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स्ग्मतिः < 
अनादाविह संसारे सुखस्यानन्तरं दुःखं दुःखस्यानन्तरं सुखं च अनुभवन्ति सवं जीवाः । 
न वान्छन्ति दुःखानुभवम्‌, अन भीप्सितस्यास्य दुःखस्यानुमवे कारणं नानाजन्मारजितद्रजिनभ्यूह 
एव । वृजिनच्च आगमेनिंषिद्धानां कमणामनुष्ठानेन । निषिद्धानुष्ठाने च रागद्वेषौ हेत्‌ मवतः । 
रागद्रेषयोश्च हैतर्मोहो मिभ्याक्ञानम्‌ । सवंस्याप्यनथंस्य मूलं मवति समिथ्या्ञानम्‌ । 
किं नाम मिथ्याज्ञानम्‌ ? अतरसिमस्तदाबुद्धिः । शरीरेन्द्रियादिषु जात्मतादारम्परबुदधयुदयो हि 
सर्वानथंहेतुः। वात्मा च सच्चिद्‌ानन्धस्वरूपोऽपि अनेनामिमानेन दुःखमनुभवति । तस्य दुःखस्य परिहार 
आत्मस्वरूपयाभारम्यन्ञानेनेव । “ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌ , नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय इत्यादिश्रतेः । 
त्मिस्वरूपयाथास्म्यन्तानप्रुपनिषदां विचारतः सम्मवति । विचारदच भनवगतन्यायानां 
सुतरं न मवति। मगवान्बादरायणः सुञुक्षु यपकरिष्णुः न्यायनिर्णायकानि सूत्राणि प्राणषीत्‌ । 
भगवान्‌. रोकङ्चङ्करः श्रौशङ्कराचायः सरसमधुरेग मीरेश्च वचोभिस्तानि विबोय. मन्दानन्वगरह्ञात्‌ । 
तदेव च शारीरकमाष्यं सुभुश्चुजनाद्रणीयं विद्वञ्िरमिनन्द्नीयच्च । 
अष्ठसुरसरस्वतीपरिचयानां तखबुभुस्सूनां सुरुभ्रावगाहाय श्रीसस्यानन्दक्षरस्वतीस्वामिन 
माध्प्रस्य प्रतिपदं हिन्दीमाषानुवादं विरचितवन्तः । माष्यतावपयस्य गाढावगतये पञ्चादिका- 
मामती-रलप्रनादीनां पुरातनानां व्याख्यानानां त।सपय संगृह्य “सत्यानन्दी-दीपिका' नाम्नीं हिन्दो- 
रीकाम।रचय्य माष्यानुवादेन सह संयोज्य प्रकाशयन्‌ । अनुवादं टीकाञ्च तनत्र तत्रावलोक्य- 
शाखसम्प्रदायानुसारित।म्‌ अवगत्य वयं मोद्‌ामहे । जाश्चास्महे च भुसुष्ु जनोपकृतये भिरचितोऽयं 
गन्थः श्रीशारदा चन्द्रमोरीश्चरयोरकम्पानुकस्पय। सवं तन प्रकाशतापिति । 
अभिनवविद्यातीथंमदाभागनां 
श्यङ्धंरोपीठाधीश्चराणां जगद्गुरुशङ्करावायं-मगवत्पादानाम्‌ 
तत्र मवद्धिः शङ्करावतारेभंगवस्पादैरायशङ्कशचायंवयेर्विरचितस्य शआाङ्करमाष्यस्य विशदाथ- 
प्रतिषादनपरं श्रीमरस्वामिसस्यानन्दसरस्वती-भ्रणीतं सुरुकितं व्याख्यान मस्मामिराचोपान्तमवा- 
कोकि । माष्यायग्रकाशक्मेतारश्चं व्याख्यानं नाद्यावधिदग्गो चरतामस्माकमुपगतमिति श्टशं मोदामहे 
वयम्‌ । भद्रतवेदान्तजिक्तापूनामन्तेवासिनां महास्मनाज्चेदं उ्याख्यानमतीवोकक्ारक भविष्यतीति 
टडोऽस्माक विवासः । माष्याथेस्फोटन हइृशङेनानेन व्याख्यानेन साकं सत्यानन्दी-दीपिकाख्या 
भाष्य मावाथदीपिका या व्याख्या स्वामिमहामागेयोजिता तया सुवणं सौरममिव म्न्थगोरवमतीव 
वद्धमानमवरोक्थते । सरक्वतीमहामागाना प्रयं प्रयलः जिक्तासुजनानामत्यन्तोपकारी सवथा 
परशांसनीयतम इति . नास्त्यत्र मनागपि सन्देहावसरः । इदं अन्थरलं संग्राह्यम्‌ , पटनीयम्‌ , प्रचारणीयं 
चेति संमन्यते । मह्ामण्डलेश्वराणां श्रीस्वाभिङृष्णानन्दमहाभागानां 
निप रचायाणाम्‌ । 
सवदश्चनेषु दृशनीयत स्य दशनश्रेष्ठ्य वेदान्तदशंनस्य भीरश्ङ्कराचाय-प्रणीतस्य बह्य- 
सू त्रश्ाङ्करमाष्यस्य  गस्मीराथरलाणवायमानस्य उपरि निखिख्शाख्निष्णातेन परोपकृतये इतत्रतेन 
स्वामिश्रीसव्यानन्दस्षरस्वतीमहोदथेन निखिकरू माष्य मावावबोयिनी विविधचिरन्तनय्धाख्यासारगर्मा 
हिन्दीमयी सवसुबोधा काप्यपूर॑व्याख्या प्राणायि । | 
एनया टीकया साकं स्वरचिता 'सत्यानन्दी-दीपिका'ख्यव्याख्या समयोजीति सुवण 
सौरमयोगः समजनि माष्यतात्प्ाव्यन्तविशदी भवनेनेत्ति । भाष्यस्य सरलतमव्याख्याप्रणयनेन तत्व- 
जिज्ञासुजनताया महानु पकारो व्यधायि स्वामिवर्यः । 
स्वार्थेषु को मत्सरः इति भामतीकाोक्तसहु क्तरीत्या आस्मकत्याणकामंम्रन्धोऽयं संग्राह्य; 
परनोयः प्रचारणीयश्चेति संमन्यते । 
स्वामिभागवतानन्दमहामण्डरेद्वराणां 
काव्य-सांर्य-योग-न्याय-बेद-वेदान्ततीथ-वेदान्तवागीश्च - मीमां ाभूषण- 
वेद्रलदशनाचार्ये ति-विविधविर्दविभूषितानाम्‌ । कनखकः ( हरिदढारम्‌) 


( ४ ) 


श्रीमद्िः शङ्कुरमगदत्पादविरचितस्य ब्रह्मसूत्राणां शारौरकमाष्यस्य स्वामिशनोसत्यानेन्द- 
सरस्ववीमिविप्रणीतः राष्टमाप्रायामनुवादः सत्यानन्द स्ग्याख्यासहितः स्थारीपुराकन्यायेन मयाव- 
रोकितः । माष्यस्य व्यार्यानुग्यास्यादौनां बाहूव्ये सत्यपि तेषां देवमाषायां निबद्धतया प्रायस्वक- 
ककंरतया च रष्टमाषाभाषिणां सुकुमारमतिजिज्ञासूनःमनचिगम्यततथा म्रन्थस्यास्य समुमयोगः विद्यते 
एव । अनुवादकस्य वाक्‌सरणिः सरलापि गम्भीरायंप्रका्नार्हा । संक्षेपेण वेदान्ततत्त्वविविदिषूणां कृते 
महानयगुपकारो विहितः श्रीमद्भिः स्वाभिमहोदयः । अस्य भूयान प्रचारो मवेदिति श्रीविष्वेश्वर- 
चरणान्तिके प्रा्थंनां । 
विदन्मूर्धन्यानां पद्मविभूषणानां महामहोपाध्यायडाश्ध्रीगोपीनाथकविराजमदहोदयानाम्‌ 
श्रीमद्भिः १०८ श्रीविभुषितः स्वामिस्त्यानन्दप्तरस्वतोमहोदयं रनुष्ठितः प्रसन्नपदशम्मीरस्य 
मगवत्पादोपन्ञस्य चारीरकमाष्यघ्य राहमाषानुकादः सत्यानन्दीदोपिकानिवतः समग्रोऽपि आचूलमूलं 
भरतः परि्चीलितस्च । अस्मिन्ननुवादैऽनुवादकमहा मागः "नामूलं लिख्यते किञ्चित्‌ नानपेक्षितयुच्यते ।' 
इत्य मियुक्तवचनं सवथा परिपालिर्तामत्यहं मन्ये । महवा परिश्रमेण महानु दुरवगाहोऽयं अ्रन्यराथि- 
स्नूदितः । यद्यपि प्रा बीन बंहुभिरवे दान्तविद्यारसिकँरनूदितमिदं माघ्यं न्थुनतादिदोषबहुलमलभ्यं च 
दुस्यते । तेषां दोषाणामस्मिनर प्रम्थे मनागपि लेशो नास्तीति प्रमुदितं मे मानसम्‌ । अनेन ग्रन्थेन 
्रियपाठकानां राषटूमाषाविज्ञानां मारतोयानां नृणां नारीणां च वेदान्तविद्यानुश्ीलनंकतानमानानां 
तत्तव्लानक्षाघने भूयानुपकारः स्यादिति विश्वश्मि । अन्ते च मगवन्तं करुणावरुणालयमन्नपूर्णा 
जानिमम्थयेऽस्य ग्रन्थस्य हवंतः महत्तरः चारः स्यात्‌, स्वतस्त्रे मारते स्वे मनिवा एतद्दारा आत्म- 
विद्यारसमनुमवन्तु ग्रन्यकतुमंनोरथतरं फलेग्रहि च कुव॑न्तु इति । मगवदनुकम्पया द्विगुणितोत्वाहाः 
स्वामिमहोदया दौघमायुष्यमारोग्यं चोपलमभ्य उपनिषदां गीवायाश्च शाद्धुरमाष्यस्थ राष्माषानुवादं 
विधाय जनताया उपका।रवारं विष्न्वर्त्विति शम्‌ । 
सुब्रह्मण्य शाचलिणो मीमां सावेदान्ताचायंस्यः मोमांसादरन-प्राध्यापकस्य 
संस्कृतमहा विद्यालयस्य, काशीहिन्दुविश्वविद्यालयोयस्य, वाराणसी । 


भगवत्पाद चङ्कुराचायंजीके प्रसन्न गम्मोर यारीरकमाष्यपर परमहंसपरिन्राजकाचायं स्वामी 
भ्रोसत्यानन्दसरस्दतीजी कृत रा्टूमाषानुवाद तथा ^सत्यानन्दी-दीपिका' व्याख्याके यत्र ठत्र कई स्थल 


देखनेका मृक्षे अवसर प्राक्च हज । भाष्यका प्राञ्ज गौर सुबोध माषामें प्रत्यक्षर अनुवाद तथा वुरूह 
स्थरोके सपष्टीकेरणके लिए स्वोपनज्ञ दीपिकामे विस्तारय विवेचन देखकर मुञ्ञे बड़ी प्रसन्नतां हुई 1 
सत्यानन्दी-दीषिकामे स्वामीजीने परिश्रम-पूवंक भनेकं -दरंनों तथा पञ्चपादिका, भामतो, कलपतर, 
परिमर, न्थायनिणेय आदि विविध सुप्रसिद्ध संस्कृतटीकाभोके तत्‌-तत्‌ स्यलोका सार एकत्र कर दिया 
है । टीका मौर अनुवाद दोनोंही सरल वथा सुबोध मःषमें इस प्रकार लिति गये है कि वेदान्तविच्या- 
रिक राष्टमाषामाषौ साधरण जनता मौ अनायास उन्हें हृदयंगम कर ब्रह्याप्मेक्यज्ञान लाम कर 
सके । विद्याथिवगंके लिए भी यह अनुवाद मौर टीका अधिक उपयोगी होगो, क्योकि अ।घुनिकं विधार्थी 


प्रायः सस्छृतटीकाभोको जपे्ला माषाटीका ओंपे संस्कृतग्रथोके अवगभनमे विशेष रुचि रेते देखे जति 
है । विस्तृत ग्रन्य-वीक्षा्मे अलस न मी ६ससे उपकार होगा, हसछि९ वेदान्तरसिक साधारण 
जनता, विद्याथिवग तथा विरोष विदरदगका मी समनिरूपसे उपकारकं ब्रह्यसूव्र्ाङ्करमाष्यकां विद्युद्ध 


बहुविद्रसप्रश॑सित रा्टमाषानुवाद ओर दीपिका टीका प्रस्तुतं करनेके लिश श्रीस्वाभीजी बधाईके पात्र 
है । म भगवानु भीविश्वनाथजीसे प्राथना करता हं कि स्वामीजीको दीर्घायुष्य वथा उत्तम स्वास्थ्य 


प्रदान करे जिससे वे उपनिषद्‌ तथा भगवद्गीता जादिके मी सुन्दर सुबोध रा्माषानुवाद एवं टीकाएं 
रचकर लोककल्यागाथं ज्ञानप्रसार करते रहें । 


न्त { > $ क्‌ 
श्रीहष्णपन्त चान्न 'सादिस्याचायं 
अच्युत.ग्रन्थमालाध्यश्ञ, वाराणसी । 


& आगु ॐ 


वेद भारतोय सस्कृति-धमं तथा दशंनके प्राण रै । भारतीयसंस्कृतिमे जो मो जीवनशक्ति 
दष्टिगोचर होती है उसका मूलकारण वेददै। वेदज्ञातका अक्षय महासागर है । ज्िसथै ज्ञानरूपी 
मेघ उठ-उठकर प्रत्येक प्राणोके मानस भूमिक प्लावितरकर अज्ञान जन्य तापको शान्तकर उसका जीवन 
सुखमय कर देते है । यह्‌ कैव मारतीय साहिव््यके सवं प्रथम ग्रन्थ नहीं प्रत्युत मनवमात्रके इतिहासमं 
सर्वश्रथम ग्रन्थरत्न है । एेसा पाश्चात्य विद्वानोने मी स्वीकार कियारहै। वेदको पूव मौर उत्त.मोमांक्षा 
दक्च॑नकार अपौरुषेय कहते ह । मनवधमं तथा तत्तवज्ञानका यही उद्गमस्थान है । धमं, अथ, काम 
ञौर मोक्ष इष चतुविध पुरुषाथंकी प्रासिका सही साधन वेदर्मे ही उपलन्ध होवा है । दष्ट प्राक्ि तया 
अनिष्ट परिहारके अलौकिक उपाययोका केन्द्र वेदरही है । प्रत्येक दाशंनिकने स्वभतको प्रमाणित करनेके 
किए येन केत प्रकारेण वेदका हौ सहारा लिया है । मन्त्रब्राह्मणास्मको वेदः' ( आप परि० ३१) 
( वेदके दो विमाग दै--मन्व्र मौर ब्राह्मण ) देवतावि्ेषकौी स्तुतिमे प्रयुक्त होनेवाल अथं स्मारक 
वाक्यको मन्त्र तथा यज्ञानुष्टानादिका विस्तारपूबक वणक ग्रन्थको ब्राह्मण कहते हँ । मन्वरसभूदायको 
संहिता भी कहते ह । ऋक्‌, साम, यजु भौर अथवं भेदसे सहिताएं बार हैँ । यह संहिता विमाग 
महरि वेदग्यास्षने यज्ञ आदि भावश्यकताओंको द्मे रखकर किया हे । सहिता एव ब्राह्मणात्मक वेदके 
अन्तिम भाग उपनिषद्‌ हैँ । जिनमे अध्यात्मविषयक गम्मोर विवेचनं है । उपनिषद्को ही वेदान्त 
कहते है, क्योकि वे वेदके अन्तिम माग हैँ । अतः वे ( वेद ¬+-अन्त ) कहरते हैँ तथा इनमें वेदोके 
निर्णीत प्रतिपाद्य सिद्धान्त होनेधे ये वेदान्त कुरति हैँ 1 उपनिषद्‌ शम्द “उप तथा "नि" उपसगं 
पूवक “सद्लृ' ध।तुसे "क्विप्‌" -प्रत्यय- होकर निष्पत्न हुमा है "सद्‌" धतुके तीन अथं ह--विशरण- 
नांश, गति-प्राप्ति ओर अवसादन-शिथिलीकरण । जिस ब्रह्माविद्या टृष्टानुश्रविकविषयोसे वितुष्ण 
मुमुक्षु जनोकी संसारको बौजभूत अविद्या नष्ट हो जाती है, जो ब्रह्मविद्या प्रत्यगमिन्न ब्रह्य स्वरूपकी प्राक्ि 
करा देती है तथा जिससे गभंवासादि दुःख त्रातका धिथिीकरण हो.जतादहै। मगवानू आद्य 
द ुःराचायंके इस व्यास्यानानुसार उपनिषदूका मुख्याथं ` ब्रह्मविद्या है, तरतिपादक होनेसे प्रन्थमें भी 
उपनिषद्‌ शब्दका गौण प्रयोग होता है। प्राचोनकालमें प्रत्येक वदिकशाखाका अपना एक विशिष्ट 
उपनिषद्‌ था । परन्तु दुर्देववश्च उनको पृणंतः उपंछन्धि नहीं होती । 

विषयक दृष्टिसे वेदके तीन माग ह-कमं, उपासना ओर ज्ञान । संहिता, ब्राह्मण तथा आरण्यको 
मे प्रधानतया कर्मादिका प्रतिपादन होने उनका कमं भौर उपासनामें भन्तर्माव है । प्रधानतया ज्ञान- 
का विवेचन करनेके कारणं उपनिषद्‌ ज्ञानकाण्ड कहलाते . हँ । भारतीयदंनके मूख सिद्धान्त उपनिषदोमिं 
ही प्रतिपादित हँ । कर्मादि प्रधान होनेपर भी संहिता आदिमे विपुल अध्यात्म रहस्य उपलन्ध होता 
है । उपनिषद्‌ प्रस्थानत्रयीके शन्तगंत . प्रथम प्रस्थाने रूपमे गृहीत विये गये ह । (कचं मूर्बानं 
यजुषासुत्तमाङ्गं साम्नां शिरोऽथर्वाणां मुण्डं सुण्डं नाधीतेऽधीते वेदमाहुरतमक्तं श्िररिछस्वा कुरुते 
कबन्धम्‌ ।' ( जो ऋगवेदके मूर्धा, यनुर्वेदके उत्तमाङ्ग, साभवेदके विर आर अथवंदके मस्तकरूप 
उपनिषदोंका अध्ययन न कर शेष वेद मागका अध्ययन करता है उक्ष ष्रेष्ठ पुरष भन्ञानी कहते ह 
वह वेदका शिरश्छेदन कर उम्हं बिना स्िरकरा धड़ ( कबन्ध ) बनाता है ) इनमे ११ उपनिषद्‌ बड़े 
 महत्त्वके हँ । इपर भाचायं चद्कुरका माष्य तथा उनके अनुयायिपोकी व्याख्या है। छन्दोग्य 
भौर बृहदारण्यक तो एक ठेसी रणस्यली हैँ जहाँ मगवानू भाष्यकारकी लोह ठेखनीने खुकर अपनी अजेय 
शक्तिकां परिषय दिया है--मतृ्रपञ्ज जसे जरठ वेदान्तियोंकी खूब खबर ली है । घाचायं शङ्कुरके इन 
दोनों उपनिषदोके माष्यकरा अघ्ययन आवश्यक है । द्वितीय प्रस्थान श्रीम इगवद्गोता है । तृतीय प्रस्थान 


( ६ ) 

महषि कादरायण-ग्यास प्रणीत श्रह्यसृन्न' है 1 जिसमे आपाववः विरोधी उपनिषद्‌ वाक्थोका समन्वय 
एकमात्र अद्वितीय ब्रह्मम दिखलाया गया है, तथा अन्य ताकिक युक्तियोका खण्डन मी है । 

प्रह्मसखूजजकी रचनाका हेतु--कालान्तरमे भौपनिषद्‌-सिद्धान्तोमे अपाततः विरोष प्रतोत 
होने खगा उसका परिहार करने तथा एकवाक्यता करनेके उरश्यसे भगवानु बादरायण मुनिने 
ब्रह्यसूत्रोकी रचना की । यह्‌ स्वल्प कलेवर ग्रन्थ समस्त वेदान्त-सिद्धन्तोंका आकर है । समस्त उपनि- 
षदोका सूत्रोहारा ब्रह्मे तालयंसे समन्वय होनेसे इस ्रन्थका नाम ब्रह्यमुत्र रै । इसीको वेदान्तदश॑न 
मी कहते हँ । वेदान्तदशंन भारतीय अध्याहमदशंनका मुकुटमणि है । मर्हेषि पाणिनिने पाराच्य- 
मिक्षु सूत्रो$े नामधे उसका उल्लेख किया है भौर ब््रह्मसूत्रपदश्च' (म० गौ० १३।४) यहु गीता 
वचन मी हस ब्रह्यसूत्रका ही निर्देश करता है । हससे ब्रह्मसूत्रकी रचना प्रबोन सिद्ध होती है । 

रह्मसन्नके प्रसिद्ध भाष्यकार 


नाम भाष्य-नाम मत नाम भाष्य-नाम मत 
[६ ज्र, . । न , २ 
१. हशाङ्कर द्वारीरकमाष्य -केवराद्रत 8. श्रीकण्ठ लो षमाष्य रोवविश्चिष्टाद्रत 
(> [२१ 
२. मास्कर भ।स्करमाष्य भेदाभेद ७. श्रीपति श्रीकरभाष्य वीरक्वविरिष्ठाद्रत 
३. रामानुज श्रीमाप्य विशिष्टाद्वेत ८. बह्म अणुमाष्य शुद्धाद्रेत 
४. मध्व पृणप्रज्तमाप्य रेत ९. विक्तानभिक्षु विज्ञानाश्धत अविभागाद्रेत 
५, निम्बाकं वेदान्तपारिजात दवेताद्वेत १०, बूदें गोविन्दुमाष्य अचिन्त्य मेदामेद 


इन समी माध्योमे मगवानु मद राद्कुराचायं विरचित माष्यकी कीर तुलना नहीं कर सकता 
विद्रत्ता पुणं इस माप्यरचनासे प्राच्य-प्रतीच्य ` सवी विद्वात्‌ समावरूसपे प्रमावित हँ अर मूक्तकण्ठसे 
प्रसंसा करते हँ । जमंनके विद्वान जाजं थिबौत ( @€0&© 11110201 ) ने मी ब्रह्मसूत्र शाङ्कर- 
मष्यकां आद्धरुमाषामे अनुवाद कर आङ्खकमाषांमापिोपर उपकार शिया । आचाय चद्कुर 
मतानुसार सूत्रों जोर अधिकरणोकी संख्या क्रमशः ५५५ ओर १९१ है । | 

ब्रहसूत्रमे चार अध्याय हँ ओर प्रत्येक अध्यायमे षार पादह । प्रथमाध्यायका नाम समन्वया- 
घ्यायदहै। जिसमे समग्र वेदान्त-वाक्योका साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रत्यगमिन्न अद्वितीय ब्रह्मे 
तात्पयंसे समन्वय दिखलायां गया दहै। इस अघ्यायके प्रथम पादके प्रथम चारसूत्र विषयदुष्टिसे 
नितान्त महत्त्वपूणं हँ । ये चतुःसूत्री नामस प्रसिद्ध हैँ । द्वितीयाघ्यायका नाम अविरोधाध्यायहै। 
जिसमे स्मृति रौर तर्कादिसे संमावित वरोधो परिहारकर ब्रह्मे अविरोध दिखलायां गया ह । प्रथमं 
दोनों पादोमे मगवानरु बादरायण मुनि अर अगवान आचायं खद्धुःरने जिन व्यापक तथा अकाटय 
युक्तियोसे प्रतिपक्षियोके सिद्धान्तकी जेसी मामिक समीक्षाकीरहै, वहु विद्वानोके आदरक्रा विषय दहै । 
तृतीयाध्यायका चाम साधनाच्याय है । जिसमें वेदान्त सम्मत सवं साधनोका विचार दै । इसमें जीवके 
परलोक गमन द्वारा वंराग्यका निह्पण, (तत्‌, त्वम्‌" पदाथं परिचोधन, निगणन्रह्यमे भिप्न-मिन्न 
शाखाभोमे परित पुनर पदोका उपसंहर दै, प्रसङ्गतः सगुणविद्यामे चाखान्तरीय गृ्णोका उपसंहार 
भौर अनुपसंहार निरूपित है भौर निगुण ब्रह्मविचयामं बहिर ङ्ख साधन-यज्ञ, दानादि अश्वम कमं ओर 
अन्तर ङ्क साधन-शम-टम, निदिष्य।घन आदिका निरूपण है । चतुर्षाध्याय-फलाघ्यायमँ सगण गौर 
निगुंणवियाकै फलविरोषका साङ्खोप।ङ्ख निरूपण तथा जीवनमुक्ति, विदेहमुक्ति, लीवकी उत्क्रान्ति, 
पितृयाण, देवयानमागं ओर सगुण ब्रह्यकी उपासनाके फलोमे ता रतम्यविषथक विचार है । 


अदेतवेदान्तके प्रमुख आचायं 
जाचायं शद्धुरफे पुवकारीन बद्रंत वेदान्तियोमे भाचायं मोड़पादका विशिष्ट स्थान है । इनको 


उज्वर की्ठिका ज्धलन्त उदाहरणं है उनकी माण्ड्क्य-कारिका । अवचायं गोडपादक्े समयमे बौद्ध 


( ७ ) 


तिद्धान्तोका प्रचुर प्रवार था, इसमे सन्देह नहीं है । यदि धाचायं गोडपादकी माषा महायानके ग्रन्धोको 
आषसि कुछ समता रखती है, यथा-- 
न सन्नासन्न सदसन्न चाप्यनुमयास्मकम्‌ । चतुष्कोरिविनिसुक्तं तत्वं माध्यमिका विदुः ॥ ( १।७ ) 
माध्यमिककारिका 
अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नारित नास्तीति वा पुनः । चरस्थिरोमयाभावैरावृणोत्येव वारिजः ॥ 
( माण्डु० का० ४।८३ ) 
तो इसका यह अथं कदापि नहीं है कि ये आबाय बौद्धयथे या बौद्धसाहित्यसे प्रमावितये। इनक 
सभी सिद्धान्त मौपनिषद्‌ है । ब्रह्मादेतवादका परिष्कृतस्वरूप उन्होने जिस सुन्दर शं कीसे प्रस्तुत किया 
है, वह विद्ठत्‌ समाजमे अतीव आदरका विषय ना हुबा है । इन कारिकामोंपर जआचायं शङ्कुरका 
मनोरम माष्य है । 
ब्रह्मसूव्रके ध्ययने यह स्पष्ट है कि बादरायण मुनिश्च भी पूवकालमें अनेक भावार्योनि वेदास्त- 
तत्त्वकी मीमांसा की है । परन्तु उन भवार्योकी वे वृत्तियां अब उपकन्ध नहीं ह । जसे--(१) आत्रेय, 
इनका नाम एक वार ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४४ ) म निदिष्ट है । ( २ ) लास्मरथ्य--इनका निर्दे दो 
वार ( ब्रह्मसूत्र १।२।१९, १।४।२० ) मे मिलता है । इनके मतर्मे जीवात्मा तथा परमात्मा्मे भेदा- 
भेद सम्बन्ध है । ये भेदाभेद वादीये। (३) आौड़ोमि-इनकौ निदेश तीन वार ( ब्रह्मसूत्र 
१।४।२, ३।४।४५, ८1४1६ ) में है । इनके मतमें वस्था भेदसे भेदाभेद दै-संसारदलामे क्लीव 
ओर ब्रह्यका भेद घौर मोक्षदशामे अभेद है । ( » ) कारष्णाजिनि--दनका नाम निर्देश ( ब्रह्मसूत्र 
२।१।९ ) में एक वार जाया दहै। ब्रह्यसूत्रमे (रमणीयचरणाः ( छा० ५।१०।७ ) के उपर इनका 
विधिष्ट मत है ।. ( ५ ) काशङ्स्स्न--( ब्रह्मसूत्र १।४।२२ ) इसमे परमेश्वर ही संसारम जीवरूपसे 
अवस्थित है । जीव परमात्माका विकार नहीं दै । आचायं शद्धुःरक शब्दोमे इनका मत ध्रुत्युनुखारी 
है, अतएव वह मान्य रै । (६ ) जैमिनि--इनका नाम ब्रह्मसूत्रमे ११ वार भाया है। ये बादरायण 
मुनिके साक्षात्‌ शिष्यं माने जाते हैँ । ये मीमांसा दशके रचयिता है । ( ७ ) बादरि पराश्र--इनका 
उत्लेख चार वार आया है ( ब्रह्मसूत्र १।२।२०, ३।१।११, ४।२३।७, ४।४।१० ) मे । 
आचायं शाङ्करका आविर्भाव 
जिस समय वैदिक धमं वेद-विरोषी सांप्रदायिक तत्वौसे आक्रान्त हो गया, वेदिक मर्यादा छिन्न 
भिन्न होने लगो । उस समय.देवी, देवगण तथा मनुष्योने धमं रक्षाके हेतु त्रियरपाणि मगवानर चङ्कुर 
की हादिक आराघना की उन सबको सान्त्वना देकर आशुतोष मगवान्‌ चद्धुर दक्षिण-मारत केरल 
प्रान्तके कालडी प्राममे एक वेदज्ञ सम्पन्न ब्राह्मण चिवगुर गोर विधिषटके यर्हां शङ्कुर नामसे आविभूत 
हुए । इस विषयमे ्ुष्टाचारविनाशाय प्रादु भरतो हीते । स एव शङ्कराचायेः साक्षात्कैवस्वनायकः ॥' 
यह प्रमाण है । भाचायंका जन्मकाल ` ययपि विवादग्रस्त है, तथापि उनका जन्मकाल विक्रम सम्वत्‌ 
७४५ तथा निर्वाणकाल ७७७ माना जाता है । ये सात वषंकी आयुमे साद्धोपाङ्ख वेदोका अध्ययन 
कर भआवषायं कुरसे घर लौट ये । वेदिक धमंके पुनरुत्ागके किए आठ वष॑की अत्प आयुमे 
आचायं गौडपादङे प्रसिद्ध शिष्य गोविन्द मगवत्पादसे सन्यासकी दीक्षा ग्रहण की । बारह वषं की आयु 
तक वहाँ रहकर सरहस्य उपनिषद्‌ त्रह्मसूत्रादिका अध्ययन किया । कुछ कार वाराणसी. वासके अनन्तर 
बदरिकाश्चममें ४ वषं रहकर उपनिषद्‌, गीता, ब्रह्मसूत्र भादि पर माष्य स्वना कौ ओर विवेकचूडाप्रणि आदि 
अनेक नवीन ग्रन्थोको श्चना मी की । अनन्तर उत्तरसे दक्षिण कन्यकुमारी तक पवसे परिचम तक धूम, 
धूम नास्तिकं मतक्ता खण्डनकर वैदिक मतका पुनरुत्थान तथा प्रतिष्ठा की । उसके रक्षायं भारतम 


( ८ ) 


श्यङ्खरी, गोवधन, सारदा भौर ज्योतिमंठ इन चार मोक क्रम्य: दक्षिण, पूवं, परिचम, ओर उत्तरमें 
स्थापना कर योग्य चिष्योको नियुक्त किया । आचायका यह्‌ महनीय कायं अद्वितीय है । आचायंकी विद्रत्ता तथा 
माष्यश लीके सामने मालोचक मी नतमस्तक हुए विना नहीं रह सकते । आचायने समस्त वेदान्त-वाक्योका 
अद्वितीय ब्रह्यमे समन्वयकर जो ब्रह्मम कत्वका उपदेश किया, वस्तुतः वह प्रत्येक प्राणीके लिए 
अन्धकारसे प्रकाशकौ गोर जानेकी प्रबर प्रेरणा टै इसका मानवमाव्र ऋणो है । भाज मी जो वैदिक 
संकृतिका अवरोष उपलन्ध होता है वह केवल आचायं चद्धुरकी ही देन है । आचायं यह दिव्य लीला 

२ वषकी आयुर्मे समाष्ठकर अन्त्घनि' हो गये । इस विषयमे प्रसिद्ध है--अष्टवष चतुवदी द्वादक्ञे 
सवशास्रवित्‌ । पोडदे तवान्‌ माष्यं द्वात्रिशे मुनिरभ्यगात्‌ ॥' अदधत वेदान्तका मुर सिद्धान्त है 
प्रत्यगमिन्न ब्रह्मी पारमाथिक सत्ता भौर अनेकात्मक जगत्‌को मायिकता । बात्मा अनुभूति स्वरूप 
होनेपे स्वयंसिद्ध दै । इस विषयमे "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य" हत्यादि श्रुति प्रमाण है । जगत्‌ जड़ होनेसे 
अनुभूति पर अवलम्बित है । ज्ञानदो प्रकारका है-एकं वृ्याश्मक भौर दूसरा स्वरूपात्मक । 
नामरूपात्मक जगत्‌का ज्ञान भन्तःकरणका वृत्त्यारमक ज्ञान है, वह अनित्य भौर जड़ है । परन्तु 
स्वरूपात्मक ज्ञान नित्य ात्मस्वरूप है । “न द्रष्टं श विपरिलोपो विद्यते" ( द्र्टाकी वृका -स्वरूपातमक- 
ज्ञानका रय नहीं होतां ) बतः वह किसी प्रमाणका विषय नहीं है किन्तु समस्त प्रमार्णोका आश्रय है । 


जीव बरह्मकी एकता- रोक प्रसिद्ध जीव ब्रह्मक्रा भेद पारमाधथिक नहीं दै प्रत्युत ओपाधिक है । 
अद्रेत वेदान्त सिद्धान्तका (तच्वमसिं"' ( छा० ६। ।७ ), "यदग्ने स्यामहंत्वंत्वंव। धा स्या भहम्‌' 
( ऋ० ८।४४।२३ ) ्षादि वाक्यम प्रतिपादन किया गया है । “जनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविदय नामरूपे 
व्याकरवाणि" (छा० ५।३।२) (इस जीवरूपसे अनुप्रवेशचकर मै नाम-रूपकी अभिव्यक्ति कर) ^तस्सृष्टवा 
तदेवानुप्राविद्त्‌ इत्यादि श्रुतियोमे तब्रह्यका ही जीवरूपञ्चे व्यपदेद्य है । नान्योऽतोऽस्ति दश, 
"नेह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि श्रुतिर्यां भेदका अपवाद करती हँ । अतः उपाषि रहित जीव ब्रह्य ही 
है, यही सिद्धान्त दै । आचायं श्चद्कुरने अद्रंतवेदान्त सिद्धान्ते प्रतिपादनके लिए भगवती श्रुतिका 
आश्रयते लियाहीदहै, परन्तु उन्ह पृष्ट कृरनेके लिए तथा अन्य मतोके निराकरणके लिए भरुति, 
स्मृति अनुद्ल त्कका मी उपयोग किया है । आचायं शङ्धुरे कमंका तथा कमं भौर उपासना 
समुच्वयका तिरस्कार नहीं किया है, प्रत्युत चित्त शुद्धिके किए इनके निष्काम. मावते भनुष्टानपर 
बल दिया है । इसका आचायय॑ने 'सवपिक्षा च यक्ञादिश्रतेरदववत्‌" ( ब्रह्मसूत्र ३। ४। २६, २७ ) इन 
सत्रोमें स्पष्टीकरण करिया है । यह नित्तान्त मिथ्या धारणा है कि आचाय कर्मादि करनेकै विरुद्ध ये । 
हस प्रकार बोद्धोंको परास्त करने भौर वेदिक ध्मंका पुन सुत्थान करनेमें कुमारिलमटुने भी महत्वपुणं 
कायं किया है । वतमान युग भयादिसे गतोव आक्रान्त व त्रस्त दहै । इखका कारण है भन्ञान मुल्क 
भेदवाद । इसको 'द्वितोयाद्वे मयं जवति" “निस्सन्देह द्तसे मय होता है ।' इत्यादि श्रुतिवाक्य स्पष्ट करते 
है । इससे मुक्त होनेके किए “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म" नेह नानास्ति किञ्चन' इत्यादि मगवती श्रुतिकी 
शरण ठेनो बादिए । ये ध्रुतिवाक्य भेदका निषेध श्रते हए एक्वका प्रतिपादन करते हँ । “यो वै 
भूमा तदगरतमथ यद्र्पं तन्मस्वंम्‌" (भानस्दं ब्रह्मणो विद्राज्न विभेति कुतश्चन" ( भूमा हौ सुखरूप दै, 
जो ल्प है वह ना्वानू", तब्रह्मके बानन्दको जानकर विदान किसीसे सयमीत नहीं होता ) इत्यादि 
श्रुतिवाक्य प्राणिमात्रके चरम रक्ष्यका उपदेश करते ह । अतएव प्राणिमाच्रका चरम लक्ष्य-दुःखोकी 
जात्यन्तिक निवृत्ति मौर नित्य निरतिशय सुखकी प्राक्च ब्रह्यात्मसाक्षात्क।रये होती है । (ज्ञानादेव तु 
कैवस्यम्‌' इसका साक्षात्‌ साधन है ब्रह्यांमेकत्व ज्ञान, जिसका आचायं शद्रे ब्रह्मसु त्रमाष्यमे श्रुति 
स्मृति दारा विचार कियादै। 


( ९ ) 


शाङ्कुरमाष्यकौ माषा सरलं एवं अथं अत्यन्त गम्मीर है । यद्यपि शथंको सरर मौर स्पष्ट 
करमेक लिए संस्कृतमाषामें अनेक टीकाएं लिखी गयी है, तथापि कालक्रमधे वे भी व्थाख्यासाष्य 
हो गयी हैँ । हिन्दीमें मी जो व्यार्याएुं की गयी हैँ उनके भी अप्राप्य या दुर्बोध होने वेदान्तप्रेमियोंक़ी 
कटिनाई दूर नहीं हो सकी । अतः जनताकी ओरसे किसी टेषी व्यास्याकी माग बदृतीही गयीजो 
उपयुक्त सब कठिनायोंको दु रकर सके । उपयुक्त परिस्थितिको दष्टिगंत रखते हुए तथा कतिपय विद्वानों 
भौर वेदान्पप्रेमियोते प्रेरिव होकर सम्पूणं चाङुरमाष्यपर सन्दर सरल हिन्दी माषामें अनुवाद करनेके 
अनन्तर माष्यके अिप्रायको स्पष्ट करगेकै लिए अनेक द्ंनों एवं पञ्चपादिका, भामती, रत्नप्रमा, 
स्यायनिणंय आदि अनेक टीकाग्रन्थोकै आधारपर यथामति विवेचनात्मक सुन्दर सरल दहन्दी 
माषामे 'सत्यानन्दी-दीपिका' व्यास्था प्रस्तुतकी गई है । वाराणसी भादिके विशिष्ट विद्ानोनि इस 
नवीन रचनाको अत्यधिक पसन्द क्ियादटै। आद्या है इससे दाशंनिकप्रेमियोंका अधिक उपकार 
होगा । विद्याथियोके लिए तौ यह्‌ विद्ेष उपयोगी सिद्ध होगी । यदि कहीं किसी प्रकारकी 
त्रुटि पाठके दश्टिगोचर हो तो अवश्यं . सूचित करनेकी कृपा करं । जिससे अग्रिम संस्करणमे उन 
नरुटि्योकां परिमाजन किया जा सके । जिन्होने इस महानु पवित्र ज्ञानयज्ञर्मे जो मी सहयोग दिया है, 
उन सबको गँ हादिक धन्यवाद देता हं । 

माननीय पाठकोके समक्ष श्रह्मसून्रहाङ्करमाष्य-नाषनुधाद-सत्यानन्दी-दीपिक्ा-सहित' का 
यह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत करते महात्‌ हषं हो र्हा है । इस संस्करणकै प्रकाशने पाठकोंका उत्ताह 
ही हेतु 81 पाठकोंकी इसके प्रति अभिरुचि ही इस ग्रन्थ रचनाकी उत्तमत्ता व उपादेयता सिद्ध करती 
है। इस संस्करण में शुद्धि भादि प्र अधिक ध्यानं दियां शया है । तत्‌-तत्‌ स्थोमे आवरयक टिप्पणी 
मीदी गई है । प्रचार व प्रसारकी दष्टिसे मंहगाईके अनुपाते मूल्य मी कम रखा गया है । 


सवं मवन्पु सुखिनः सवं सन्तु निरामयाः । सवे मद्राणि पदयन्तु मा किदुदुःखमाग्मवेत्‌ ॥ 
इतिशम्‌ । 
स्वामी सत्यानन्द स॒रस्ती 


1 ॐ तत्सत्‌ ॥ 


परास्ताविक्ष-वक्तव्यकी घरची 


(१) मङ्गलाचरणम्‌ (८) द्वे ववाद समारोजना 

(२) ब्रह्मसुध्रम्‌ (९) विश्िष्ठद्वेचवाद समालोचना 

(३) धा ङ्करमाष्यम्‌ (१०) दताद्रतवाद . समालोचना 

(४) शङ्कुरमाष्यकी अनेकं व्यास्याएं (११) शुद्धद्रतवाद समालोचना 

(५) शाङ्र-सिद्ान्त (१२) अभिनव-अद्धे तवादी मत समारोचना 
(६) सत्य अर मिथ्याकी परिमाषा (१३) मायावादी कौन हो सकता ह । 

(७) जीवो ब्रहव नापरः (१४) उपसंहार 


& प्रास्ताषिकं वक्तव्यम्‌ @ 


भ्रीमत्पर महंसपरित्राजकाचार्य-द्‌ाानिक-सार्वभोम-विद्यावारिधि-यायमातण्ड- 
वेदान्तवागीश्च स्वामी श्रीमहेभ्वरानन्द्‌ जी महाराज महामण्डलेदवर । 


( १) मगटाचरणम्‌ 
यद्ञातं जीवेबहुविधजगद्वि्मधरं वियद ्ाटेस्तरमङिनतायोगिकङकितिम्‌ । 
तदुन्मुद्रह्ञानप्रततसुखसदब्रह्म परमं नमस्यामः प्रत्यक्‌ श्रति्चतश्चिरोमिःप्रकटितम्‌ । 
नमः श्रुतिश्चिरःपद्म-षण्डमातंण्डमूतये । बाद्रायणसं्ञाय सनये शमवेश्मने ॥ 
उद्ध्टव्य वेदपयसः कमलामिवाभ्धेः, भारिद्गिताखिकजगस्र मवेकमूतिंम्‌ । 
विद्यामदोषजगतां सुखदामदाद्‌ यः, तं शङ्करं विमलमाष्यदरतं नमामि .॥ 


उस परब्रह्मको हम नमस्कार करते है, जिसको असंख्य उपनिषत्‌-ध्रुतियोने प्रकट किया है । 
वह प्रत्यगात्मासे अमिन्न है, सवत्र विकसित.ज्ञानरूप-विस्तृत-अनन्त सुखरूपं एवं त्रिकालाबाधित-सद्रप 
है । जिसने अपनी अनिवंचनीय माया द्वारा अपने हौ बहु प्रकारके नामरूपात्मक-जगद्प-विभ्र मको 
धारण किया है 1 मायामोहित-जीव जिसको नहीं जानते है । जिस प्रकार अज्ञजन निराकार एवं रूप 
रहित आकाश्को तलरूप आकारवाला एवं मलिन-इ्यामरूपवाका देखते है, . उस प्रकार मूदुजन विशुद्ध 
अधिष्ठान त्रहमको अशुद्ध-अध्यस्त-जगद्रुपसे देखते हँ । उपनिषत्‌-वेदान्त-श्रतिरूपौ कमल समूहको 
विकसित करनेवाले सूयंमूतिषप कृष्णद्रपायन बादरायण नामक परम शान्तिके भण्डार वेदान्त-ब्रह्मसुत्रके 
प्रणेता व्यासमुनिको मँ नमस्कार करता हं । 

क्षोरसागरसे लक्ष्मीक तुल्य वैदरूपी महासागस्से जिसने ब्रह्मविद्याका उद्धार क्रिया है। जिस 
विदाने समस्त जगतके उ्पतत्यादिकी हितुभुत एक अद्रय-त्रह्यमूिका ही आलिङ्खन किया है । जो विद्या 
निखिल जगत्‌को पारमार्थिक शाखवतव सुखका प्रदान करती है । उस ब्रह्मवियाके उद्धारक-विमल 
मान्यकार आषायं जगद्गुरु श्रीश्चङ्कुरको मै नमस्कार करता हूं । ॑ 

(२) ब्रह्मसज्म्‌ 

महषि ङृष्णद्रपायन बादरायण प्रणीत ब्रह्यसुश्र-वेदान्त-दशंनं सांख्य, योग, न्यायादि समी 
ददाने बडा ही महतत्वपूणं दशंन है जिसमें थोडसे शब्दके द्वारा भतीव संक्षिप्तरूपसे परब्रह्मके स्वरूप, 
उसको प्राप्तिके साधन उसकी उपासना एवं विज्ञानके फलका साद्धोपाङ्ख निरूपण क्या म्यां 


( ११ ) 


किए इसका नाम ब्रह्मसूत्र है "सूचनात्‌ सूत्रमित्याहुः' इस आप्तवचनद्वारा वह परत्रह्यका भुचक है । 
यह ऋगादि वेदोके अन्तिम स्िद्धान्तका दशन कराता है, अत इसे 'वेदान्त-दशंन' भी कहते ह । 
उपनिषदं इस॒वेदान्तदशंनकी मूल-आधार है । अः आचाय श्रीशद्धुरने कहा है--वेदान्तवाक्य- 
कुसमग्रथनाथत्वाद्‌ ब्रह्मम्‌ त्राणाम्‌ अर्थात्‌ जसे सूत्रसे पृष्पोको गथकर सृन्दरमाला बनायौ जातीहै 
व॑से ब्रह्मम्‌ घ्रोके द्वारा वेदान्त-वाक्यरूपौ कुसुमोका ग्रथनकर सर्वोत्तम त्रह्ासूत्ररूपं मनोहर मालका 
निर्माण किथा गया है, तातपयं यह है- ज्रह्यसूत्रोके दवारा उपनिषद्‌ वाक्योके ही यथाथ अ्मिप्रायका 
प्रकारान किया जातादहै। 
अतएव उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य अदत ब्रह्म ही अनन्यम्य अबाधित, निर्दोष एवं सप्रयोजन होने 
षे सत्यं दिवं सुन्दरम्‌” है । “अनन्यरभ्यो हि श्रब्दाथः' इस मीमां सान्यायसे यह सिद्ध होता ह कि 
अद्धैतत्रह्यं ही प्रत्यक्षादि अन्य प्रमाणोसे विज्ञेय नहीं है । एकमात्र वेदान्तप्रमाण्द्रारा ही विज्ञेय होने 
के कारण वहु सनन्यरम्थ कहां जाता है । एेसे अनन्यलम्य, अद्रय, परत्रह्मरूप अथमें ही वेदान्तोका 
तात्पयं निरिचिव होता है । देत तो सभोको प्रत्यक्षादि प्रमाणो कम्य है, अतः शास्त्र रोकसिद्ध अथं 
का कभी मो तात्पयरूपसे प्रतिपादन नहीं करता । उका तो केवल अपवादके किद्‌ ही भारोपमात्र 
करता है । इसके किए~अध्यारोपापवबादभ्यां निऽ्र-ञ्चं प्रपञ्चयते ।' यहु न्याय कहा गया है । दत- 
प्रपञ्चका अक्ञानद।रा इविष्ठान ब्रह्मम अष्यारोष होता रै अर्थात्‌ अन्ञोको निष््रपञ्च, विदुद्ध; ब्रह्य 
सप्रपञब्रूप प्रतीत होता है, विज्ञोको वही सप्रपञ्चं ब्रह्म अपवादद्वारा निष्प्रपञ्च-अदय-ब्रह्यल्प मासित 
होता है । एवं वह अदत किसीभी प्रमाणद्वारया कदापि बाधित नहीं होता, ब्रह्मशाक्षाक्तार दलामे 
कोई मौ बधक कारण अगवशिष् तहीं रहता, अतः वह अबाधित ही है । स्वतः प्रमाणभूत-उपनिषदोके 
द्वारा विदित होनेसे वह निदेषि कहा गया है । उसके ` साक्षात्कारते निखिल दुःलोको अत्यन्त निवृत्ति 
एवं परमानन्दक्ी प्रारूप प्रयोजनको घिद्धि होती है, अतः वह सप्रयोजनं दै । इसक्िए्‌ न्यायरत्नावी 
मे स्वामी ब्रह्मानन्दे कहा है--"वेदान्तदशशनं दज्शनेषु सवंघु॒दृशनीयतमं दशनम्‌ ।' अर्थात्‌ सांख्य 


योय, न्याय, ममांप्रादि समी दशतनंश्चास्त्रोमे अद्रतवेदान्वदशन ही अतीव दशन करनेयोग्य-सभक्षने 
योग्य प्र्चस्तम दशन है। 


इश ब्रह्मसुत्रको उत्तरमीभांसा मौ कहते हैँ । महषि जंमिनि प्रणीत पूवंमीमांषा वेदके पुवमागमे 
प्रतिपादित कमंकण्डका प्रविपादन करती है ओर वेदे उत्तरमाभमें प्रतिपादित ज्ञानकाण्डका प्रतिपादक 
होनेसे ब्रह्यसुत्रको उत्तरमीमांसा कृते हँ । इस मौमांसामे उत्त रत्व-अन्तिमत्व यही दहै कि जिम अद्रय 
ब्रहमका विचारदारा अनुमव प्राप्त कर लेनेपर अन्य कुछ मी ज्ञातव्य परिथिष्ट नहीं रहता । अतएव श्रौ 
मगवानू कृष्णने गौतमे यही कड है--यञ्ज्ञाखा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवक्ञिष्यते ।* ( गौ ° ७।२ ) 
( जिसको जानं ठेनैपर अन्य कुछ भी जानना दोष नहीं रहता, यानी ज्ञातग्यकी समाप्षि हो जावो है 
साथमे कतग्यको मौ ) (तस्य काय न विदयते ।' ( गो० ३।१७ ) अर्थात्‌ वह द्रह्यवित्‌ कृतकृत्य एवं 
धन्य हो जति है।' एवं वेदोके उत्तर यानी अन्तिम मागकी उपनिषत्‌-श्रतियोको मीमांसा करनेसे 
भी इसको “उच्तरमीमांसा' कहते ह । मीमांसा यानी पूजित विचार । श्रीमद्धगवद्गोत,के 'ऋषिमि 
बहुधा गीतम्‌ ` ” "बद्यसूत्रपदैश्चव हेतुमन्निर्विनिधितेः ।' ({ गी० १३।४ ) इस शलीकमे ^हेतुमत्‌ 
विशेषण सहितं ब्रह्मसूत्रका नाम जाया है, इससे मौ इस ग्रन्थको अति प्राचीनता सिद्ध होती है। 
"बादरायण मुनि" यह्‌ नाम पुराण कालसं ही घ्री वेदन्यासर्ज)के लिए व्यवहूत होता अया है । अवएव 
ब्रह्मसु वर' वेदव्यासजीकी ही रचना है ब्रहासूत्रकारने अपने उ प्रशस्त प्रन्थको चार अध्यायो दौर 
सोलह पादोमे विमक्त किया है । पहर अध्यायमे बताया गयां है कि समी वेदान्तवाक्योका एकमात्र 
ल्य प्रत्यगमिन्त ब्रह्मके ही प्रतिष।दनमे अन्वय है, इसलिए उसका नाम समन्वयाध्याय है। इव 


( १२ ) 
अध्याय कै प्रथमपादमे स्पष्ट ब्रहाज्ञापक श्रुतियोका- द्वितीय भौर ततीय पादमे अस्पष्ट ब्रह्मभाव सूचक 
शरुतियोका विचार दहै बर्थात्‌ द्वितीयमं उपास्य ब्रह्य भौर तृतीयम ज्ञेय ब्रह्य विषयक विचार दहै 
जौर चतुथं पादम संदिग्ध अजा, अव्यक्त भादि शब्दाथं विषयक विचार है। द्वितीय-अध्यायमें 


सब प्रकारके विरोधाभासोका निराकरण क्या गया है, इसलिए उनक्रा नाभ “अविरोधा- 
घ्याय' है । इसके प्रथमपादमें स्वसिद्धान्तं प्रतिष्ठापनके किए स्मृति, तकदि विरोधोंका परिहार किया 


गया है, द्वितीय पादभे विरुद मतोमे दोषारोपण कर उनका खण्डन क्या गयाहै, तृतीय शादमे 
एकमत्र ब्रह्मे ही आकाशादि-विविध तक्त्वोंको उत्पत्ति कही गई है मौर जीव विषयक श्रुतियोके 
विरोषका परिहार किया गया है। एवं चतुथ॑पादमे इन्द्रियादि विषयकं श्रुतिर्योका विरोध परिहार 


किया गया है। फरतः इस अध्यायमे विरोधो न्यायादि दशंनोंका खण्डन कर युक्ति भौर प्रमाणो 
वेदान्त सिद्धान्तका विरोध कहा गया है । तृतीय अध्यायका नाम साधनाध्याय है । इसमे 'तत्‌' भौर 


“त्वम्‌' पदाथं शोधन विचारकर जीव भौर ब्रह्मके स्वरूपका निर्देश कर ब्रह्मसाक्लात्कारके बहिर द्ग-यज्ञादि 
गौर शम, दम, निदिष्रासनादि अन्तरङ्क साधनोंका विचार किया गया है । ज्रहाविद्या तथा चित्त 
स्थंयं सम्पादक अन्यान्य उपासनाओक्े विषयमे मी विचार किया गया है । चतुथं अन्यायक्रा नाम 
फञाध्याय है । इसमे जीवन्मुक्ति, विदेहमृक्ति, जोषकी उत्क्रान्ति, पितृयान, देवथानमागं, सगुणं ओर 
निगुण ब्रह्मको उपासनाके फलोक्षे वारतम्थपर मी विचार किया गया है। माष्प्रकृरने सूत्रोके निगृढ 
अर्थोको सम्षानेके लिए कई प्रकारको संगतियां मी शसम प्रदथितत की ह [` प्रधान [ ` प्रधानतया तीन प्रकारको 
संगति है--शास्त्रसंगति, अध्यायसंगति तथा बषादसंगति । अधिकरणसंगति-ञक्षेप, प्रत्युदाहरण, 
दन्त. प्रसङ्ख, अधवाद आदि भेदसे भिन्न-मिन्न रँ । इन्हे अवान्तर संगति भी कहते ह । प्रत्येक 
अधिकरणमें पाच अवयव होते है--विषय, संशय, संगति, पूवपक्ष, तथा सिद्धान्त । 

( | ) दाङ्रभाष्यम्‌-~ च्ारौरकभाष्यम्‌- त्रह्यसूत्पर महेश्वर प१रावत्तार-मगवत्पादजगद्‌- 
गुर आचायं शङ्कुर स्वामीने अतीव गौरवयारी प्रशस्त शारीरकमाष्यकी रचना कौ है। शारीरक 
यनी इस कु्स-द्श्य जड परिच्छिन्न शरीरम अत्यन्त विशुद्ध अविकृत प्रक्चकरूपसे वतंमान द्रष्ट 


चेतन महानु विभु परमात्मा, उसका विरादरूपसे वणन करनेवाङा व्यारपान शारीरकमाष्य माना 
जाता है । अतएव विद्रानोने माष्यका यही लक्षण किया है- 


"सूत्रार्थो वण्यते यत्र पदे. सूत्रानुसारिभिः । स्वपदानि च वण्यन्ते माध्यं भाष्यविदो विदुः ॥' 

“अर्थात्‌ सूत्रनुसारी. पदोद्ारा जिषे संक्षप्त सूर्रोका विशृ वण॑ किया जाताहै, गौर 
साथ ही सूत्रोके जंसे अपने संक्षिक्ठ पदोका जिसमें वणन किया ाता है, वह माष्य माना जावा दै \ 
पाचदर्शन व्थाख्यानकार महाविद्वान्‌ गाचस्पतिमिशने मी शाद्कुरमाष्यकौ मूरि-भूरि प्रशंसा कौदहै। 
भौर ३8 के ऊपर (भामदठी' नामक्‌ विद्वज्जन प्रशंसनीय सुप्रसिद्धटोकाकी है । उसमेये- 

"नत्वा विद्ध विज्ञानं शङ्करं करुणाकरम्‌ । माष्यं प्रसन्नगम्मीरं तत्प्रणीतं विभज्यते ॥' 

जाचायं शङ्कुरकी दो विहेषणों द्वारा मुक्तकण्ठ्से प्रशंसा कैरते हए कहते हँ किं आचायं 
शङ्कुरका वेदान्त विज्ञान विशुद्ध एवं भ्रम, विप्रलिप्ठा आदि दोषोमे विनिमुक्त है, उन्होने माष्यङ़ी 
रचना अपनी प्रसिद्धि एवं विदत्ता प्रदशनके लिए नदहींकोदटै, किन्तु मृमृ्षुजनो$े समुद्धारकी प्रशस्त 
कामनासे प्रेरित करणाके वशीमृत होकर ही की है । ईइसकतिए बाचयं शङ्धुर करुगके निधान है । 
अतः वे नमर्करणीय ह । माष्यकी प्रशंस।के चिएवे दो विरोषण देते है- प्रसन्न एवं गम्भीर अर्थात्‌ 
वह शब्दतः प्रसन्न है, सरक है, सुगम है एवं अथतः गम्भीर है यानी पुनः पुनः श्रद्धा एवं एकाग्रा 
से चिन्तन भौर मननके योग्य है। माष्यके प्रणेता विशुद्धविज्ञान, हपानिधान उन माचायं शङ्करो 
मँ वाचस्पतिमिश्र नमस्कार करता है । आचाय वाचस्पतिमिश्र दारंनिक सावमोम-महाविद्रानू होने 
क्षि करण कुछ जपने वेदुष्यकी अहवा मी रखते है । उनकी यह्‌ भहता न्यायदशंनके बत्स्यायन 


( १३) 


माष्यके उद्योतकृराचायंके वार्विकिग्रन्थके ऊपर तात्पयंटीका लिखते समय प्रकटो जातीरहै। वे 
प्रारम्ममे कठते हैँ-“उयोतकरगवीनामतिजरतीनां सप्रुद्धरणाद्‌ अहं पुण्यमयुपचिनोमि । “अर्थात्‌ 


उद्योतकराचःयंका वातिक ्रन्थ अतीव जीणं सोण है, अनेक त्रटिगोसे पण है, अतः मै अपनी तात्वय 
टोका द्वारा इन समी त्रटि्थोक्ां निवारण कर उस ग्रन्थकां उद्धार करर पण्यसपादन कररहाहं 


अर्थात्‌ मँ उसं वातिक ग्रन्थपरः बड़ा उपकार कर रहाहुं। जसेकिं कर कीचड्मे फी हृ बुद़ौ 
गायका उद्धार करते यशस्वी बनता है, इसप्रकारकी अहता प्रकट करनेवाला वह्‌ महाविद्राच्‌ वाचस्पति- 


मिश्र जब दाद्धुरमाष्यके समक्ष जातारहै, उसे प्रसन्नता एवं गम्मीरताका अवरोकन कर मुग्धो 
जाता रै, तब उसको समग्र अहंता तेज पमे बरफके समान सवथा गल जातीदै। भीर वह्‌ धाङ्कुर- 


माष्प्रकी प्रशस्त गौरवशालिनी वाणीको गङ्धाजलके समान स्वच्छ, पवित्र एवं मधुर मानता हुभा 


उसके समक्ष अपनी मामती टका रूपो वाणीका वर्षाकाकसे बहुनेारे पनरे. अपवित्र जखकी 
तुखना करता हु करता है- 
"आ चायकृतिनिवेशनमप्यवधूतं घचोऽर्मदादीनाम्‌ । रथ्वदोकमिव गङ्गाप्रवाहपासः पवित्रयति ॥' 
जैसे पनालेकां अपवित्र जल पवन गद्खाजलमे भिलकर उसके समन ही प्रश्रस्वहो जातारै 
वसे मेरी निङ्ृष्ट वाणी मौ सर्वोङ्कष्ट पावन दाद्धुरमाष्य -वाणोके साथ संयुक्त होकर उसके समान 
प्रशस्त गोरवश्च।लिनौ हो जायगी । 


(७ ) दाङ ८भाष्यक्ी अमेक वय।(ख्याफः--अद्रेत संप्रदायमें शाद्कुरमाष्यके दो प्रस्थानं 
मनि जते हैँ --एक विवरण प्रस्थान तथा द्वितीय सामतो प्रस्थान । लाङ्कुरम।ष्य पर सवंत्रथम वायं 
श्री राद्धुर स्वामोके प्रधान धिष्य श्रौ पद्मपादाचायने "पञ्चपादिका" नामको व्याख्या लिखी थो । इस 


नामश्चे ही विदत होतांहै कि पद्मपादाचायंने समन्वथाध्यायके चार पाद था अविरोधाध्यायके 
प्रथम प।द इन पाच पादंपरदहौ व्याख्या लिखी थी। परन्तु बहुसमयसेहो प्रथम चार सूत्रोपरदही 


उनको व्यःख्या उपलब्ध होती है, शेष सारो व्याख्या दुर्देववश्च लक्ष हो गई है। पञ्चमादिकाकारश्नी 


प्च पादचः्यने अपनी व्यारताके प्रारम्ममे अपने पूज्य गुर्देव माष्यरकार अवचायंश्री संद्र स्वामौ 
का महव बतकति हए इकषत्रकार नमस्कार किया है-- 


नमाम्यभोगिपरिवारसम्पदं निरस्तभूतिमनुमाधयिग्रहम्‌ । 
अनुग्रभुन्खदितकारुखान्छनं विना विनायकमपूवशशङ्करम्‌ ॥ 
इस प्रकार वेदान्त कल्पतरकारने मी- 
वेदान्ताथं-तदामास-क्षीरनीरविवेकिनम्‌ । नमामि मगवत्पादुं परमहं ल धुरन्धरम्‌ ॥ 
इस मद्धछ इलोशदिरा आचाय श्रीश ङ्कुरको सर्वोत्तम परम पूज्य परमहंस मानकर नमस्कार 
किय। है । मगवत्पाद ञाचौयं चङ्कुर एक महान वन्दनोय परमहंस रै । जिस प्रकार हंस क्षीरसे नीरको 


पृथक्‌ करता है, इस प्रकार इष परहसन वेदान्तोके वास्तविक अर्थोको उन प्रतिवादियोके मिथ्या 
धर्थोप पृथक्‌ कर प्रदशित करिया है । विवरणाचायं प्रकाश्ात्म श्रीचेरण स्वामीने इन चार सूत्रोकी 


पञ्चपादिका व्थाख्यापर हीं अपना प्रसन्न गम्मेर विवरण ग्रन्थ छख) दै; अद्र॑त सम्प्रदाये यह्‌ ग्रन्थ 
मी अतीव मान्य एवं अवदय पठनीय मना यया है । इस विवरण म्रन्थको ही आधार बनाकर संस्छेतके 
विद्वानोमे विस्य(त-जदेत सम्प्रदायके महा रथी पञ्चदशी लादि अनेक वेदान्त ग्रन्थोके प्रणेता आचायं 
श्रीिद्यारण्य स्वामी 'विवरणभ्रमेयसंप्रहु नामका ग्रन्थ ज्खिदहै। विवरण ग्रन्थ उपर तत्व- 
दीपन, विनरणोपस्य।स आदि अनेक निंवन्ध व्याख्यानरूपसे चक्षि गए रै । द्वितीय मामती भ्रस्थानक्त 


प्रणोता है आचय वाचस्पतिमिश्र। वे सवं दशनोके बडे धूरन्धर विद्राद्‌ भौर अपने समप अदत 
सम्प्रदायकै सव प्रधान जाचययथे। याङ्धुर-माश्यपर उन्होने जो 'मामती' टीका लिखो है उसका 


भध्ययन आचाय शङ्कुर सिद्धान्तोको समञ्नेके किए सनिक्राय- एव . भावश्यक समञ्च! जाता है। 


( १४ ) 
भआचायं वाचस्पति मिश्रने चाद्धुरमाष्यपर (मामत, सुरेश राचायं कृत श्रह्यसिद्धः प्रन्थपर श्रह्मतत्तव- 
समीक्षा, ईश्वरकृष्ण प्रणोत सांख्यकारिका पर तत्तवकौ वदी" पातञ्जऊ योगदशंनपर - तत्वं शारदी", 
स्थायदशन पर “वात्िकृवाियटीका' पूवंमीभांक्षा दयेनपर श्यायसूुवी-निबन्ध' कुमारिल मटुमत 
पर 'तत््वबिन्दु" तथा पूवभीमांतक मण्डन मिश्रके 'विधिविवेक्' पर न्थायकणिकाः नामको टीकाओंकी 
स्चनाकौहै। इ प्रकार यद्यपि वाचलन्त मिशन ५ दशनोकौ भ्याख्यःएं छिस है, उनमें तत्त- 
त्षिदवान्ठोका निष्पक्ष मावसे समथ॑न किया है, तथापि उनङ़ा प्रधानं लक्ष्य माचायं शङ्कुरका अद्रेत 
सिद्धान्त ही है, अवः भामती व्यष्या अद्रेतवादका एक प्रमाणिक ग्रन्थ कहा गया है । मामती व्याख्या 
पर श्वाचायं अमलनिन्द स्वामीने वेदान्व-कल्पवर' नामका प्रस्त व्थास्थान खिला है । इसकी माषा 
प्राञ्ज एवं माव प्रसन्न गम्मीररै। इन््ौनि 'शस्वदपंण' नाम एक अन्य ग्रन्थमभी च्िलिादै, 
जिसमे ब्रह्य सुत्रके धधिकरणोका विवेचन किंथा गया है तथा (पञ्चदादिकादपंणः नामका एक अन्य 
ग्रन्थ मो लिखा है। जिकषमें पदयपादाचायंको पञ्चपादिकाकी अपने ठंगको पर्स्त व्याख्या की है । वेदन्त- 
कत्पतरु' पर आचयं अप्पय्य दोक्षितने परिमल" नामका व्यारया-त्दिन्ध छिला दै । उन्होने बरह्मसुत्रके 
उपर शाद्धुर सिद्धान्तानुसारी न्यायरक्षमणि' नामक स्वतन्त्र ग्रन्थ खिखारहै जो केवल प्रथमाध्याय 
पर ही उपलन्ध है । संस्कृते विद्वानोमे प्रसिद्ध "सिद्धास्तठेश' अदि अनेक ग्रन्योके वे प्रणेताये। 
यद्यपि उन्होने ब्रह्यपूत्रपर श वचम्प्रदायके मतानुसार जो भ्रीकण्ठमाष्य है उस॒पर शक्षिवाकमणि- 
दोपिका' नामक प्राञ्जल विस्तृत व्याख्या किखकर शांवविरिष्टादरे वादके पक्षद्धा समर्थन क्रिया है, तथापि 
परिस, दिद्ध।न्तरलेध, न्वायरक्षामणि गादि म्रन्थ छिलकर केवलादतरिद्धान्ठकौ पूर्णतया रक्ता एवं 
श्रौ जमिवृद्धिकादहै। इसलिट्‌ वरे अद्रवत सम्प्रदायके वाचसपरविमिभ्र, श्रीईषं एवं पधुसुदनं सरस्वतीके 
समकक्ष महव बाचायं मनिगयेरहैँ1 इष प्रकार आचायं अद्वतानम्दबोधेन््र स्वमाने ब्रह्यमूत्रपर 
न्रह्यवि्यामरण' नामक! विशद फणण्डित्यपुणं व्याख्यान किला है। निद्रद्धगं इवं चाद्धुरमाष्यकी 
विवृत्ति कहते हैँ । मबायं सवंज्ञात्ममुनिने ब्रह्मसूत्र धङुरभाष्यके आधार एर 'संकेधश्चारीरक' 
नामकां वेदान्व-काव्यके ठग पद्यर्पसे सुन्दर ग्रन्थ ल्खिादहै। अचायं मारदीतोथने चाद्कुर- 
माष्यानुसार ब्रह्म॑सूत्रका तात्पयं अमक्षनेके किए 'वयासकन्वायमालाः नमक एक उपयोगी ग्रन्थक 
सरल एव सुबोध माषामे रचनाकीदहै। अचायं आनन्दगिरि स्वामौने ब्रह्यसूत्रष्टे शाद्धुरमाष्यपर 
^न्यायनिणेय' नामी प्रदस्त व्यास्पा लिली है । भवाय ब्र स्वामोके जितने मौ उपनिषद्‌, 
गीता आदिके भाष्य है उन समौ पर इनकी विशद टीकां हँ माष्पके यथाथ मावको हूदयंगम 
करानेमे इनकी टीकां बहुत ही सहायक हैँ । आषायं आनन्दगिरि एकं सफल टीकाकार, दाशंनिक 
सावमौमं एवं माष्पररहुस्यवित्‌ विद्भात थे इसमें सन्देह नहीं । आचायं स्वाम गोविन्दानन्दजीने रारीरक- 
माष्यपर्‌ "रत्तप्रमा" नामकी व्याख्या छिखी है । इसमे माष्यके प्रायः प्रत्येक पदकी व्याख्या है । सवं 
साधारणके किए माष्यको हृदयंगम करनिमे यह टीका बहत ही उपयोगी है। जो लोग मामती, 
कल्पतर आदि गम्मोर टठीकाओंके समषमम असमथं है, उन्हीके लिए यह्‌ व्याख्या रिष गयी है, एेसा 
उन्होने स्वयं कहा वै- 
"विस्तृतम्रन्थवीक्षायामरुसं यस्य मानसम्‌ । व्याख्या तदथंमारञ्धा ाष्यरत्नप्रमामिभा ॥ 

बरहासूत्र चाद्धुर माष्यको विरदरूपये समक्षनेके लिए धाचायं रघुनाथमुरिने 'यद्धुरपाद 
भूषण' नामका बहुत हौ प्राञ्जल उपयोगी ९वं विस्तृत निबन्ध लिखा है । इसमे प्रतिवादियके द्वारा 
भारोपित्ते अनेक ॒कुतककि सण्डन किया ययाहै। ब्रह्मसूत्रपर स्वामो शद्धुरानन्द, सदाधिवेग्् 
सरस्वती, स्वामी ब्रह्मानन्द आदि विद्रानोंको अद्रत सिद्धन्तानुस्ारिणो छोटी बड़ी अनेकं वृत्तियां है । 
जो ब्रह्यसूत्रके भ।व।थेको समक्चनेके लिए बड़ी उपयोगो है । 


( १५ ) 


( ५) श्ाङ्कर-सिद्धान्त--मगवस्पाद आत्रायं श्रीश्च ङ्धरके संक्षिपत-मुरय सिद्धान्तको समक्षनेके 

किए यह शलोक. सवत्र विख्यात है-- 
“इरोकार्धेन प्रवक्ष्यामि यदुक्तं प्रन्थकोटिमिः । बरह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव नापरः ॥' 

अर्थाद्‌ जो निणंय विस्तारसे करोड ग्रन्थोके दार कहा गया है उसको मँ संक्षेप अधं-रलोक 
वारा कहगा । एकमात्र सर्वात्मा-ब्रह्म ही भ्रिकाछावःवित-सत्य है, नामशूपात्मक यह्‌ जगत्‌ मिथ्या है, 
व अविद्यमान होते हृए भी प्रतीयमान है । भौर यहु जीव परमाथंवः ब्रह्य ही है, ह्ये अन्य 
नहीं है । 

(६ ) सत्य ओर मिथ्याकी परिभाष्रा--परमाथं सत्य वह दै--"यत्स्यात्‌ सर्वत्र सवदा 
( चतु:श्लोकी मागवत ) अर्थात्‌ जो समौ कारमं विद्यमान हो, किसी भमी कालमें जिसका बाधन 
हो एवं जो सवंत्र॒ अवस्थित हो, वह्‌ त्रिकाछाबाधित सर्वानुगव सत्य है । जेपे ५--५ = १० ही होवा 
है, किसी मो सभ्रयमे एवं किसी मी देश्च-दिशेषमे ५-+५-नतो ९ होछारहै, न १९१, वसे वहु सर्वात्मा 
परमाथं सत्य ब्रहम मी भूत, मविष्यत्‌ एवं . वतमान तीनों कार्म जगत्के आदि मध्य एवं अन्तम, 
तथा समी प्रदेधोमे समस्त पदाथि. अखण्ड-एकरखष अविङ्ृतंरूपश्रे अवस्थित है । यदि उसं परमार्थं 
सत्यको कों मी व्यक्ति छोडना चाहे या उससे पृथक्‌ या विपुख होना चाहे, तौ हो नहीं सकता, 
क्योकि उसका समीके साय तादत्म्यसम्बन्ध है । भेद सहिष्णु अभेद सम्बन्धका नाम तादात्म्य है 
अर्थात्‌ जिसमे वास्तविक मभेद एवं काल्पनिक भेद हो, जेषे सुवणंके साथ मामूषणोका । वह्‌ ब्रह्म 
सव॑दा कालपरिच्छेदस्े रहित है, सवं त्र होनेसे देशपरिच्छेदसे एवं सबका आत्मा हीनश्च वस्तु-परिच्छेदसे 
रहित है । अतः वह्‌ श्रुति हारा “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म कहा गया है । मिथ्या वहहैजोकमी रहे, 
याकमी न रहे, यहाँ रहुनेका अनिभ्रायं वल प्रतीतिसे है । कलिपत-परदाथं मध्यमे मासितं होनेपर मी 
वह वस्तुतः आदि एवं अन्तकी तरह मध्यमे मी अविद्यमान ही है । अतएव माण्डुक्योपनिषत्‌-कारिका- 
कार श्रोगौडपादाचायंजीने कहा है--"जादावन्ते च यन्नारित वतेमानेऽपि तत्तथा ।' 

"वेदान्त-डिण्डिम" नामके धुग्रन्थमे आवायं नृसिंह सरस्वतीने कहा है- 

'यद्स्त्यादौ यदृस्स्यन्ते यन्मध्ये माति तस्स्वयम्‌। ब्रहौवेकमिदं सस्यमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
यन्नादौ यच्च नास्व्यन्ते तन्मध्ये भातमप्यसत्‌ । अतो मिथ्या जगत्‌ सवंमिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 

जो आदिमे है, अन्तमे है, एवं मध्यमे भी स्वयं मासितहोतादहै, वह एकमात्र ब्रह्य ही सत्यं 
दै, यह्‌ वेदान्तका डण्डिम-घोष है । जो आदिमे नहीं अन्तमे भी नहीं, वह मध्यमे भासित होनेपर 
मी असत्‌-मिथ्या ही माना गया है । जतः यह जगत्‌ मिथ्या ही है, एसा वेदान्तका डिण्डिम-घोष है । 

अतएव श्रौ मगवानूने गोतामे भी सत्‌ एवं असत विलक्षण जो अनिवंचनीय है वही मिथ्या 
है, जगत्‌ परमाथं सत्य इसचिए नहीं है कि उसका ब्रह्य स्लत्कार दशमे वाध होता है, असत्‌ 
हसकलिए नहीं है कि उसकी व्यवहारदशा प्रतीति होती है, अतः वह॒ सत्‌ एवं असत्‌पसे विलक्षण दै, 
इसका तिरूपण बङ्‌ अच्छे ठंगसे किया है- 

(नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः । उमयोरपि दष्टोऽन्तस्त्वनयोस्तच्वदकिमिः ॥' 

सत्क; कमी ब।ध नहीं होता एवं असत्‌कौ कमी मी बन््यापूत्रके समन-प्रतीति नहीं होती । 
इस इलोकमे मावका अथं सत्ता-अस्तित्व नहीं है, क्योकि "असत्‌" शब्दस ही सत्ताका निषेध सिद्ध होता 
है, अत" सत्ता रहित-असत्‌की सत्ता नहीं है, एसा कहना पुनरक्त-या प्रतीत होता है । अतः मावका 
अथं "मवति-प्रमवति -उत्पद्यते द्रति सावः" इस व्युत्पत्तिसे उ्पत्ति ही मानना चाहिए । 

"भावः सत्तास्वमावामि प्रायचेष्टात्मजन्मसु ।' 


इस कोके अनुसार भी भमावचब्द उत्पत्तिका ही बोधक है । एवं उत्पत्ति-अथवाजे भावके 
प्रतिद्न्दरिरूपसे अमाठका अथं विनाञ्च मी मानना उचित है। इससे यह्‌ ज्ञात होतादै कि जौ पदाथं 


( १६ ) 


शराभ्यु ङ्गादिकै समान अदत्‌ है, उसकी उत्पत्ति नहीं हषी है, अभाव पदके संयोजनसे उसका विनाश्च 
मी नहीं छता । हस प्रकार जो परमाथं सत्‌ पदाथं है, उसकी भी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं देवे शै । 
अतः यथा असतो मावोऽमाकवश्च न विद्येते, तथा सतोऽपि भमावो भावश्च न विद्येते ।` एेसा पदोका 
अन्वय सिद्ध होता दै अत. जगत्‌ यदि परमाथं ब्रहमके समान सवथा सत्‌ हो एवं वन्त्यापृत्रके समान 
सवथा असत्‌ हो तो उदकी उत्पत्ति एवं विनाश नहीं हो सकेते । परन्तु हमारे वेद-उपतिषत्‌-स्मृति- 
पुराण आदि समस्त-छास्त्रोमे जगत्की उत्पत्ति कटी गर है, एवं उसक्रे विनाद्च.प्रक्यका मी वणन किया 
गया है । अतः: जगत्‌ सत्‌ एवं असत्‌ नहीं किन्तु सत्‌ एवं असत्‌से विलक्षण-अनिवंचनीय-मिथ्या ही है । 
उसकी व्यावह।रिकरुत्ता माननेपर भौ ब्रह्यके समान परमाथं-्त्य नहीं है । इसप्रकार तत्वदर्शी -विद्वानों 
ने सत्‌ एवं असतुक्ा यथाथंनिणंय किया है । अतः सक्षेप शारीरकाचायं स्वंजञःत्ममुनिने कफहा दै- 
'जगम्महिभ्ना न जगस्प्रसिद्धिः न दिन्महिष्नाऽपि जगस्प्रसिद्धिः। 
नच प्रमाणाजगतः प्रसिद्धिः, स्वतोऽस्य मायामयताप्रसिद्धिः ॥' 
जगत्‌को महिमा जगतुकी प्रसिद्धि नहीं है, चेतन ब्रह्मकी महिमासे मी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं 


है प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे मी जगत्‌कौ प्रसिद्धि नहीं है, अतः इस जगदुकी अनिव॑चनीय-म।यामयतारूपसे 
ही प्रसिद्ध-प्रतीति माननी चाहिए । 


'जडइत्वहेतोन॑ज गन्मरहिन्ना, न चिन्महिन्ना तदसंज्गमावात्‌ । 

न च प्रमाणाच्तदकारकलात्‌ तस्य जाड्यादजड।जनेश्च ॥ 
जड होनेके कारण जगत्‌की महिमासे जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं हो सकती, जडपदाथं अपने 
भापको प्रसिद्ध नहीं करे सकता, चेतनकै द्वारा ही उसकी प्रसिद्धि होती है। परन्तु चेतनकी महिमासे 
मी जगत्‌की प्रसिद्धि नहीं होती, क्योकि चेतन, असंग, निप एवं तिविलेष है । प्र्यक्षादि भ्रमाणों 
से मी जगनुकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योकि प्रमाण कारक नहीं होते, प्रसिद्धिषूपी ज्रियाके जनक नहीं 
होते । जन्य वस्तु जड़ होवी है शौर अजड, चेतन वस्तुको उत्पत्ति नहीं होती दै अर्थात्‌ नाम-रूपात्मक 
जगत॒की प्रसिद्धिमे-प्रतीतिर्मे-जिज्ञासा होती है कि जगतकी प्रसिद्धि स्वतः ही होती है, या चेतन- 
आत्मा, या प्रत्यक्षादि प्रमाणे ? जगत्‌ स्वयं जड है, जसे जड़की प्रसिद्धि होती ही नदीं, अतः 
प्रथम पक्ष पो सवंथा अयुक्त है । द्वितीयपक्ष भौ संगत नही, क्योकि चेतन सद्मा असंग दै, उसका 
जगत्‌से कोई वास्तविकं सम्बन्ध ही नहीं, विना सम्बन्धके कोई प्रकाकं किंसीको प्रसिद्धि नहींकर 


सकता । तीसरा पक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे भी जगतुकी प्रसिद्धि नहीं हो सकती, क्योकि कोई 


भी प्रमाण जड़ पदाथंविषयक संवित्‌ प्रकाशकका कारण-उत्पादक नहीं हो सकता । आशय यह है 
कि जगत्‌की प्रकाशचरूप संवित्‌ नित्य-आत्मस्वरूप ही दै, उञ्ञ प्रव्यक्षादि प्रमाण उत्पन्न नहींकर 


सकते । भौर जो अन्य पदाथ दहै, वह जडदहै, उसे प्रकाश या संवित्‌ मानना उचित्‌ नहीं । ह्सल्िए 
अनिवंचनीय, मिथ्या, देह, गेह, कलत्र, पुत्रादि जगत्‌को कोई किंतना मौ परमाथश्त्य माने, तो भी 


वह सत्य नदीं हो सकता । अतः नाम-स्पास्मक जगतो तौ वत्त्वदश्ियोनि स्वप्ने समान केवल प्रतीति- 
मात्र ही माना है । भाचायं मगवत्पादने मी कहा दै- 


“सारः स्वप्नतल्यो हि रागद्रेषादिसंङुलः । स्वकाठे सत्यवद्भाति, प्रवोधेऽसत्यवद्धवेत्‌ ॥' 
यह्‌ प्रतीयभान संसार स्वप्नके समान है । राग, द्वेषादि दोषोसे सम्बद्ध है । जे स्वप्नं निद्रा 
कालर्मे भासित होता दहै। भौर जाप्रतूकारमे बाधित होजातादहै, वसे यहु संसार मी भज्ञानकालमें 
्रतीत होता है गौर बोध होतेपर बाधितो जाता है । “दे मवति प्रभवति न॒ सवति किं ! मवति- 
रस्कारः' ( षट्पटी ) हे मगवन्‌ ¡ षिष्ठानरूप सर्वात्मा \ भाप परन्रह्का साक्षात्कार होनेपर क्या 


दस दतप्रपच्चका तिरस्कार नहीं होता? अवद्य हीहो जाता है। अधिष्ठानके साक्षात्कारे उसमे 
ारोपितका बाघदही हो जता है, यहु सवजञनविदित न्याय दै । 


( १७ ) 


( ७ ) जीवो ब्रह्मैव नापरः- यह जीवात्मा वस्तुतः देह नहीं है, किन्तु देव है, जड नहीं 
है, किम्तु चेतन है, दृश्य नहीं है, किन्तु द्रश दहै, परिच्छिन्न नहीं है, किन्तु अपरिच्छिन्न ( विभु) है। 
अतएव इसकी मी ब्रह्मके समान तरिकालाबाधित पारमापथिक ही सत्ताहै। यहु स्वयं प्रकाश्च स्ववः 
सिद्ध ज्ञानस्वरूप है । अतएव कठोपनिषत्‌ एव गीताम मो कहा है-- 

"महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति । ( कण १।१।२२ ) 
अविनाशि तु तद्िद्धि येन सवंमिदुं ततम्‌ ।' ( गः० २।१७ } 

अर्थात्‌ उस महानु दभु आत्माका मनन एवं ध्यान करके धीर यानी अविकृत प्रज्ञावाला 
महापुरुष शोकंसे रदित हो जातादै। हे अजुन ] उस अपम स्वस्वरूपमूप आत्माको तु अविनादी 
जान 1. वहू सवंव्यापक है, उशसे यह समग्र जगत्‌ अन्तर-बाहर व्याप्त है। आत्मको जो अणु परिमाण 
एवं मध्यम परिमाणनाला मानते है, उनका मत दन वचनो खण्डतहो जावा । एवं वहू 
आत्मा ानन्दस्वरूपं दै, उसकी आनन्दरूपता सुपुक्तिमे एवं समाधिम अनुभूत होती है । दुःख 
आदि तो मनके धम है, मनके साथ तादा्म्याध्यास होनेष्धे वे धमं. विशुद्ध अत्मा भारोपित है। 
जसे जपाकुसुमको लारिमा स्फरिकमे जारोपित होती दहै, जंसे लालिमाके आरोपे उसकी स्वाभाविक 
दुक्छता तिरोहित हयो जाती है, वसे ही मनके दुःखादि धमेकि मारोपसे उस अन्तरात्माकी स्वामाविक 
आनन्दरूपता अमिभूत हो जाती दहै। इसच्एि मँ चिदात्मा वस्तुतः सद्रप, चिद्रप, भानन्दरूप, 
परिुणं अविनाञ्ची-ूमाब्रह्मही ह, एसी हद़ मावना मुमृक्षु सदा करता रहे । भतः अचाय मधुसूदन 
सरस्वतीने बद्रतसिद्धिमे केहा है-- . 

'अनादिसुखदूप्रता निखिरदश्यनिमुक्तता, निरन्तरमनन्तता. स्फुरणरूपता च स्वतः । 
त्रिकारूपरमाथंता त्रिविधभेदशयन्यास्मता, मम श्रुतिशतापिंता तदहमस्मि पूणो हरि ॥' 
अर्थात्‌ मेरी अनादि-शाश्वत सुख पूर्णता, निखिल देहादि दृद्य द्र॑वप्रपश्चसे विमुक्तता, सवदा 
अनन्त-अपरि।च्छन्न ता-ग्यापकठा, स्वयं सफूतिरूप-चं तन्य ज्योतिरूपा, त्रिकालाबाधित परमाथंता , सजा- 
तीय, विजातीय एवं स्वगत भेदशून्यता, स्वतः प्रमाण सेकडो-भरुतियोके द्वारा प्रतिपादित ह, अतः मै 
पूणेहरि ह ।' आचायं श्रीनृसिंह रस्वतीने 'वेदाम्त्िण्डिम"मं सरल सहजं एव सुगम भाषामे कहा है- 
सच्चिदानन्दरूपव्वाद्‌ ब्रहयेवात्मा न संशयः । श्रुतिपरमानुसंबानादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवव्रह्मणोभेदः सत्तारूपेण विद्यते । सत्तामेदे नं मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवब्रह्मणो भदः र्फूतिंरूपेण विद्यते । स्पू्तिमेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवव्रह्मणोभेद्‌; प्रियरूपेण विद्यते । प्रियभेदे न मानं स्यादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीवेह्मणोभदो. नाश्ना रूपेण विद्यते । नाश्नो रूपस्य मिभ्यात्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
न जीव ब्रह्मणोरभद्‌ः पिण्ड ब्रह्माण्ड भेदतः । व्यष्टेः समषटेरेकस्वादिति वेदान्तडिण्डिमः ॥ 
जीवो ब्रह्मारमना क्षेयो ज्ञेयं जीवास्माना परम्‌ । सुक्तिस्वदैक्यविज्ञ(नादिति वेदान्तडिण्डिम ॥ 

सत्‌, चित्‌ एवं आनन्दरूपं होनेके कारण यह जीवात्मा वस्तुतः ब्रह्मद्दीरै, इसमें छेशमत्र 
मी सन्देह नहीं है, यह सिद्धान्त श्रुति प्रमाणोके श्रवणद्रारा एवं प्रत्यगमिन्न अद्य ब्रह्यतत्त्वके सतत 
मनन एवं निदिध्यासन द्वारा स्पष्ट ही अनुभूत होठा है । यही सवंजन सुखाय सव जनहिताय वेदान्तका 


प्रामाणिक डिण्डिम-घोष है। सत्ताह्पये मौ जीव एवं ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, क्योकि सत्तापुणं 
एक अखण्डितं व्यापक पदाथं है, उसमे किसी प्रकारसे मौ कोई भेद नहीं कर सक्ता । हस प्रकार 
सफूति चेतम्यरूपसे भी जीव ब्रह्मका भेद नहीं हो सकता, अतः जीव चेतन्य एवं ब्रह्म चतन्यमे किसी 
मी प्रकारकी विभिन्नता नहीं है, क्योकि चं्तम्य स्फ़ति भी पूणं एकरस निराकार अखण्ड एंव सवगत 
है अर सत्तायै अभिन्न दै। इय प्रकार परम प्रिय अ.नस्दरूपपे भी जीव ब्रह्यका भेद नहीं हो सकता, 


( १८ ) 


वयोकि आनन्द मी विभ्रु-व्यापक है सवत्र विद्यमान है, सत्ता एवं \फठिसे अभिन्न है, अतः उसकाभी 
कोई विमाजन नहीं कर सकता । यद्यपि वंषयिक आनम्द-शब्दादि विषयक भेदसे भिन्न सा प्रतीत होता 
है, तथापि विषयोपाधिदचै रहित विशुद्ध निविषय निरतिद्चय निर्वाच्छन्न श्ारवत आनन्दे किसीमी 
प्रकारका भेद नहीं है, यह वेदान्तका रवतः प्रमाण उपनिषदोका डिण्डिम-घोष है । नामोकि भेदय एवं 
गौपाधिक रूपोके भेदग्रे मी जीव ब्रह्मका भेद नहीहै, क्योकि नामं एवं रूष मिथ्या है, कल्पित चामं 
रूप वास्तविक जीव ब्रह्मकी एकताका प्रतिरोध वहीं कर सकते । इस प्रकार पिण्ड एवं ब्रह्माण्डके 
भेदसे भी जीव ब्रहयका भेद नहीं है, क्योंकि कायं कारणक. अनन्यताके सिद्धान्ठके अनुसार आभूषण 
एवं सुवणकी तरह पिण्ड एवे ब्रह्मण्डमे मी भेदः नहीं है, गतः यह ॒वेदान्तोका यथाथं अविचकित 
निश्चय है कि जीव एवं ब्रह्मके अभेदानुमवका ही नाम मोक्ष है। अविद्याकृत भेद दशंन.ही संसार- 
दुःखमय बन्धन है। जीव ब्रह्मस्वरूप ही है एवं जीवात्मरूपसे परब्रह्म हौ भासित होवा दहै, एेसा दष्ट 
क्रद्धासे समक्षना चाहिए । जीव ब्रह्यके अभेद विज्ञाने ही मोक्षकी प्रति होती दै, एेसा 
वेदन्वोका घोषदहै। † 

( ८ ) देतवाद्-समालोचना- वेदान्त-उपनिषद्‌ आदि चास्त्र द्तका-जीवेश्वरादिके भेद 
काही प्रतिपादनं करते है, अद्रेवका नहीं एसा कहते हुए कु मतावलम्बी -कऋम्बेदसंहिवाकी इषं 
प्रसिद्ध श्रतिको प्रस्तुत कैरते है-- 

"हा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं ब्क्षं परिषस्वजाते । 

तयोरन्यः पिप्प स्वाद्वस्यनदनन्नन्योऽमिचाकशीति ॥' (ऋ. १।१९४५२०) (मु.उ. ३।१।१) 

्यरीररूपी एक ही वृक्षमे जीव एवं ईश्वररूपी परस्पर मिङकर एक दुषरेके हितकर खखा हृए 
दो हंस पक्षी रहते हँ । इन दोनोमे जीवरूपी पक्षो चरीरवक्षङक़े स्वाद-मोगरूपी फछोंशो मोगवा ओर 
दूसरा ईश्वररूपी पक्षौ मोगोको भोगता वो नहीं है, किन्तु केवल देखतां रहता है अर्थात्‌ जीव मोक्ता 
है ओर ईश्वर द्रा है।' इस मन्त्रे एकका मोक्तारूपसे एवं दूसरेका द्रशरूपसे भेद ही बताया दै । 
दसप्रकारकौ--“एूथगारमानं प्रेरितार्ञ् मत्वा जुष्टस्ततस्तेनाष्तव्वमेति । ( श्वे ° १।६ ) इस श्वेताश्वतर 
श्र तिने मी “पृथक्‌” पदसे जीवाल्माका उसके प़रयिता ईश्धरसे भेदका ही वणंन किया दै । जीवात्मा जब 
उस परमेश्वरका श्वद्धा मक्तिसे सेवन करता दै, तमी वह्‌ अमृतत्व ( मोक्ष ) को प्राप्त होता दै । एवं- 
(जीवेश्वरौ भिन्नौ विरुढधर्माक्रान्त्वात्‌ दृहनतुहिनवत्‌ ।' हृत्वादि अनुमान प्रमाण भी जीव एवं 
ईश्वरकै भेदको ही सिद्ध करता है, क्योकि जीव अल्पज्ञत्व, भल्पशक्तित्वादि एव ईश्वर सवंज्ञत्व, सवं- 
शक्तित्वादि परस्पर विरुद घमेखि बरफ एवं अग्निको तरह अक्रान्त ह, अतः उनका अभेद नहींहो 
सकता । मौर सभी जीवोको मँ महानु सृपूणं ईश्वर नहह, किन्तु सुखी दुःखो हः टे प्रत्यक्ष 
होता है, अतः जीव एवं ईरवरका भेद ही मानना चाहिए । अब यह उक्त दवेववादो द्वार प्रद्चित इन 
श्रुत्यादि पर क्रमशः विचार किया जातादहै। द्धा सुपर्णाः इष श्नुत्िका पूर्वाधं जीव एवं ईश्वरके भेदका 
प्रतिपादन नहीं कशता । तब वह भेद पारमाथिकदहै, गौपाधिक नही, एेश्षा वह्‌ दैतवादी कंसे कह 
सकता है ? क्योकि किसी मी पद एवं वाक्यसे भेदकां बोघ ही नहीं होता । 

शद्धा--द्रौ' इस पदे द्वारा श्वृति द्ित्वका प्रतिपादनं करती दहै, ओर यह्‌ द्वित्व भेदर्मे ही 
होता है, अभेदमें नहीं । .अतः यह द्वित्व ही जीव एवं ईश्वरके मेदकां बोधक है । समाघान--किसोको 
कमी सदोष चक्षुसे दो चन्द्रमा दिखाई देते है, इसमें प्रतीयमन द्वित्व कात्पनिक भेदका ही बोधक है 
पारमाथिक भेदका नही, इस प्रकार द्वित्व गम्य भेद प्रत्यक्षादि प्रमःण सिद्ध काल्पनिक-जीपापिक भेदका 
ही अनुबाद करता है । ओर (तत्वमसि जादि महावाक्य-श्रततियोसे प्रतिपादित परमाथं अभेदके साथ 
विरुद होनेके कारण वह्‌ भेद पारमाधिक नहीं दै । परवक्त शरु्िके पूर्वाधमें निदिषट सुपण, {सखायो, एवं 
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सयजौ" ये तीन विशेषण मी जोव एवं ईश्व रके अभेदके ही ज्ञापक हँ, भेदके नही । दोनों ही सुपण है 
हंस ह, सजातीय ह अथवा निरुक्ते मोत्रादि विप्ययादि नियमके अनुसार दोनो ही सुपण ही यहा 
सुपणं नामये कटे गये हँ । "पणमदः पूणमिदं' यह्‌ श्वति मी 'अदः' यानी परोक्ष ईह्वरतत्तत मी पूण 
है, एवं इदम्‌" यानौ अय रोक्ष सन्नि्ेष्ट जीत्र तत्व भी पूण दै । दोनों ही पुण है, पूणं सत्ता, पणं स्फूतिं 
एवं पूणं अनन्ते व्याप्त होनेके कारण उनको पृणतामे किसी. प्रकारका मी तात्तविक भेदन्हींहै 
घटाकाश, महाकाल्ादिकी तरह केवर मोपाधिक ही भेदरहै। अतणएववे दोनों सखा, इन दानोंका 
समान ही स्वान रहै, स्यान यानौ इन दोनौकौी समःनरूपसे-सस्चदानन्दरूपदै प्रीति है, एेसा अभेद- 
माव यह्‌ संखापद बोधत करता दै। वे दोनों बिभ्ब-प्रतिरधिम्ब माक्से या घटाकाश महाकाशरूपसे 
सदा अविनामाव सम्बन्धसे सयुक्त है यह सयुजौ" एद बोधित करता है ! इसलिए एधि श्रुति अभेद- 
मावकी ही ज्ञापक है, अतः उत्तराधमें वणित अन्यत्व बोपाधिक्‌ अन्यत्यका ही बोधक दै । परमाथतः 
तो वे दोनों अनन्य हैँ । “पृथक्‌ आत्मानं प्रेरितारञ्च मत्वा" यह शति मी पृथक्‌ पदसे जोव एवं ईर्वरके 
पाथंक्यक्रा प्रतिपष्दन नहीं करती, अपितु अत्मा देहादि जडवगवे पृथक्‌ है मौर चेतन साक्षी. होनेके 
कारण जडवगेका प्रेरक दै ठेषा उसका वास्तविकं अथं है। अतः आत्मा होनेसे अनात्म देहादि 
तादात्म्याध्यास व्च अपृथग्ररूपसे प्रतीयमान होनेपर भौ वह्‌ वस्तुतः पृयक्‌ ही है, विरुद्ध ध्माक्रान्तत्व 
हेतु मौ जीव एवं ईडवरका पारमार्थिक भेद सिद्ध नहीं करता, क्योकि अल्पज्ञत्व, सवं्ञत्वादि विरुद्ध धमं 
पिण्ड, ब्रह्माण्डादि उपधियो्चे सम्बन्धसे प्रतीत हो रहै है । उपाधिविनिमुक्त विशुद्ध स्वरूपमे उनका 
मान नहीं होठा। भै ईरवर नहीं ह यह्‌ प्रत्यक्ष भो कल्पनिक भेदकाही धनुवादक दै, तात्तविक 
मेदश साधक नहीं । ईदवर अपमत्यक्ष दै अवः तत्पतियोगिष भेद मो प्रत्यक्ष नहीं है । इसलिए प्रत्यक्ष 
प्रमाणसे जोव ईदवरका भेद सिद्ध नहीं होता । 

इस प्रकार जीवीका मौ परस्पर तात्त्विक भेद सिद्ध नहीं होता । जैसे जक्ादिमे प्रतिविस्बित चन्दर 
उपाधियो मेदसे अनेकरूपसे प्रतीव हतेपर भी वस्तुतः एके ही दहै (तदमिन्ना्मिन्नस्य तदभिन्नत्वम्‌' 

ह॒ दथंनश।स्त्रोका त्थाय बिम्बसे अभिन्न एक प्रतिविम्बका। द्वितीय प्रतिबिम्बसे मौ अभेद सिद्ध करत। 
है, वसे जोवात्म( मो अन्वःकरणादि उपाधियोके भेदसे सुखो, दःखी आदि विमिन्नल्पसे प्रतीत होने 
पर मी शुद्स्वरूपते एक हौ दै श्ति मो रेता हो कहृतौ है । | 
"एक एव हि भूताव्मा मूते भूते भ्यवर्थितः । एकधा बहधा चैव . दयते जङचन्दरवत्‌ ॥* 

एक हो निखिल भूतोंका पिण्ड ब्रह्माण्डदि शरोरोकां आत्मा है । परन्तु पृथक्‌-पृथक्‌ भूत, 
मौतिकादि उपाधियोके भेदसे वह्‌ बहुत प्रकारका प्रतोव होनेपर मो जलचन्रके समान वस्ततुः एक 
ही है ।' इस प्रकार श्रह्मवेदं सवम्‌ ( नु° उ० ७ ) “सवं खल्विदं ब्रह्म" ( छा० ३।१४,१ ) वासुदेवः 
सवमिति' ( गो० ७।१९ ) 'तदनन्यत्वमारम्मगश्चब्दादिम्यः ।' ( ब्रह्मसूत्र २।३।१४) इत्यादि वचनोके 
दवारा जगत्का मी बाधसामनिाधिकरण्य न्यायसे परमात्मासे अभेद मण्व ही सिद्ध होता दहै वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं मृत्तिक्षत्येव सव्यम्‌" ( छां० ६।४।१ } इतत श्ररतिके द्वारा घट, शरावादि कायं वमे 
घनुगत एकमात्र मत्तिका--उनका उपादान कारण-ही सत्यदहै। कायं वगंतो वाणोसे कथन मात्र 
ही है, इस टष्टान्तद्वारा परमात्मासे जगत्‌ का अनन्यत्व सिद्ध होता है । 


( ९ ) विरिएद्धेतवादसमालोचना 
कुछ प्रतिवादो लोग कहते है--उपनिषदादिका प्रतिपाद्य केवल अद्रठ नहींदहै, कछिन्धु चेतन 
एव अचेतने विशिष्ट ब्रह्म अद्रतदहै। जसे लोमे शारीर एवे चरीरी अग्माका परस्पर . अत्यन्त भेद 


होनेपर मो "यहु एक ही देवदत्त है' एषा जइ एवं चेत्‌ विश्चिष्टः एकत्वका व्यवहार होता है, वसे जड 


के 


+ 1 


पदार्थं एवं जीवोंका अनेकत्व होनेपर भी एवं ब्रह्यसे उन सबका भेद होनेपर मी वित्‌-अचिते 
विशिष्ट ब्रह्म एक है-अदैतदै, रेसा मानना अनुचित नहीं दै। परन्तु यहाँ विचारणोय यहद कि 
विश्चेषण, वितेष्य एवं उनका सम्बन्ध इन तीनोका नाम विशिष्ट है, यह्‌ विशिष्ट पद जब द्तको सिद्ध 
करता है, तब उसका ब्रह्यके साथ अदत कहना वदपोव्याघात दोष है। जंघे कोई यह्‌ कहे कि "मम 
मूते जिह्वा नास्ति" भर्थात्‌ मेरे मखम जिह्ु। नहीं है" वसे ही विशिष्ट जब द्रव है, तब वहु अद्रतहो 
ही नहीं सकता ओर “यह्‌ एक देवदत्त है" यह ृटान्त मी विषम दै, क्योकि शरीरके साथ आत्माका 
एकत्व वस्तुः हो नहीं सक्ता, अतः यह्‌ एकत्व व्यवहार श्रममूखक है । अतएव बुद्धिमान पक्षपात 
रहित विवेचकोंको प्रशस्त दमे विधिष्ट ओर अद्ेत इन दोनों पदोंका समन्वय ही नहीं हो सकता, 
क्योकि दते अभावका नाम ही अद्वैत है जिसमे परमाथतः द्रतनहो, वह अद्वैत है, अद्रेतमे देतरूप 
विश्लेषण लगाकर उसको परमाथंतः कौन विष्ट कर सकता है? ओर वह्‌ अद्रवत वििषटक्योँहो 
जायगा ? यदि वह वस्तुतः ।वक्िष्टहै तो उसे अदेव कहना ही व्परथं है । अतः श्रुति, स्पृठि, पुराण 
धादि किसी मी शास्त्रम "विशिशद्रेत' एसा अनुपूर्वीं पद हो उपलन्ध नहीं है, इसलिए 'विश्िशाद्रवः 
यह्‌ मत-वाद श्त्रानृकुल एवं युक्ति संगत नहीं दै । शङ्का "यस्य पृथिवी शरीरं यस्यापः शरीरं 
यस्यात्मा शरीरम्‌" ( बहु° ३।७।२-३ ) इत्यादि अधरृतिर्योके (रा चित्‌ (चेतन जीव) एवं अचित्‌ { जड़ 
प्रकृति प्रयिव्धादि रूप ) शरोरसे विशिष्ट आत्म! एक दहै, अदत है, सा निदचत होता दै । समाघान- 
चेतन जोव ओर जड़ पृथिव्यादि ये दोनों परमत्माके वास्तविकं रोर नदीं हो सकते । जुभाशुम कमंसे 
जन्य जो सुल दुःखादि खूप फल है--उ्के मोग अनुमवके भआश्रथका नाम शरीर दै 'मोगायतनं हि 
शरीरम्‌" यह्‌ दाशंनिकोंको परिमाषा है । विशुद्ध परमत्मामे कमं बन्धन एवं फर मौगका सम्भव नहीं है 
उसमे कमं एवं मोग स्वीकार करने पर वह जीवके समान मोक्ता हो जायगा अर्थात्‌ परमात्मा न होकर 
जीव हो जायगा । क्षतः “पृथिवी, आपः, मात्मा, शरोरम्‌' का अथं है स्वषूप । परमात्मा ही अपनी 
सचिन्त्य अनिकंचनीय माया शक्ति द्वारा प्रथिव्यादिरूपसे प्रतीत होता है, अतः यह सव कुछ उसका 
ही स्वरूप है, उससे उनको पृथक्‌ सत्ता नहीं है । सवं खहिविदं ब्रह्म' ( @1० ३।१४।१ ) इदं सवं 
यदयमात्मा" ( बहु° २।४।५ ) "देतदाहम्यमिदं सवम्‌" ( छा० ६।८।७ } इत्यादि भ्रुतियोके दारा भी 
पवोक्त ही अथं निर्चित होता है । लोकम मी स्वरूप अथे रीर शब्दा प्रयोग देला जाता है, जसे 
"शिलापुत्रकस्य शरीरम्‌" "यह्‌ पत्थर पुतकेका शरीर है, यानी स्वरूप है ।' अतएव "विश्वरूपो यतोऽव्ययः" 
( वि० प° १।२२।६८ ) ्रेरूपे ब्रह्मणस्तस्य मूतं चामूतमेव च ।' ( वि° पु० १।२२।५३ ) इत्यादि 
वचनोमे मी रूप शब्दका प्रयोग पूर्वोक्त निणंयकी पूणं पुष्टि करा है । अतः नेह नानास्ति किच्चनः 
( वृह० ४४।१९ ) इस श्रुतिके द्वारा उष विदवाधिष्ठान अद्वितीय ब्रह्म मे वस्तुतः किसी मी प्रकारसे नाना 
दैत प्रपञ्च नहीं है, यह सिद्ध होवा है । व्यवहार दशा्भे जो नानात्वकौ प्रतीति होती है, वह्‌ माय 
मात्र है । यह बात श्रौमद्धागवतर्मे मी स्पष्ट कही गई दै-“मायामात्रमिदं राजन { नानात्वं प्रत्यगात्मनि 
( मा० १२४२५ ) श्रत्यगाह्मा-ब्रह्यमे प्रतीयमान नानात्व मायामात्र है, अविद्या मारोपित है । 


( १० ) दवेताद्धेतवादसमालोचना 
कुछ मतवादी कहते है-दो प्रकारकी श्रुतियां उपलन्ध होती है, १--दतप्रव्िपादिका एवं 
२-अद्रेतप्रतिपादिका । "तुल्यञ्च सांप्रदायिकम्‌" अर्थात्‌ सम्प्रदाय यानौ गुरू रम्परासे समधीत समी धरुतिया- 
समान ह, इनमे गौण-मुख्यमाव नहीं हो सकता ।` इस न्यायसे विनिगमकका अमाव होनेके कारण 
दत एवं अद्रेत दोनों ही श्रति तात्पयंके विषय ह, एेसा मनना चाहिये । द्रत एवं अदत दोनों ही श्रि 
मखक है, अत। जंघे अदे तवादी अद्रतको पारमाथिक मानते वसे हो दतकादिययोको मो अद्रतको पार 


( ३१ ) 


माधिक मानना चाहिए । इसी प्रकार जये द्र॑तवादी द्वेतको पारमाथिक मानते है, वेसे ही अद्रंतवादियो 
को मी द॑तको पारमाथिक माननां चाहिये । ठेसा मानने पर अद्रंतवादो एवं देतवादो दोनोके विवाद 
का चमन हो जायगा तथा द्वत एवं धद्वतका सामञ्जस्य (समन्वय) हो जायगा । यहां विचारकोको यह्‌ 


समश्षना चाहिये कि यद्यपि विषमसत्तावाले दतं एवं अद्रवत का विरोध नहीं । परन्तु समपत्तावारे-द्रव 
एवं अदेतका प्रका पूवं अन्धकारक तरह परस्पर विरोधे हानिके कारण-दोनों ही श्रुतिं वात्ये 


विषय है, एसा . सहखवदन रोष मगवानु मी नहीं कह सक्ते । दत प्रत्यक्षादि भ्रमाणोे अधिगत है, 
नह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि ध्ृतिषोके द्वारा बाधित है, दुःखनिवृत्ति एवं श।्वत सुख लामख्प 


प्रयोजनका समप॑क नहीं है, प्रत्युत अनथका प्रयोजक होने के कारण श्रति तात्पियका विषय नहीं है । 
परिशेषात्‌ अनधिगत, अबाधित एवं सप्रयोजनं बद्र दही श्रुति तात्यका विषय है ।. अतः अन्य गति 


न होनेके कारण प्रव्यक्षादिसे अधिगत हतक प्रतिपादक श्रुतियां अनुवादक होनेषे गौण दै । दतप्रपञ्च 
अविद्यास्े उद।सित होक कारण अनिवचनीय ( मिथ्या) है अतः उसका चास्त्र प्रतिपादित 
परमाथं सत्य अद्रेतके साथ विरोध नतहींहै। इस प्रकार द्वेतप्रपञ्च बधित होने पर मो 


व्यावहारिक सत्थदटै एवं सर्वात्मा अद्रत ब्रह्म अबाधित होनेषे परमाथ सत्यदहै। रेषा माननेमे 
कुछ मीं. विरोध नहींहै। ठतका प्रतिपादनतो श्च.विर्यां केवल अभ्यारोप को दृष्टि अप्वादके 


लिए ही अबपवादाधिपम्य अधिष्ठानं परब्रह्यके विज्ञापने जिए हौ केरतीर्ह। अतः योग्यं 
योग्येन सम्बध्प्ते' इस न्थायके अनुकार (तुल्यञ्च साग्प्रदायिकम्‌' इस न्यायका किसी भी प्रटारसे बाध 
नहीं होवा । अतः अपनी कपोल कल्पनां द्वारा बाधित द्तको परमाथं सत्य एवं श्रुति तात्पयंका विषय 
मानना कदापि उचित नहीं है । दतप्रपञ्च की अव।स्तविकता यत्र हि दंतमिव मवति, तदिवर इतरं 
परयति ।' (बृह ° २।४,१४) 'इस श्र तिमे वतमानं इव' कारके द्वारा स्प ही ज्ञात होतो है अर्थात्‌ जिस 


अविद्याऽवस्थामें दंतकी तरह होता है, वर्ह अन्य हूभा द्रशा अन्य रर्यको देखतादहै। जसे “ददं 
सुवणंमिव विमाति ।' "यह पदाथं सुवणंक़ो वरह दीखता है इसमें वतमान “इवः कार प्रतीयमान सुवणंकौ 


वास्तविकताका प्रतिषेष करता हैँ । शयत्र त्वश्य सवमात्मवाभुत्तत्केन कं पयेत्‌ ।` ( बहु° ४५।१५ )} 
“जिस ज्ञानकालमे इस तत्त्वदर्शीको यह सव अद्रय ब्लात्मा ही हो गया, तब किस इन्द्रिये, किष विषय 
को कौन देवे ? क्योकि त्रिपुटी भेद-द्रश, दृश्य एवं दशंन-षबका विद्या द्वारा बाध हो जतां ह ।' 

"एवमेवास्य परिद्रषटः षोड्यकला। पुरषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति, भियेते तासां नामरूपे पुरूष इत्येव 
भरोच्यते, स एषोऽकलोऽमृतो मवति । ( प्र०° उ० ६।५ } 

इस दा आत्मा पुरुषकी शद्धा आदि पोडश्च कलाए्‌, पुरूषके ही आधित थीं, विद्यादशामें 
स्वाधिष्ठानमृत पृरषमे ही वे विलीन हौ जाती हैँ, उनके कल्पित नाम एवं रूप की निवृत्ति हो जाती 
दै, अन्तर्मे कह एकमात्र कला रहित निष्कक अमृत पुष परमात्मा हौ परिशिष्ट रह जाता है । 
"पुणंमेवाविष्यते ।' ( बृह ° ५।१।१ ) ब्रह्माद्वयं शिष्यते" ( मा० १०।१४।१८ ) इत्यादि वचनो 
स्पष्टतः पूणं अद्वय ब्रह्मही परिथिष्ट रह्‌ जातादै। इसप्रकार दत प्रपञ्च अविोद्धापित दहै, अवः 
मिथ्या है, इस श्र पिके निणंयका श्रौमददधागवतमहापुराणके ये वचन मी सप्रथंन करते है । 

(तस्मादिदं जगद्रोषमषस्स्वरूपं स्वप्ना ममस्तधिषणं पुरुदुःखदुःखम्‌ । 

त्वरधरेव निस्यसुखबोधतनावनन्ते माथात उद्यद्पि यत्‌ सदिवावमाति ॥ (मा० १०।१८।२२) 

इसर्यि यह सम्पूणं दर त॒ जगत्‌ स्वप्नके समान अस्य है, प्रतीयमान होने पर भो वस्तुतः 
धषवि्यमान है । अतः इसमे तात्विङ ज्ञान की विषयता नहीं है भौर यह दुःखपर दुःख देता रहता दै । 
शाश्चतव परमानन्दरूप . नित्यज्ञानरूपर अनन्त अदवयरूप अप ब्रह्मम यह मायि ही मासितहोरहादहै, 
वस्तुतः यह्‌ संत्य नहीं है 1 तथापि सत्यके समन प्रतीव होवा है। ` 


( ३३ ) 

न यदिदमग्र आस न मविष्यदतो निधनाद्‌, भनुमितमन्तरा स्वयि विभाति र्षेकरसे । 
अत उपमीयते दरविणजाति विकल्पपथः वितथमनोविराषटरतमित्यवयन्त्यञ्ुषाः ॥ (मा० १०।७३७) 

वेदस्तुतिमें श्रुति्यां कह रही है--हे भगवन | वास्तविकं बात तो यह्‌ है कि यहु दवैत-जगत्‌ 
उत्पत्तित प्रथम नहीं था भौर प्रख्यके बाद भो नहीं रहता, यहु मध्यमे एकरस-अद्रथ आप परमात्मा 
मर भिथ्याहीप्रतेत होरहादहै। इससे हम भ्रतियां इस जगत्‌का वणन रेषो उपमा देकर करती 
है कि जसे मिदोमे घट शरावादि, लोमे चस्तरादि ओर सुवण कुण्डलादि नाम मात्र ह, वास्तवे 
मिट, कोहामोरसोनादही सत्यहै, वैसे ही परमाहमामे प्रतीत यह द त जगत्‌ नाममात्र है, सवथा 
मिथ्या गौर मनकी कतना मात्र है, इये दुराग्रहौ लोग ही सत्य मानते है । 

इसलिए तात्तिक-द त॒माननेवारेके पक्षमे इन श्रुति पुराणदि वचनोकी संगति लगाना 
सवथा अरक्य है । इस पक्षम निरपवाद एवं निदिचताथं विज्ञानका लाम नहीं हयो सकता । अतः 


निष्पक्ष विद्वानोको शास्तप्रतिपादित अपवादक शृन्यता एवं युक्ति-संमावित सुनिद्चि्त अंका बोध 
द तादतवादमे नहीं भिर सकता । 


यदि मोक्ष दञ्चामें मी अभेदक साथ भेद रहता है तो शरह्यवेद ब्रह्मंव मवत्तिं।' “जो ब्रह्मको 
जानता है वह ब्रह्यहीहो जातां है' इस श्रृतिसे विरोध होता है । अतः जोवत्माङा ब्रह्मे साथ सभौ 
द्चाओमे नित्य सिद्ध-वास्तविक अभेददै, एवं अविद्यादद्यामे काल्सतिक-क्ञानेनिवत्य-भेद है 
ठा मानना यथथं दहै, इसि द्रं वाढ त्मतवाद मौ शास्त्र एवं युक्तिपे अनुकु नहो है । विच।र- 
यीलोंका यह तवाद सी.रुञिकर एवं प्रामाणिक प्रतत नदीं होचा। 

(१९ ) श्ुदधाद्वेतबादसमारोचना 

कुछ मतवादी कहते हैँ कि- कैवलं अद्रे नहीं है, किन्तु शुद्ध-अद्ेव है। जीव एवं जगत्‌ 
अविकृत शुद्ध ब्रह्यका परिणाम-कायं है । कारण शुद्ध ब्रह्म मायाके सम्बन्धश्च रहित है, अतएव वह्‌ 
शुद्ध कष्टा जाता है । उसङ्ना अपने कायंरूप जीव एवं जगतसे अद्वत्‌ है । प्रमेय-रत्नाणवं ग्रन्थमे 
एषा कहा मी है--मायासम्बन्धरदितं शुद्धमित्युच्यते बुधः । का्यंकारणरूपं हि शुद्धं ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ 

मायाके सम्बन्धसे रहित ब्रह्म शुद्ध दै, रेस विद्वान्‌ कहते है । कायं एवं कारणरूप हि शुद्ध 
ब्रह्म है, वह्‌ मायिक नहीं है । इस मतमें जीव ब्रह्मका वास्तविक अं शंशिमाव है, घटका, महाकाल 


की तरह मौपाधिक नदीं । अविकृत ब्रह्मका ही परिणाम भूव यह चराचर गत्‌ परमाथसत्यहीदै, 
मिथ्या नहीं, इस मववाले श्रो मद्धागवतको परम प्रमाण मानते है 


यहां यह विचार करना षाहिए-निविकार, निराकार ब्रह्यका परिणाम कंसे हो सकता? 
परिणामका अथं है--विकार-मन्यथामाव । जंसे दूषका दहो “अष्यूकमनणु' . ( ब्रहु° २।८।८ ) 
कूटस्थमचलं धवम्‌" ( गी० १२।३ ) इत्यादि-धुति स्मृति, वश्वनासे परमव्माका स्वरूप, समस्त 
विकारोसे रहित, अखण्ड, एकरप, अचल एवं धुव निरदिचत होता है । अतः मायाफे सम्बन्धे रहित, 
अविकृढ, परिपूणं, निष्क्रिय शुद्ध, भंत, ब्रह्म जीव एवं जगदरषसे कंसे एवं किस क।रणसे परिणत 
होशा ? अविङ़त ब्रह्मका ९रिणाम माननेपर पुनः वह्‌ अ्रह्म अविकृत कंसे कहा जा सकता है ? भतः 
अविङ्कत ब्रह्य प(रणामवाद ` वदतोन्याघात-दोषसे ग्रस्त है। ब्रह्मे अविकृतत्व एवं विकृतत्व विरद 
घमद्वयका समावेश दोनोकी विषमसत्ता माननिपर यानी वास्तविक भअविकृतकी काल्पनिक विकृति तो 
मानो जा सकती है, परन्तु दोनोको सम सत्ता माननेपर यानो पारमा्दिक मविकृतको पारमार्थिक 
विति कमो रहीं हो सकती है । राङ्का--'तदात्मानं स्वयमकुरुत" (तं ° २.७) “आत्मकृतेः परिणामात्‌! 
( त्र० १।४।२६ ) इस श्वरति वचन एवं सूत्रके इयाय उस ब्रह्मने माया-सम्बन्धके विना स्वयं हौ अपने 
आपको जीव एवं जगद्र पसे परिणत किथा, एसा गवगत होता है । समाधान-- मायी सृजते विश्वमे 


(२३) 


तत्‌" (दे ४।९) "मायिनं तु महेध्वरम्‌' (दवे ० ४।१०) “इन्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते" (ऋ० ६।४७] 
१८) जञातममायां समाविर्य सोऽहं गुणमयीं द्विज ! सृज्गनु रक्षन हरत विश्वं दधे सज्ञां क्रियो 
चिताम्‌ ॥' ( मा० ४।८।५१ }) 'सम्मवाम्यापमभायया ।' ( गो० ४।६ ) भमायामत्रं तु कात्स्यनान- 
मिग्यक्तस्वरूपत्वात्‌' ( ब्रह्यसुचर ३।२।३ ) अर्थात्‌ माथावाखा परमात्मा इस ॒विश्वका निर्माण करता 
है । मायावाला . महे्षर है जगतुका नियन्ता है, इन्द्र-परमात्मा मायाभोके द्वारा ही विश्वके बहु- 
असंख्यरूप हृ ˆ प्रतीत होता है । अपनी सत्त्वादिगुगमयी मायाका आश्रय करदही मै इस विशवका 
सजन, रक्षण एवं संहरण करता हुमा उत्पत्त्यादि क्रियाओोके अनुरूप ही उत्पादकं ब्रह्मा, रक्षक विष्णु 
एवं संहारक महेश्वर से नामोंको धारण करताहू। मँ निराकार मगवानु अपनी मायकेद्वारादही 
साकाररूपसे प्रकट होवा हँ । यह सम्पूणं नामरूपात्मक जगत्‌ मायामात्र है, क्योकि मायके द्वारा 
आच्छादित होने इसका मूख अधिष्ठानस्वरूप संपूण रूपये अभिव्यक्त नहीं होता है । इत्यादि श्रुति, 
स्मृति, सूत्र एवं पुराण आदि सहस्रां वचनोकै दारा वह माया विशिष्ट ब्रह्य ही जीव-जगद्रपधै परिणतं 
होतादहै पएेताजना जातादहै। शङ्का-तब ती पूर्वक्त-शास्त्र वचनोक्ां परस्पर विरोधहोगा? 
समाघान--^तस्माद्वा एतस्मादात्मन भकाः संभूतः' ( तं० २।१ ) इत्यादि पष्ट प्रतिपादक वचनोकि 
द्वारा परमातमा विद्वका उपादानकारण प्रतिपादित है एवं कहीं "मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ ।' ( चखे° 
४।१० ) (अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णा बह्वीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः ( दवे ४।५ ) (अर्थात्‌ 
मायाको विरवकी प्रकृति-उपादानकारण समन्नो । वह माया अजन्मा, अनादि, रक्त-रजोगुण, शुक्ल- 
सत्त्वगुण एवं कृष्ण-तमोगुण युक्त है, अपने समानं ही वह्‌ त्रिगुणात्मक जड चेतन, प्रजागोका 


निर्माण करती है, इत्यादि वचनो त्रिगुणमयी माया भी विश्वकी उपादानकारण ज्ञात होती दै, 
सृष्टि प्रतिपादक पूर्वोक्त वाक्य स्थित आत्मादिपद, माया, भजा दि पदोसे प्रतिपादित दैवी शक्ति 
माया वििष्ट परमात्माके बोधक ह, इस प्रकार एवक्तिं दोनों प्रकारके वचनोंक्ा समन्वय कर विरोष 
परिहार किय। जाता दै, क्योकि भाया एवं परमात्मा दोन उषादानकारणताका श्रत्यादिमे वणनं 
है । परन्तु दस्मे इतना भेद है परमात्मा अविकृत होने. विवतोपादानकारण है नौर मायां परिणामी 
उपादानकारण है । केवलाद्रत सिद्धान्तमें यह्‌ निर्णीत हुमा है भर्थात्‌ यह जगत्‌ ब्रह्मकां विवतं है 
एवं मायाका परिणाम है । उपादानकारणरूपसे अमिप्रेत पदाथंसे विभिन्न सत्तावाला होकर जो अन्यथा 
प्रतीत हो, वह विबतं है । जसे रञ्युमे प्रतीयमान सपं रस्सीका विवतं है । रस्सीकी व्यावहारिक सत्ता 
जौर प्रतीयमान सपकी प्रातिभासिक सत्ताहै। इस प्रकारं उपादनि एवं उपादेयकी विवतंवादमे 


विषमता है । उपादानकारणपे जिसकी समान-सत्ता हो वहू पा\णाम है । जसे दूषक्चै परिणत दहीकी 
समानं स्त्तादहै, अतः मा्याविरि्ट ब्रह्म जगत्‌का उपादानकारण हि, एेसे कथनमे धर्थात्‌ मायामे 
परिणा।मी-उपादानकारणता एवं ब्रह्मम विवत्‌पि,दानकारणता यौग्यतानुसार माननी चाहिए 


च ङुा-- तव “आ्मकृतेः परिणामात्‌' श्रीवादरायण मुनिने ब्रह्मसूत्रमे एसा क्यों कहा है ? उसमें 
महिका ताद्पयं है कि जगत्की सत्थतामें अभिनिवेद् रखनेवारे मनुरष्योकी मति सहसा विवतंवादमे प्रविष्ट 
नहीं हो सकती है, इसलिए उनके ऊपर अनुग्रह करनेके लिए  भरुर्धती-निदरान न्याये परिणामवाद 
पूव॑पक्षहूपसे कदा गथा. है । पश्चात्‌ (कृत्स्नप्रसत्तिनिरवयवत्व्यन्दकोपरो वा' ( ब्रह्मसूत्र २।१।२६ ) इस 
ब्रह्मसु त्रके अधिक रणमें यह्‌ विचारकर परिणामवादका खण्डन कर दिया दहै । यदि संपूण-ब्रह्म जगद्रपसे 
परिणत हो तो नित्य शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वभाव-द्वय ब्रह्मका अमावहो जायगा, साथदही मोक्षकीमी 
असिद्धि होभी । यदि एकदेशसे ब्रह्म जगद्रपसे परिणत हो तो निरवयव प्रतिपादकं भ्रुतिका विरोध 
होगा । इस प्रकार परिणामवादे विरोध प्रकट कृर महर्षि व्यासने ब्रह्यसूत्रमे “आत्मनि चेव विवित्रारष 
दि' ( ब्रह्मसूत्र २,१।२८ ) इससूत्र दारा विवतंवादको सिद्धान्वरूपसे सिद्ध करनेके किए स्व्नदुष्टाम्वसे 


(- २४ ) 


समाधान किया है । जैसे स्वप्नसृष्टि, कल्पित ` होनेके कारण स्वप्न द्रशके स्वरूपको विकृत न कर 
मिथ्यारूप प्रतीत होती है, वसे ब्रह्मके विशुद्ध स्वरूपो विकृत न कर मायाद्वारा उस सर्वात्मा 
अद्रयन्रह्यमे जगत्‌ सृष्टिक प्रदर्मावि होता है । इस प्रकार ब।दरायण मुनिने विवतंवादको ही सिद्धान्त- 
रूपसे माना है। अतएव सवंज्ञात्ममूनिने सक्षेपञ्ारीरकमे कहा है-- कृपणधी; परिणाममुदीक्षते 
क्षपितकल्मषधीस्तु विवतताम्‌ ।' “विवेकहीन अल्पमति वाला परिणामवाद मानतादैतो निमल- 
विश्लाल बुद्धिवाला विवतंवाद मानता है ।' इसलिए श्रीमद्धागवतमे मी जगत्‌ मिथ्या कहा गया दहै 
“ईक्षेत विध्रममिदं मनसो विलासं दृ्टविनष्टमतिलोलमलातचक्रम्‌ । विज्ञानमेकमुरुधेवं विभाति मायां 
स्वप्नस्त्रिधागुण विसगंक्ृतौ विकल्पः ॥` ( मा० ११।१३।३४ ) "नश्वरं गृह्य माणजञ्च विद्धि माया मनो- 
मयम्‌ 1 ( मा० ११।७।७ ) यहु नामरूपात्मक-जगत्‌ मनको कत्पनामात्र है । दीखनेपर मी नष्ट प्राय 


है, अखातशक्रके समान अविद्यमान हो दौख रहा रै, अतः भ्रममात्र है । एक अदय ज्नप्वरूप जात्म। 
ही अनेक-सा हुआ द्रठरूपसे प्रतोत हो रहा है । . यह्‌ स्थर शरीर, इन्द्रिय, ओर अन्तःकरणरूप तीन 
प्रकारका विकल्प मायके गणोके प्ररिणामकी रचनां है ओर स्वप्नके समान मायामत्रिहे। 


स्वप्नको तरह मनकी कल्पना मात्र है, इसकिए मायामात्र मिथ्या है, एेसा निद्वय करो ।. 
इसप्रकार श्रीमद्‌मागवतमे--श्रह्यण्यात्मानमाधारे घटाम्बरमिवाम्बरे ।' ( मा० १।१३।५४ ) घटे 
, भिन्ने य्थाऽऽकाश। भकाञ्चःस्याद्‌ यथा पुरां । एवं देहै मूते जौवो ब्रह्म संपदे पुनः ॥' ( मा० 
१२।५५. ) यद्‌ यज्जनो मगवते विदधीत मानं तच्चात्मने प्रतिमुखस्य यथामुल्री ।' (.७।९।११ } 
“रेमे रमेशो ब्रजसुन्दरीमियंथाऽमंकं स्वप्रतिविम्बविभ्रमः 1 ( मा० १०।३३।१७ ) अर्थात्‌ महाकाशमें 
घटाकारके समान अपने कषेत्रज्ञ आत्माका ज्ञान ध्यानद्वारा अआवरणनिवारण कर अद्रय-ब्रह्ममे 
विरीन कर दिया । जरे घड़ा फूट जानेपर आकाश प्रथमकी ही तरह क्षखण्ड ही रहता है, परन्तु 
“घटाकाश की निवृत्ति हो जानेसे लोगोको एेसा प्रतीत होवादै कि.वह महाकासे मिल गयादै 
वास्तवमे तो वह मिलाहुभाथाहो। वै ही देहपातहो जानेपर ेसा ज्ञात होता है मानो यह्‌ 
ब्रह्मवित्‌ जीव ब्रह्म हो गया, वास्तवमें.तो वह ब्रह्यं॑था ही । उसकी अब्रह्मता तो केवल भ्रममात्र थी, 
जंघे अपने मुखमे की हुई तिलकादि चोमा दपणमें दीखनेवारे प्रतिबिम्बमे स्वतः आ जातोदहै, वसे 
ही मक्त अपने मूल बिम्बस्वरूप मगवानुके प्रति जो जो सम्मान प्रकट करता है, वह उसे प्रतिबिम्ब- 
भूत-अपनेको स्वतः प्रा हो जाता दहै! जसे नन्हासा धिलु निक्जिकार मावे अपने प्रतिबिम्बे साथ 
खेरा है, वसे रमारमण मगवानु श्रोकष्णने त्रजसुन्दरियोके साथ क्रीड़ाको । अष्यात्मपक्षमे बुद्धि 
वृत्तियां गोपिका है, उनके साथ विविम्ब॑ूप विहार सभक्षना चादिए । इत्यादि अनेक स्थलोपर 
भ्रीमद्‌मागवतमे जीवन्रहाका घटाकाद्च महाकाशकी माति तथा बिभ्ब-प्रतिबिम्बकी तरह ओौपाधिकदही 
अं्याशिमाव माना है, वास्तविक अंांधिमाव नित्िकार निराकर पणं ब्रह्मे कदापि संमव नहीं है । 


अतः उसका वास्तविक अंशांशिवमाव एवं अविकृत ब्रह्यपरिणाम श्रोमद्‌भागवतसे मी विरुद्ध दहै। इस 
लिए हमरे मतम श्रीमद्‌भागवत प्ररमप्रमाण है, एे्षा उनका कहना सवंथा प्रवञ्वनामात्र है । 


( १२ ) अथिनव-अद्वेतवादोमत-समाटलोचना 
कु विद्वानु कहते हैँ कि केवल ज्ञाने मृक्ति प्रात नहीं हाती, किन्तु भक्ति सहित ज्ञाने ही होती 
है। वे कहते है कि.समरटि ओर व्यष्टिकि भेदे दो प्रकारके बन्ध मने शएदहैँ। समि बन्व माया 
है भौर व्यि बन्ध अविद्या है । माया मौर अविद्या दोनों पृथक्‌ पृथक्‌ रहै, अतएव अविद्याका ज्ञाने 
नाञ्च हो जानेपर मो मायाके निवारणङ़े लिए मक्तिकी अपेक्षा होती दै, भक्तिसि ही मायाकी निवृत्ति 
होती है, ज्ञानसे नहीं । इस विषयमे एक उदाहरण प्रस्तुत करते ह कि प्रचीन समयमे नरके 
चारो शोर दुगं रखनेकी प्रथा थौ । रात्निके समथ राजाकी आज्ञासे उसके द्वार बन्द कर संनिक वहां 


( 2५ ) 


पहरा देते रहते थे ताकि वाहुरका शत्रु नगरमे प्रविष्ट न हो सके । अव इस दार्शन्तसे तुरना कीजिए, 
तगर द्वार समि है, जब कि गृहद्रारकी चाब गृहपतिके हाथमे रहती शै ! वह जत चाहे तब दरवाजा 
खोलकर बाहर आजा सकतादहै। किन्तु नगर द्वार बिना राङ्ाको अन्ञाके किसीके किए खोखा नहो 
जा सकता । उसकी चादी राजपुरुषञ्े हाथमे रहती है । नगरदवार समि बन्धन मायादहै, वहं 
राजाधिराज परमेश्वरकी कएाके बिना कमी खुल नहीं सकता, उसके खोलनेका मक्तिप्रसूत भगवत्पाद 
ही प्रधानतम साधन दै । उपनिषत्‌, भीता, मागवत आदिके अवलोकनसे उपयुक्त सिद्धान्तको पुष्ट 
होती है। अब यहां यह्‌ विकार करना चाद्िए्‌ किं उपनिषत्‌-गीता, भागवत अःदिके वचनोकेद्रारा 
क्या मक्तिसे मायाको निवृत्ति होती है ? तथा माया एवं अज्ञानक्ता क्था भेदभौ सिद्ध होता है ? निष्पक्ष 
विद्वानु कहेंगे किं कदापि नहीं । "शद्धामक्तिष्यानयोगादवेहि. \" ( कंरल्योपनिषत्‌ १।२ ) श्रद्धा, भक्ति 
एवं ध्यान योगस्चे उस पएरमेह्वरका ज्ञान प्राप्तशर-- 
मर्या स्वनन्यया यक्य अहमेव विधोऽजुंन ! ज्ञातु द्रष्टृष्व तत्त्वेन प्रवेष्टु परतप ! ॥ (गो° ११।५४) 
श्रीभगवान्‌ कहते है कि- हे अजुन ! मै परमेश्वर ह ।! अनन्य मक्के दाराही मेरा सक्षा- 
त्कार, परमार्थतः ज्ञान तथा मृक्षमे अभेद मावरे प्रवेश किय। जा सकता है । 
मक्त्या मामभिजानाति यावान्प्रस्चास्मि तत्वतः । तेतो ां वस्वतो ज्ञाठवा विशते तदनन्तरम्‌ । गो १८।५५ 
पराभवितके द्वारां मृक्चको तत्वतः, मलोप्रकार जानताहै कि मै कंसा ओर किस प्रकारके प्रमाव 
वाला हूं । ठ्था उस भक्तिसे मक्षे तत्वतः जानकर त्कार ही मुश्मे मभेदमावरूप प्रवेश हो जावा है। 
फिर उसकी दष्टिमे मृक्ञ वासुदेवके सिवाय ओौर कुछ मी नहीं रहता । ज्ञात्वा देवं मुच्यते सवंपाशशः \' 
( उवे ० २।१५ ) '"वेमेव ` विदित्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय ।' ( शु° य०३१,१८)} 
ज्ञानपर ही समस्त बन्धोको निवृत्ति होतीदहै, ज्ञानसे ही अविद्या-मृत्युका अतिक्रमण होतादहै 
मोक्ष लाभके लिए ज्ञानको छोड़कर मौर कोई माग नहीं है । 
ते वं विदन्त्यतितरन्ति च देवमायां स्वरीशद्रहुणद्बरा भपि पापजीवाः । ( भा० २।७।४६ ) 
स्वानुमुत्णा तिरोभृततमायागुणविरोषणम्‌ । -ब्रह्यण्यत्रस्थितमतिमगवत्यात्मसश्रये ॥ (भा० ३।३३।२५।२६) 
स्री, रद्र, हणं आदि पापी जीव भी मगवद्क्तिसे मगवानुको जान रेते ह भौर देवकी भायाका 
अतिक्रमणकर मोक्ष लाम प्राप्त करते ह । अपने स्वरूपकी अपरोक्षानुमतिधचै ही मायके गुण आवरण 
एवं दिक्षेपको दुर कर देता दै । मायाकी रिवुत्ति हो जानेपर जीवात्माकी बुद्धि अधिष्ठानमूव परब्रह्म 
मगवानूरमे स्थिर हो जाती है. अर्थात्‌ वहु मगवद्धाव ( ब्रह्मामव ) प्राप्त कर कृतकृत्यहो जातादह। 
बतः 'अनन्यदरेमरूप।मकतिर्ञानिस्येव साधनम्‌, ज्ञानमेव तु मूर्ति प्रति साधनमित्ति भीताचःयंस्य 
मगवतोऽपि मतम्‌ । द्सरिए अनन्य प्रेमरूपा भक्ति ज्ञानकाही साधनंहै, भौर ज्ञान ही मूव्तिका 
साघन है, एेसा गीताचायं भगवानुका मो सिद्धान्त है । यह बात स्वयं मगवानू कहते हँ 
तेषां सततयुक्छानां मजतां प्रीतिपूवंकम्‌ । ददामि बुद्धियोगं तं येन मा्ुपयान्ति ते ॥ (गी० १०।१०) 
मद्धक्त एतद्विज्ञाय मद्धावायोपपद्यते । ( गी ° १३।१८ ) 
“उन निरन्तर मेरे ध्यानमे लगे हृए बौर अनन्य प्रेम पर्व॑क मेरा भजन करनेवाे मक्तोंको 
म वह वत्वज्ञानरूप योगका प्रदान करता ह, जिसे वे मृक्चशोही प्राप्त होते दहैँ। मेरा भक्त मेरे 
स्वङूपका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त कर मेरे अद्रय ब्रह्ममावको प्राप्तकर केता दै।' अर अविद्या एवं 
मायाका समान लक्षण होनिके कारण गीता आादि लास्वरोमें दोनोके एकत्वच्ा ही वणेन किया है, अतएव 
सक्षेपञ्चारीरकाचायं श्रीसवनज्ञात्ममुनिने कहा दै-- 
अन्ञानमावरणमाबरणञ्च माया, सर्वेश्वरेण हरिणा दठममभ्यधायि । 
चेतन्यवस्तुन इति प्रतिप्यमानाः, तस्व तदेकमिति निश्चयतः प्रतीमः ॥ 


( ६ ) 


सर्वेश्दर भगवान्‌ श्रकृष्णने हद्‌ शन्दोमे चंतन्य वस्तुके अज्ञानको आवरण शौर भआवरणको 
माया कहा है, एेसा जानकर हमलोग उन दोनों बज्ञान एवं मायाको एकरूपयै निर्चवयतः मानते है । 
मतः (जावरकत्व लक्षण अज्ञान एवं मायामे समान होनेसे दोनों एक ही हैँ, भौर अब "तत्वज्ञानेक- 
निवत्यत्वरूप' लक्षण मी दोनोमें खमान होनेसे दोनों एक ही है, एषा श्रीसवंज्ञात्ममुनि कहते है-- 
श्लानं निवतकमपि द्वितीयस्य गीतागतः करुणया मगवानुवाच । 
तेनापि तत्वमिदमेकमिति प्रतीति आनीयते कथितलश्षणतुल्य मावात्‌ ॥ 

गीतामे श्रीमगवानूने करुणासे प्रित होकर उन माया ओर अज्ञान दोनोंकां भी निवतंक 
एकमात्र ज्ञान ही कहा है, भक्ति आदि नहीं । इसलिए भी ये दोनों माया गौर अज्ञान एक ही स्वरूप 
है एेसा निश्चय होता है क्योकि शज्ञानेकनिवत्यंत्वरूप' दोनोमे समान है । उन वचनोको श्रीसरव॑जञात्म- 

मुनि बतरते है-- “नाहं प्रकाश इति तावदमेन मायाक्तनेन चावृतमितीतरद्प्यमाणि । 

मामेव ये तु परमं पुरुष प्रपन्नाः, क्ञनेनतु प्रभ्रृतिना च धिया निवृत्तिः ॥ 

"नाहं प्रकाशः सवस्य योगमायासमावृतः ।' ( गी० ७।२५ ) 
इस वचनसे श्रीभरवानुने मायाका आवरकरूपसे वणन किया है, मौर “अज्ञानेनावृतं ज्ञानं 
तेन मुह्यन्ति जन्तव ।' ( गी ° ५।१५ ) इस्तवचनके दारा मगवानुने ज्ञानको भी भमावरक कहा दै । 
“मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते ।' ( गी ७।१४ ) इसवचनघे मायाको ज्ञान निवत्यं कहा 
गया है, तथा श्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ।' ( गो० ५।१६ ) इसवचनसे अज्ञान भी 
ज्ञानकविवत्यं कहा गया है । शङ्धा--"मामेव ये प्रपयन्ते' इस वचनके द्वारा तो प्रपत्ति-मगवच्छरणा- 
गति रूप भक्तिसे ही मायाका तरण-निवारण कहा गया है, तच्वज्ञानसे नहीं ? समाघन-श्ञानी त्वात्मेव 
मे मतम्‌" ,( शी० ७।१८ ) इत्यादि वाक्यलेषमें ज्ञानकी ही प्रश॑साका वणेन करने श्रपयन्त" पदसे 
ज्ञान ही लेना चाहिए, भक्ति नहीं । “पद' गतौ धातु ज्ञानांश भौ है, ज्ञान, गमन एवं प्राक्ि ये तीन 
अथं गत्यथंक घातुके माने जाते हैँ । अत एव वेदान्तके चतुथं प्रस्थानखूप श्रीम द्ागवतरमे भी माया 
जानेकनिवत्यं है, एेसा मनेक स्थलोपर स्पष्टतः कहा दै । जेसे--मायां व्युदस्य चिच्छक्त्या कंवल्ये 
स्थित आत्मनि ।' ( म० १।७२ ) "विधूय मायां वयुनोदयेन ( मा० ५।११ १५ ) 

चित्‌ यानी, ज्ञान शक्तिसे मायाका विध्वंस करक वहु स्वस्वरूपावस्थानशूप कंवत्थ मोक्षे 
जवस्थित हो गया । वयुन यानी ज्ञानक उदयस्रे उसने मायाका विधूनन-निवारण किया । इस प्रकार 
शस्त्रोने एक ही बावरण-विक्षेप राक्तिवाली मायाका, प्रकृति, अविच्ा, भ्ञान, अक्षर, अव्यक्त, 
घसत्‌, तम, अन्याङृत' घादि अनेक नामोँसे वणंन किया है । प्रवत्तिके निमित्तोके भेदसे एक ही 
पदाथंका नेक न।मोके द्वारा वणन सवत्र किया जातादहै। मक्तिरूप ज्ञान एवं ज्ञानरूपा भक्तिरएेसा 
दोनोका समुच्चय नहीं, भभेद माननेपर ही आत्मा एवं ब्रह्मका अभेद सिद्ध होता है । यदि भक्ति एवं 
जञानका भेद माना जाता है तो ज्ञानका विषय आत्मा कोई पृथक्‌ पदाथं दै, एवं मक्तिका विषय ब्रह्य 
परमात्मा भी कोई पृथक्‌ १दाथं है, एेसा सिद्ध होगा । क्योकि ज्ञानके द्वारा आत्माके धज्ञानकी 
निवृत्ति होनेपर तथा भ्रात्माका अपरोक्षानुमव होनेपर मी ब्रह्मका अनुमव नहीं होता, क्योकि वह तो 
मायि आततृत्त है, . आत्मा पृथक्‌ है । यदि ब्रह्म आत्मासे शमिन्न माना जाता टै, तो अन्ञानकी 
निव॒त्ति होनेपर जसे आत्माका परोक्षानुभव हुमा, वंसे तदभिन्न ब्रह्मा मी अपरोक्षानुभव हो जाता 
है । अतः जो मतवादी धज्ञान एवं मायाको तथा भक्ति एवं ज्ञानको पृथक्‌ मानते है--उनके मतम 
बलात्‌ भात्मा एवं ब्रह्मका वास्तविक भेद सिदहो जाताहै, भओौर वे द्वंतवादी बनं जति रै-अवः 
उनका येह कहना- "हम बद्धे तवादी है--जीव ब्रह्यका अभेद भानते है, मिथ्या सिद्धहो होता है। 

स्तस्मात्‌ प्रियतमः स्वार्मा स्वेषामपि देहिनाम्‌ । तदथमेव सकरं जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 


( 2७ ) 


कृष्णमेनमवेहि त्वं ्ात्मानमखिलाक्मनाम्‌ ॥ ( मा० १०।१४।५४-५५ ) 

इससे यह बात सिद्धहोतीदै कि समी प्राणी अपने भआत्मासे ही सबै बदटकर अनन्य प्रेम 
करते है, इसलिये आत्मा ही परम प्रेभास्पद है । ओर उस आतमा प्रेमके किए ही यह समस्त 
चराचर जगत्‌ उसे प्रिय लगता है । अतः तुम इस श्रीकृष्ण-परमात्माको समस्त जीवाहमाओंका आत्मा 
यानी अभिन्तस्वरूप ही समक्ञो । अतः अपने आष्मामे ही सबको स्वाभाविक अनन्य प्रेम है, आत्मासे 
परमेदवरको पथक्‌ माननेपर उसमे अनन्य ( परा ) भक्ति सिद्ध नहींहो सक्तो । प्रजाकां गृह एवं 
राज्ञाका नगरवारा दृष्टान्त विषम दै, उसमे प्रजा एवं राजा पृथक्‌-पृथक्‌ हैँ । उन दोनोकरे गृहदार एवं 
नगरद्वार भी पृथक्‌ पृथक्‌ है । परन्तु दार्शन्तमे राजा-परमेश्वर एवं प्रजा-जीवात्माका वास्तविक अनन्यत्व 
है, मौर धावरण विक्षेप चक्तिवाला अज्ञान एवं मायाकाद्रारभी एकहीदहै। इक्षलिए महाभारतमें 
"एकः चतन द्वितीयोऽस्ति शतुः अज्ञानतुल्यो नह्यस्ति" इन जीवोका एक ही दुःखादिभ्रद शत्रु है, उनका 
दवितीय कोई शत्रु नहीं है ओौर वह शज्ञानही है" । इस वचने भी अज्ञान मायाका अभेददही सिद 
होता है । इसलियि कुछ विद्वा्नोका पूर्वोक्त मतवाद, उपनिषत्‌, गोता, मागवत आदि शास्त्रोके नणयो 
सवथा प्रतिक दै । गृहद्ारकी चानीके समान आत्मज्ञान सुखभ नहीं है । किन्तु मगवल्प्रसादसे ही उसका 
काभ किसी विचचेष कधिकारीको ही होता है । यतवामपि सिद्धानां करिनन्मां वेत्ति तत्त्वतः' {गो° ७।३) 

श्रयत्न करनेवारे सिद्धोमे मो कोई विशेष पुरुष ही मृक्ष सर्वात्मा मगवानुको परमाथत 
जानता दै 1 उक्त दस चाबीका दृष्टान्त द्शन्तके अनुकूल नहीं है अतः प्रीमद्द्गवतमे कहा दै-- 

"हदि स्थिता यच्छति भक्तिपूते ज्ञानं सत्तस्वाधिगमं पुराणम्‌ ।' ( मा० ३।२५।४ ) 

सभी प्राणियोके हदयमे सक्षीरूपशे स्थिव भगवानु मक्ति दारा पवित्र हुए हूदथमेही 


दुलभ ज्ञानको प्रद्रान करता है, जिससे उत्त पूणं-अद्रय ब्रहाके स्वकूपका- अपरोक्ष अनुभव दो जाता 
है । इसय्यि पूर्वोक्त दृष्टान्त द्वारा दार्शम्तका वर्णन करना उपहासास्पद ही प्रतीत होता है । 


१२ मायाचादी कोन हो सकते हं ? 

कुछ कूतकग्यसनी द्रंठवादी लोग ॒अद्रेतब्रह्मवादियोंकी निन्दाके अभिप्रायसे "ये मायावादी है 
एसा कट्‌. कर आक्षेप करते हृए-बद्रत ब्रहमवादके प्रति अपना विद्धेष प्रकट करते है । परन्तु यहाँ 
विदनोंको विचार करना चाहिये किं मायावादी कौन हो सकते है ? मायाश्ब्दके प्रयोगमात्रे एवं 
उसके शास््-तर्कानुकर अथं-विरोषके माननेमात्रसे यदि कोई मायावादो कहा जा सकता है तो 
तुल्यन्धायसे हमारे श्रुति, स्मृति, पुराणादि समस्त शस्त्रि मी मायावादी माने मायेभे । क्योकि उन 
श्ास्तरोने माया चन्द्ा एवं उसके अथं विरोषका वणंन प्रचुरमत्रमि किया ३ 1 जैवे-- 

हन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते ।' ( ऋ० ६।४७।१८ ) “भायां तु प्रहृत वियत्‌, मायिनं तु 
महेश्वरम्‌ । (दवे° उ० ४।१०) 'विश्वमायानिवृत्तिः' (सवे ० १।१०) “मम माया दुरत्यया' (ग० ७।१४) 
सभवाम्यात्ममायया' (गीर ४।६) मायामेतां तरन्ति ते" (गौ० ७।१४) "योगमायासमावृत्त 
(गो ° ८।२५) "एषा माया मवत; सग॑स्थित्यन्वकारिणी । (मा० ११।३।१६) "माधामयुक्ता वस्तु 
चक्षत 1 (मा० १०।७३।११.) चिन्मात्रमेकमभयं प्रविषिष्य मधयाम्‌" ( मा० ४।७।२६ ) 

अर्थात्‌-- "एक ही इन्द्र-परमात्मा-मायाशक्तियोके दारा ही अनेक शपोसे प्रतीत होता है। 
मायाको प्रङ्कति यानी विद्वका परिणामी उपादानकारणं भौर मायके अधिष्ठाता निथन्ताको महेदवर 
समजो । विश्वमाथाकी निवृत्ति होती है, मेरी माधा दुस्तर है, शषपनी माया द्वारा अजन्मा मँ जन्म 
र्ता ६, इस भायाको तर जति है, मै अपनी. योयमायासे समावृत है, मगवानृको यहः माया विश्वकी 
सृष्टि, स्थिति एवं संहार करती है, संसारासक्त-अज्ञानौ ही मायाको सत्य वस्तु समन्ते ह, माषका 
प्रतिषेध करके राप मगवानरू ही चिन्मात्र जद्रय अमयसरूपद्चे परिशिष्ट रह जाति हँ । इत्यादि याख' 


( २८ ) 


वचनोमिं स्पष्टतः माया शब्दका प्रयोग एवं उसके अथं विेषका स्वीकार देखतरेमे अता है । अषरि- 
च्छिक्ल-निष्क्रिय परमात्मा अचिन्त्य शतक्तिवाखो मायके चिना जगत्को रचना आदि नहीं कर खकता, 
इसलिए मायाद्रारा ही परमात्मा जगत्कारणतावाद ही मायावाद है, यह्‌ पूवं परदखित श्रुति स्मूृत्य।दि 
वचनो समुपलम्ध होता है । यहां यह समञ्चना चाहिए किं जो छोग ब्रह्यको परमाथं सत्य मानते 
वे ही ब्रह्मवादो कहे जा सकते ह। एवं जो बौदादि ब्रह्मको ही श॒न्य मान्ते है, वे ब्रह्मवादी 
नही कहे जा सक्ते । वेदे जो माया .एवं तक्कायं दरवषपच्वको परमायंसत्य मनते है, वेही माया 
एवं तत्कायंके पक्षपाती हेनेके कारण मायावादी कहे जा सकते है अर्थात्‌ मायाको मिथ्या-बाधित- 
कल्पनामात्रं माननेवारे अदधत ब्रह्मवादो मायावादी नहीं कह जा सक्ते । समस्त शास्त्रोमे जगत्‌की 
परिणामी उदादानकारणता मायामे सुननेमे अआतीरटै, उस कारणताको कोई मी हठ्वादो इन 
चास्त्रीसे निकाल नहीं सकता । जिनं शास्तोके वचनोभमे मायाका जेता निरूपण किय गया है, उनं 
वचनोकी प्रमाण न माननेपर नास्तिकतताको प्रा्षि होतो है। 

कुछ विद्ध षी जन इस कपोलकल्पित वचनके द्वारा कहते ह-- मायावादमसच्छास्तरं प्रच्छन्न 
गोद्मुच्यते ।' अर्थात्‌ मायावाद सनच्छास्व नहीं है, यानी सच्चे चास्त्रोमे प्रतिपादित नहीं है, अतः यह्‌ 
चि हुञा एक प्रकारका बौद्धमतदहीदहै। परन्तु यहां यहु समक्षना चाहिए-मायाको परमाथ सठ्य 
मानना ही मायावाद है, मायाको मिथ्या मानना मायावाद नहयहै। अः जोदती छोग माया एवं 
तत्कायं द्रं तप्रपच्च जो असंस्य-अन्थे्ि पणं है को प्रमाथं सत्यं मानकर-सवंथा अनिवत्यं मानते हँ 
मोर जो अद्भत ब्रह्यशचै सदा विमुख रहते ह उससे विद्वेष करते रहते हँ वे ही वस्तुतः मधयावादौ है । 
जो अनन्त-अदय-पण ब्रह्यानन्दके दिन्य रसस्वादमे निमरन रहते है वे निद्न््र अरमस्त अदतवादी-- 
जो माया एवं तत्काय दतप्रपच्चके मिथ्वात्वके आपादन द्वारा माया वत्कायके पंरमाथं सत्यत्वका 
निवारण कहते है-वे भद्रेतव्रहमावा दौ कदापि मायावादी नहीं हो सकते । 


१४-उपसखह।र 
ब्रह्मसूत्र एवं चाङ्कुरमाष्यके अध्ययन, श्रवण एवं मननसे जिज्ञासु सज्जन, अद्रत ब्रह्मवादको 
यथावत्‌ समनज्ञकर ` अपने देवदुलम मानव जीवन॑ंको धन्य एव सफल बना सक्ते हँ । जो सज्जन मुल 


संस्कृतके भाष्यादिको समक्त नहीं सकते है, उनके किए हम।रे ववेदान्ताचायं स्वामी सत्यानन्द 
सरस्वतीज्ी' ने बहुत ही परिश्रमकर सूत्र एवं माष्यका राष्टृमाषा हिन्दीमें अत्युत्तम अनुवाद किया टै 
धौर साथमे शङ्कुरमाष्यकी रत्नप्रमा,` सामती, .विवरणादि अनेक संस्कृत व्थाख्याओकरे विशद मावोको 
सत्यानन्दौ-दीपिकाः मे सरल एवं सुथम हिन्दी भाषा द्वारा ¶कट किथां है, यह्‌ हिन्दी-प्र मी तच्व- 
जिज्ञासुओंपर महान्‌ उपकार हृजां है ।` इस (सत्वानन्दी-दीपिका'के पठन एवं मननद्वारा वे थथावत्‌ 
कद्र त सिद्धान्तके रह्स्योको हुदयंशम . करके अपने बहुमूल्य जीवनम परा-शान्ति  प्राक्षकर पारमार्थिक 
ब्रह्यानस्दका. सतत अनुभवकर अपनेको धन्य बना सकेगे । इसकिए "विद्धद्ःर स्वामी सल्यानन्द्‌ 
सरस्वतीज्ञी' को विचाल-अद्रेत सप्रदायक़्ी घरफशचे खुब खुब -घन्यवाद दिया जाताहै। ओर साथ 
ही इस पुस्तक-प्रकाशनखूप शुमकायमे धंनद्वारा सहयोग . देनेवाले अनेक-उदार धनवापर सञबनोको 
भी खुब-खुब शुभाशीर्वाद दिशा जात्ता है । . इस पृस्तक दारा- धार्मिक-जिनज्ञासु जनतामे महनोय-प्रशस्व 
` अटत ज्ञाना प्रचार होगा । ओर यह्‌ निर्चित है कि विवर्म हसी ` अद्रव ज्ञानके प्रचार द्वारादही 
विषष्वके समक्चदार नेतवाभओके द्वारा अभिलषित सच्चो-दान्ति एवं अहिसा।का सम्राज्य स्थापित होगा 
इसमे ठेडे मी संशय नहीं । 
हरिः ॐतःसत्‌ , शिवमस्तु, शिवोऽहं शिवं: सवम्‌ । 





अधिकरणानि. 


प्रथमाध्याये प्रथमः पादः॥ १॥ 


१ जिन्ञास।(धिकरणम्‌ 
२ जन्मायधिकरणम्‌ 


३ शास्त्रयोनित्वाधिकरणम्‌ 


४ समन्वयाधिकरणम्‌ 
५ ईक्षत्यधिकरणम्‌ 

६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ 
७ अन्तरधिकरणम्‌ 

८ आकाशाधिकरणम्‌ 
९ प्राणाधिकरणम्‌ 


१० ज्थोतिद्वरणाधिकरणम्‌ ` 


११ प्रठदनाधिकरणम्‌ 


श्रथमाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 
१ सवत्र प्रसिद्धचधिकरणम्‌ 


२ अत्त्रधिकरणम्‌ 
३ गुहाप्रविशशाधिकरणम्‌ 


४ अन्तरधिक णम्‌ 

५ अन्तर्याभ्यधिकरणम्‌ 
६ अटर्थत्वाधिकरणम्‌ 
७ वदवानराधिकरणम्‌ 


प्रथमाध्याये तृतीयः पादः ॥ २॥ 


१ चुभ्वाद्यधिकरणम्‌ 
२ ममाधिकरणम्‌ 

३ अक्षराधिकरणम्‌ 

४ ईक्षतिकर्माधिकरणम्‌ 
५ दहराधिकरणम्‌ 

६ अनुकृदयधिकरणम्‌- 
७ प्रमिताधिकरणम्‌ 

८ देवताधिकरणम्‌ 


९ अपरूद्राधिकरणम्‌ 
१० केम्पनाधिकरणम्‌ 


११ ज्योतिर{धकरणम्‌ 


॥ श्रीः ॥ 
बह्यसूुत्रशाड्र माप्याधिकरणानु कमः । 


न्न == 
पृष्टम्‌ अधिकरणानि. पृष्ठम्‌ 
१२ अर्थान्तरह्वादिव्यपदेशाधि° २७७ 
१९ १३ सुषुप्त्युक्करा्त्यधिकरणम्‌ २७८ 
३४ | प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥ ४॥ 
४३ १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ २८१ 
४९ २ चमसाधिकरणम्‌. २९६ 
७९ ३ संख्योपसग्रहाधिकरणम्‌ ३०१ 
९९. ४ कारणत्वाधिकरणम्‌ ३०७ 
१८१ ५ बाकक्यधिकरणम्‌ २१३ 
११९ ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ २३१५. 
१२२ ७ ्ढृव्यधिकरणम्‌ ३२७ 
१ ८ सवग्याख्यानाधिकरणम्‌ ३३३ 
१३७ | द्वितीयाध्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ 
१ स्मृत्यधिकरणम्‌ ३२३५. 
(2 २ योगप्रत्युक्त्यधिकरणम्‌ २४१ 
१५९ ३ विलक्षणत्वाधिकरणम्‌ २४३ 
१६१ ४ चिषशटवरिग्रहाधिकरणम्‌ ३५८ 
१६७ ५ भोक्त्रपत््यधिकरणम्‌ २६० 
६ ६ आरम्भणाधिकरणम्‌ ३६२ 
ध ७ दतरब्यपवेाधिक रणम्‌ ३८१ 
व ८ उपसंहारदरानाधिकरणम्‌ २३८४ 
९ कृत्स्प्रसक्त्यधि करणम्‌ ३८७ 
१० सवपिताधिकरणम्‌ ३९२ 
१९८ ११ प्रयोजनवक्तवाधिकरणम्‌ २९३ 
२०६ १२ वषम्यनेधुःण्याधिकरणम्‌ ३९५ 
२१३ १३ सवंधर्मोपपत्यधिकरणम्‌ ३९८ 
४ दितीयाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २।। 
। । | १ रचनानुपपत्यधिकरणम्‌ ३९९ 
२३९ २ महरीर्घाधिकरणम्‌ ४१४ 
२४२ ३ परमाणुजगदक(रणत्वाधिकरणम्‌ ४१८ 
२६७ ४ समृदाय।धिकरणम्‌ ४३१ 
२७२ ५ अभावाधिकरणम्‌ ४४५ 
२७५ ६ एकस्मिप्तसंमवाधिकरणम्‌ ४५५ 


भ 


ब्रह्मसू्रदाङरभास्याधिकरणानुक्रमः । 


अधिकरणानि. 


७ 
८ 


दवितीयाध्याये वतीयः पादः ॥२॥ 


पत्यधिकरणम्‌ 
उत्पतर्थसंभवाधिकरणम्‌ 


१ वियदधिकरणम्‌ 


२ 
३ 
1 
५ 


मातरिश्चाधिकरणम्‌ 
असंभवाधिकरणम्‌ 


तेजोऽधिकरणम्‌ 


अबधिकरणम्‌ 


६ पृथिव्यधिकाराधिकरणम्‌ 


७ 

८ 

९ 
१० 
११ 
१२ 
१३ 
१४ 
१५ 
१६ 
१७ 


तदभिध्यानाधिकरणम्‌ 


विप्यंयाधिकरणम्‌ 


अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ 
चराचरव्यपाश्रयाधिकरणम्‌ 
आत्माधिकरणम्‌ 
ज्ञ।धिकरणम्‌ 
उत्क्रन्तिगत्यधिकरणम्‌ 
कत्र धिकरणम्‌ 
तक्षाधिकरणम्‌ 
परयत्ताधिकरणम्‌ 
अशचाधिकरणम्‌ 


द्वितीयाध्याये चतुथः पादः ॥ ४॥ 


१ प्राणोत्पत्यधिकरणम्‌ 
२ सप्तशेयधिकरणम्‌ 

३ प्राणाणुर्वाधिषृरणम्‌ 
४ प्राणश्वष्ठटयाधिकरणम्‌ 
५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ 
६ ष्रेष्ठाणुर्वाधिकरण्रम्‌ 
७ ज्योतिराद्यधिकेरणम्‌ 
८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ 


९ सज्ञामतिक्तुप्त्यषिकरणम्‌ 
तृती वाध्याये प्रथमः पादः ॥ १॥ 
१ वदन्तरप्रतिपत्यधिकरणम्‌ 


२ कृतल्ययांधिकरणम्‌ 
३ अनिष्टादिकायंधिकरणम्‌ 
४ सामाग्यापत्यधिकरणम्‌ 
५ नातिचिराधिकरणम्‌ 


पृष्टम्‌ 
४६१ 
४६६ 


| 
| 


अधिकरणानि. 
६ अन्याधिष्ठिताधिकरणम्‌ 


ततीयाध्याये दवितीयः पाद्‌; ॥ २॥ 


१ संष्याधिकरणम्‌ 
२ तदभावाधिकरणम्‌ 


२ कर्मानृस्मृतिशब्दविष्यधिकरणम्‌ 


४ मुग्धाधिकरणम्‌ 

५ उभयलिङ्घाधिकरणम्‌ 
६ प्रकृतं तावत््वाधिकरणम्‌ 
७ पराधिकरणम्‌ 

८ फलाधिकरणम्‌ 


तृतीयाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 


१ सववेदान्तप्रव्याधिकरणम्‌ 
2 उपसंह्‌ाराधिकरणम्‌ 

३ अन्थथात्वाधिकरणम्‌ 

४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ 

५ सवभिदाधिकरणम्‌ 

३ आनन्दाद्यधिकरणम्‌ 

७ आाध्यानाधिकरणम्‌ 

८ आत्मगृहीत्यधिकरणम्‌ 

९ कायष्यिानाधिकरणम्‌ 


१० समानाधिकरणम्‌ 

११ सबन्धाधिकरणम्‌ 

१२ संभृत्यधिकरणम्‌ 

१३ परूषविद्याधिकरणम्‌ 
१४ वेधाद्यधिकरणम्‌ 

१५ हान्यधिकरणम्‌ 

१६ सापरायाधिकरणम्‌ 
१७ गतेरथंवत्वाधिकरणम्‌ 
१८ मनियमाधिकरणम्‌ 


१९ यावदधिकाराधिकरणम्‌ 
२० क्षराध्यधिकरणम्‌ ` 


२१ इयदधिकरणम्‌ 
२२ अन्तरत्वाधिकरणम्‌ 
२३ व्थतिहाराधिकरणम्‌ 


२४ सत्याद्यधिकरणम्‌ 


२५ कामायधिकरणम्‌ 


ष्टम्‌ 
५९२ 


५९६ 
६० 
६१० 
६१२९ 
६१५ 
६२८ 
९६३६ 
६४२ 


६४६ 
६५४ 
६५५ 
६५९ 
६९६२ 
९९४ 
६९६ 
६६८ 
६७४ 
८.७७ 


६७९ 


६८२ 
६८३ 
६८५ 
६८८ 
९९३ 
६९४ 


६९६ 


६९८ 
७०१ 
७०३ 
७०४ 
५०९ 
७द्‌८ 
७१० 


्रह्मसूरश्नाङ्करभाष्याधिकरणायुक्रमः । 


अधिकरणानि, पृष्ठम्‌ अधिकरणानि. 
२६ आदराधिकरणम्‌ ७११ ९ तदधिगमाधिकरणम्‌ 
ध शय ह १० इतरासंश्युषाधिकरणम्‌ 
२९ लिङ्गमूयस्त्वाधिकरणम्‌ ४ ११ अनारन्धाचिकरणम्‌ 
३० रेकात्म्थाधिकरणम्‌ ७२८ १२ अग्निहोत्रा्यधिकरणम्‌ 
२१ अद्कावबद्धाधिकरणम्‌ ७३२ १३ विदयाज्ञानसाधनक्वाधिकरणम्‌ 
३२ भूमज्यायस्त्वाधिकरणम्‌ ७२५ १४ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ 
३३. शब्दादिभेद!धिकरणम्‌ ७२७. 
२४ विकल्पाधिकरणम्‌ ७४० चतुर्थाध्याये द्वितीयः पादः ॥ २॥ 
३५ काम्याधिकरणम्‌ ७.४१ १ वागधिकरणम्‌ 
३६ यथाश्रयमावाधिकरणम्‌ ७४२ | २ व 
क ३ अष््रक्षाधिकरणम्‌ 
तृतोयाध्याये चतुर्थः पादः ॥ ४॥ | निर 
१ पृर्षारथािक्टरणम्‌ ५ संसारब्यपदेदधिकरणम्‌ 
२. परामर्लाधिकरणम्‌ ७५६ ६ प्रतिषेधाधिकरणम्‌ 
३ स्तुतिमात्राधिकरणम्‌ ७६३ धिकर 
४ पारिप्लवाधिकरणम्‌ ७६४ ७ वागादिलयाधिकरणम्‌ 
५ अगनीन्धनायधिकरणम्‌ ७६६ ८ अविमागाधिकरणम्‌ 
६ सवपिक्चाधिकरणम्‌ ७६७ ९ तदोकोधिकरणम्‌ 
७ स्वान्नानुमत्यधिकरणम्‌ ७७० १० रदम्यधिकरणम्‌ 
९ विधुराधिकरणम्‌ ७७५ 
१० तद्भूताधिकरणम्‌ ७७७ । चतुर्थाध्याये तृतीयः पादः ॥ ३॥ 
१९१ आधिकारिकाधिकरणम्‌ ७७८ । १ अचिरा्यधिकरणम्‌ 
१२ बह्रिधिकरणम्‌ ७८० १ वाय्वधिकरणम्‌ 
१३ स्वाम्यधिकरणम्‌ ७८१ ३ तडिदधिकरणम्‌ 
१४ सहाकयंन्तरविध्यधिकरणम्‌ ७८३ ४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ 
१५ आनाविष्काराधिकरणम्‌ ७०६ ५ कार्याधिकरणम्‌ 
१६९ एेहिकाधिकरणम्‌ ७८७ ६ अप्रठतीकारुम्बनाधिकरणम्‌ 
व ४ चतुर्थाध्याये चतुथः पादः ॥ ४ ॥ 
चुथाभ्याये = 9, १ संपद्याविर्मावाधिकरणम्‌ 
१ आवृत्यधिकरणम्‌ ७९१ २ अविभागेन टृष्त्वाधिकरणम्‌ 
२ आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ ७९७ ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ 
३ प्रतीकाधिकरणम्‌ ८०० ॐ संकत्पाधिकरणम्‌ 
४ ब्रहमाहश्यधिकरणम्‌ ८०१ ५. अभावाधिकरणम्‌ 
५ आदिश्यादिमत्यधिकरभम्‌ ८०४ ६ प्रदीपाधिकरणम्‌ 
६ जासीनाधिकरणम्‌ ८ 6 ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ 
७ एकाग्रताधिकरणम्‌ ८१० | 
८ आप्रायणाधिकरणम्‌ ८११ | ग्रन्थोपसहारः । 


समा्रोऽयं ह्यसूर्या रभाष्यस्थाधिकरणानुक्रमः। 
। ॐ तत्सत्‌ । 


द 


ञ्डंनो मिन्नः रां वरुणः। रशं नो भमवतरयमा। 
दां न इन्द्रो ब्रहस्पतिः। शं नो विष्णुरुरुक्रमः । 
ॐ श्ञन्तिः शान्तिः ज्ञान्तिः ॥ 


उद्धाराथं मुमुक्षोररचिषत पुरा ब्ह्मघुत्राणि यानि 
छृष्णद्धेपायनेन धरुतिपरमतिना.ऽ ऽम्नायशीर्षांथंवक्ा । 
कृत्वा भाष्यं तदीयं निखिलवुधञुतं गूढतच्वोपदेष्टा 
निद्धेतानन्ददायी जगति विजयते शङ्करो देरिकेन्द्रः॥ 
वक्तारमाखाद्य यमेव नित्या सरस्वती स्वाथंसमन्विताऽऽसीत्‌ । 
निरस्तदुस्तककलङ्कपड्ा नमामि तं रशाङ्करमचिताङ्घिम्‌ ॥ 

शरुति.स्स्रति-पुराणानामाखयं करुणालयम्‌ । 

नमामि भगवत्पाद शङ्करं रोकश्चङ्करम्‌ 





ॐ तत्तदृब्रह्मणे नमः 


ब्ह्मसत्रयाड्करभाष्यम्‌ 


स्वामि-सत्यानन्द-सरस्वती- 
| ऊत~ 
भाषानुवाद-शषत्यानन्दी-दी पिकापहितम्‌ 


यदराकारा वृत्तिभेवति मनसो ददयधुतये, जगसव्सवं रङ्गे भुजग इ व यत्नारित विदितम्‌ । 
अवें य्चास्ते सततमपरश्चं श्ुमधियाम्‌, शिवं प्रत्यभ्रपं तदहमस्रतं नोमि परमम्‌ ॥ २।। 
राङुरं राङ्कराचायं केदावं बादरायणम्‌ । सूच्रभाष्यद्तौ वन्दे भगवन्तौ पुनः पुनः ।॥ > ॥ 
ईश्वरो गुरुरात्मेति मू{तिभेदविभागिने । व्योमवदढश्याप्देदाय दशक्चिणामूतये नमः ॥ २॥ 
ब्रह्मानन्दं परमसुखदं केवलं ज्ञानमूतिम्‌, दन््ातीतं गगनसदशं तत्त्वमस्यादि लक्ष्यम्‌ । 
एकं नित्यं विमलमचरं स्वधीसाश्लिभूतम्‌, भावातींतं त्रिगुणरहितं सद गुरं तं नमामि ॥४॥। 
सद्रह्मसूञ्रवरदशाङ्करभाष्यसिन्धोरन्तर्विंगादनसमुस्कजनामित रथे । 
तात्पयैसङ्कलनभूषितशुद्धरा्रभाषायवादमहमातनवे नवीनम्‌ ॥ ५॥ 
रथ्योदकं सुरनदी समवाप्य सद्यः शुद्धि यथच्छेति वचः कटुषं मदीयम्‌ 1 
शारीरक समधिगम्य तथेव भाष्यं सम्पत्स्यते नियतमेव चिराय पूतम ॥६॥ 
ध्यायं ध्यायमनामयं पद्युपतेःपादाम्बुरोदद्ययं स्मारं स्मारमनारतं बुधमनोहारीगुरूणां गिरः। 
श्रीमच्छङ्रदेदिकेश्वरकृते माष्येऽयवादं सधीः 
सत्यानन्दसर स्वती वितनुते शयुश्रां तथा दीपिकाम्‌॥ ८॥ 
“अथ ब्रह्मसूज्रह्लाङ्रभाष्ये समन्वयाख्यप्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादु 
इस ग्रन्थमे समन्वय, विरोध परिहार, साधन ओर फल इस भेदसे चार अध्याय वारी मगवाचर 
वादरायणद्वारा प्रणीत यह शारीरक मीमांसा जीवब्रह्यीकत्व साक्षात्कार हेतुभूत श्रवणात्मके विचार 
` प्रतिपादकं न्यार्योको दिखलाती है । उसमें सम्पूणं वेदान्त वावयोका साक्षात्‌-परम्परया वा प्रत्यगमिन्न 
` अद्वितीय ब्रह्म मे ही तात्पयं है । यह्‌ समन्वय इस प्रथम अध्यायसे प्रकाशित किया जाता टै । इसमें 
“सिद्धाथ ज्ञातसम्बन्धं श्रोतुं श्रोता प्रवतेते । श्ा्रादौ तेन वक्तव्यः सम्बन्धः सप्रयोजनः ॥' 
महापुरूषोकी इस उक्तिके अनुसार शास्त्रके आरम्भमें यदि विषय, प्रयोजन, अधिकारी भौर सम्बन्धका 
प्रतिपादन न किया जाय तो उसमें वि्ञपुरुषोकी प्रवृत्ति नहीं होगी । ईइसकिए शास्रके आरम्भमें उसका 
निरूपण करना आवश्यक है । इस सम्पूणं शास्त्रका जीवब्रहयक्य विषय है, उसके ज्ञान दारा अविद्या 
सहित संसाररूप बन्धकी आत्यन्तिकं निवृत्ति प्रयोजन है, विवेक व॑राग्यादि साधन चतुष्टय सम्पन्न 
अधिकारी है, प्राप्य प्रापक माव, प्रतिपाद्य प्रतिपादकमाव आदि सम्बन्ध रै । विचारात्मकं शास्त्रके 
आरम्ममें प्रयोजक इन चार्‌. अनुबन्धोका युक्तिसे निणेय करनेके लिए मगवानु सूत्रकारे “अथातो 
बरह्मजिन्तासा" इस सूत्रको रचना की । यहु तभी सांक हो सकती है जब बन्ध मिथ्या दौ । यदि बन्ध 
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® युष्मदुस्सत्पत्ययगोचरयोविंषयविषविणोर्तमःपकाावदिरुद स्वमावयोरितरेतर- 
भावानुपपत्तौ सिद्धायां तद्धर्माणामपि सखुतरामितरेतरभावादुपपत्तिः, इत्यतो ऽस्सत्प्रस्यय- 
माष्याचुवाद 
दांका-अन्धकार ओर प्रकाशके समान विरुद्ध स्वमाव वाले युष्मत्‌ ( तुम ) ओर अस्मतु 
( हम" ) प्रतीतिफि विषयभूत विषय भौर विषयीकी इतरेतरभाव ( तादात्म्थको ) अनुपपत्ति 
सिद्ध होनेपर उनके धर्मोकी भी सुतरं इतरेतरमावकी अनुपपत्तिं है, इसक्िए अस्मत्‌ - प्रतीतिके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पारमार्थिक हौ तो उसकी . उक्त ज्ञानसे कदापि आत्यन्तिकं निवृत्ति नहीं होगी । इसी प्रकार "तरति 
शोकमात्मवित्‌" ( आत्मवत्ता शोक पदसे . ज्ञापित बन्धसे मुक्त हो जाता है ), “ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌ 
( मोक्ष केवल ज्ञानसे ही होता दै ) इत्यादि श्रुतियां मी तमी साथंक हौ सकती हैँ जब बन्ध मिथ्या 
हो, मिथ्या मी तभी सिद्ध हो सकता है जब वहु अध्यस्त हो, अतः उसकी सिद्धि के ङ्िएु भगवान्‌ भाष्य- 
कार उपोद्धात माष्यमें युष्मद्‌” आदि द्वारा सवप्रथम अध्यासका निरूपण करते है-- 
जसे अन्धकारक स्वरूपमें “यहु. प्रकाश् है एेसा भ्रम ओर प्रकाशकै स्वरूपम “यह अन्धकार 
है' एसा भ्रम किसीको नहीं होता, क्योकि दोनों परस्पर विरोधी स्वमावके है। यहीं अन्धकार ओर 
प्रकारके स्वरूपका उदाहरण इसलिए दिया गया है कि प्रकाशमे अन्धकारके विद्यमान होनेपर भी 
"यह्‌ प्रका है" एेसी बुद्धि होती है । प्रकारके अधिक प्रदीप्त होनेपर पहलेकी अपेक्षा अधिक प्रकारा 
प्रतीत होता है। इस प्रकार प्रकारके तारतम्यसे अन्धकारका भी तारतम्य होता है, इसलिए दोनोका 
इतना विरोध नहीं है इससे यहाँ स्वरूपका ग्रहण किया गया है अर्थात्‌ अन्धकारक स्वरूपमे प्रकाश बुद्धि 
ओर प्रकाशके स्वरूपमें अन्धकार बुद्धि कदापि किसीकों नहीं होती । वसे ही अत्यन्त विरोधी स्वभावके 
आत्मा भौर अनात्माक्रा भी अन्योन्य अध्यास ( भ्रम ) नहीं होता । यहाँ अध्यास भ्रमका पर्यायवाची 
शब्द है । इसका आगे भाष्यमे विस्तृत वणेन होगा । 
यद्यपि नाम-रूपात्मक समस्त विषय “इदम्‌' ( यह्‌ ) शब्द वच्य है तुम शब्द वाच्य नहीं 
है, क्योकिं "तत्त्तमसि' इस भुति-वाक्यमे ^त्वम्‌' शब्द आत्मवाची है, इसलिए सगवानू माष्यकारको 
आत्मा ओर अनात्माका ज्ञानः करानेके किए माष्यस्य युष्मद्‌" शब्दके स्थानमे 'अस्मद्‌' .रब्दके साथ 
"दम्‌" शब्दका प्रयोग करना चाहिए था अर्थात्‌ भाष्यस्थ “युष्सदस्मप्प्रत्ययः के स्थाने ‹इदमस्मत्‌, 
ठेसा पाठ होना चादिए, तो मी विषय ओर विषयीमे अत्यन्त विरोध दिखलानेके लिए इदम्‌ राब्दका 
प्रयोग न कर ध्युप्मद्‌” शत्दका प्रयोग किया है, क्योकि शरदम्‌ ब्दका “अस्मद्‌ शब्दके साथ अत्यन्त 
विरोध नहीं है। जेते कि अयमहमस्मि" ( यह मँ हं ) एेसा लौकिक प्रयोग देखनेमे आता है, परन्तु 
(त्वमहमस्मि' ( तू मेहं ) एेसा प्रयोग देलनेभें नहीं आता । इसलिए इन लौकिके प्रयोगोसे सिद्ध होता 
है कि भगवान भाष्यकारने विषय ओर विषयीमे अत्यन्त विरोध सूचित करनेके लिए माष्यमे 
“युष्मदस्मद्‌” शब्दका प्रयोग किया है । 


रिप्पणी--१ रोक प्रसिद्ध अदम्‌' शब्द्‌ वस्तुतः शुद्ध चिन्मय आत्माको विप्रय नहीं करता, 
किन्तु चिद्‌-जड्‌ मिश्चितको विषय करता है, यदि वह शुद्ध चिन्मय आत्मको विषय करता तो मोक्ष 
शाखकी रचना म्यथं सिद्ध होती । किन्तु मोक्ष शाखकी रचनासे यह सिद्ध होता है कि लोक प्रसिद्ध 
अहम्‌' प्रतीति छुद्ध चिन्मय आत्माको विषय नदीं करती । इस बातको स्वयं .मगवान्‌ माप्यकार 
आगे स्पष्ट करेगे । 
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गोचरे विषयिणि चिदात्मके युष्मत्परत्ययगोचर स्य विषयस्य तद्धमणां चाध्यासः, तद्धि पय॑ 
येण विषयिणस्तद्धमणां च विषयेऽध्यासो मिथ्येति भवितुं युक्तम्‌; श्तथाप्यम्योन्यरिम- 
ज्नन्योन्यात्मकतामन्योन्यधर््ाश्वाध्यस्येतरेतराविवेकेनात्यन्तविविक्तयोधंमंधमिणोमिथ्याः- 
ज्ञान निमित्तः सत्यानृते मिथुनीकस्य, 'अहमिदं" ममेदम्‌ इति नैसर्गिको ऽयं रोकव्यदहारः। 
विषथभूत चैतन्य स्वरूप विषयीमे युष्मत्‌ .प्रतीतिके विषयभूत विषय ओर उसके धर्मोका अध्प्रस ओर 
इसके विपरीत विषयमे विषयी ओर उसके धर्मोका अध्यास नहीं हो सकता । समाघान-तो मी अत्यन्त 
भिच्च धर्मो ओर धर्मियोंका भेदज्ञान न होनेके कारण एकका दूसरेमे परस्पर स्वरूप तथा एक 
दुसरेके धर्मोका अध्यासकर सत्थ ओर. अनृतका मिथुनीकरणकर “यह्‌ मै" ओर यह्‌ मेरा" हस प्रकारं 
मिथ्याज्ञान निमित्त स्वाभाविक. यहं लोक व्यवहार होता है । आक्षेप पूवक पूवं पक्षी कहता है-- यह्‌ 
सस्यानन्दी-दीपिका 

इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार है--आत्मासे. भिन्न सारा जगत्‌ अर्थात शरीर आदि जड 
समुदाय ` अनात्मा है, इसलिए वह्‌ तुमः शब्दसे गृहीत होता दै। आत्मा विषयी है यह्‌ बातत 
“स वेत्ति वेद्यं न च तस्यास्ति वेत्ता" (उवेता० ३।१९) इत्यादि श्रुतिसे भी सिद्ध होती है । तस्य मासा 
सवंमिदं विमातिः ( उसीके प्रकाशसे यहु सब प्रकाशित होता है ) इत्यादि श्रृतिसे सबका प्रकारक 
होनेसे मी आत्मा विषयी सिद्ध होता है । अनात्मा जड ओर प्रकाश्य होनेसे विषय है ओर आत्मा 
चेतन्यस्वरूप होनेसे विषयी है । इस प्रकार दोनों अत्यन्त विरोधी स्वमावके हैँ । इसकिएि दोनीकरा 
परस्पर तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता । धमियोका तादात्म्याध्यास होनेपर ही उनके आधित धर्माका 
मी तादात्म्याध्यास होता है, अन्यथा नहीं । जब दोनों धर्मियोका तादात्म्याध्यास नहीं हो सकता तो 
सुतरां उनके आधित धर्मोका भी तादात्म्याध्यास नहीं होगा । अनुमानसे भी यह्‌ सिद्ध होता है-- 

'आस्मानास्मानौ अध्यासरहितों विस्द्धस्वमांवत्वात्‌ तमः प्रकाक्षवत्‌' विरोधी स्वभाव होनेसे 
जैसे अन्धकार ओर प्रकाश अध्यास रहित रहै, वसे ही विरोधी स्वमाव होनेके कारण आत्मा ओर 
अनात्मा भी अध्यास रहित हैँ । 

# आत्मा ओर अनात्मा ( देह, इन्द्रिय आदि जड समुदाय ) ये दोनों धर्मी तथा इनके धर्मं 
परस्पर अत्यन्त विलक्षण रहँ । जसे कि चेतनत्व, नित्यत्व आदि आत्माके धमं हँ ओर जडत्व, परि- 
च्छिन्नत्व आदि अनात्माके धमं है । परन्तु यहाँ यहं प्रहन होता है कि एक चिन्मय, निधंमंक आत्मामं 
चेतनत्व आदि धमं कंसे हो सक्ते है, तो इसका उत्तर यह है--““आनन्दो विषयानुभवो नित्यत्व- 
मिति सन्ति धर्माः” ( पञ्चपादिका प्र० ६७ ) । आनन्द, विषयानुभव, नित्यत्व आदि चेतनामाके 
स्वरूपभूत होते हए मी अन्तःकरणकी वत्तिरूप उपाधिसे धमं जसे भासते हैँ । इस प्रकार दोनों 
धर्मी ओर उनके धमं यद्यपि परस्पर अत्यन्त मिन्न है, तथापि दोनोका भेद गृहीत न होनेके कारण 
दोनों ध्मियोका एक दूसरेमे अध्यास होता है अर्थात्‌ आत्मारूपी धर्ममिं यह्‌ मै ह" एेसी अनात्म- 
बुद्धि भौर देह, इन्द्रिय आदि अनात्मामें "यह्‌ आत्मा है* एेसी आत्मवृद्धि होती है। इस प्रकार दोनों 
धमियोका परस्पर अध्यास होनेपर उनके धर्मोका मी परस्पर धियम अध्यास होताहै। जंसेकि 
भात्माके चेतनत्व आदि धर्मोका भँ चेतन हं" इस प्रकार अनात्मामे भौर अनात्माके जंडत्व, परिच्छि- 
न्त्व आदि धर्मोका “मै जड, अज्ञानी, परिच्छिन्न हू आत्मामं अध्यास होता है । यद्यपि यह सामान्य 
नियम है कि धर्मी अध्यास पूवंक धर्माध्यास होता है, तथापि यह्‌ नियम सवंत्र॒लाग्‌ नहीं होता, कारण 
कि स्फटिक मणि जपाकुसुमकी लालिमाकी प्रतीति धमं अध्यासके विना भी होती है । परन्तु प्रकृतमें 
तो धर्मी अध्यास पूव॑क धर्माष्यास होता है, इसलिए धर्मी अध्यास पूव॑क धर्माध्यासका वणेन किया गयाः 
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आह-कोऽयमध्यासो नामेति । उच्यते-शस्मुतिरूपः परत्र पूवद एटावभासः। शतं केचित्‌ 





अध्यपस क्या है ? इसपर कहते है- स्मृतिरूप पुवंहृ्टका अन्यमें ( अधिष्ठानम }) अवभास ( प्रतीति ) 
सत्यानन्दी-दीपिंका 
है । इस रीतिसे अध्यासके सिद्ध होनेपर सत्य ओर अनतका मिथुनीकरण होता है, क्योकि मिथुनी- 
करणके बिना उक्त लोक प्रसिद्ध व्यवहार उपपन्न नहीं होता । 
सत्य, अनृत भीर मिभुनीकरणका स्वरूप यह है--श्रिकाराबाध्यस्वं सत्यत्वम्‌" जिसका तीनों 
कामे वाधनहो वह्‌ सत्य है। वह्‌ ब्रह्म दै, क्योकि-सव्यं क्षानमनन्तं ब्रह्म' ( ब्रह्म सत्य, ज्ञान मौर 
मनन्त है ) इत्यादि भृति ब्रह्मको ही सत्य कहती हँ । “अतोऽन्यदातम्‌' ( उस प्रत्यगमिन्न ब्रह्मसे जो 
भिन्न दहै वहु सब आतं- अनृत अर्थात्‌ मिथ्या है ) “अनृतं नाम मिध्याः 'ज्ञानबाध्यस्वरं मिथ्यात्वम्‌ 
( जो ज्ञानसे बाधित है बहु.सब मिथ्याहै ) इसी प्रकार अध्यास पूवक सत्य ओर अनृतका मिथुनीकरण 
होता है । व्याकरणानुसार एसे स्थलमें 'अभूततद्धावेच्विः'.जो वस्तु जसी नहीं है बलात्‌ उसे वसा मान 
लेनेके अथ॑में "च्वि" प्रत्यय होता है । यथा अनात्मत्व | रहितः आत्मामे अनात्ममाव अथवा आत्मत्व 
रहित अनात्मामे आत्ममाव, इसे मिथुनीकरण या युगीकरण कहा जाता है, इस अथंमें "च्वि" प्रत्यय 
होता है । तदनन्तर “यह शरीर आदि मँ हूः "यह्‌ पुत्र आदि मेरे है! अनादि कालसे इस नैसगिक लोक 
प्रसिद्ध व्यवहारका कारण मिध्या-ज्ञान-भध्यास हीदै। यह मिथ्याज्ञान भावात्मक है । 
दंका--रोक प्रसिद्ध यह्‌ `अनात्म देह आदि सत्‌ हँ अथवा असत्‌ ? यदि सत्‌ है तो द्तापत्ति 
होगी, जब किं वहं एकमेवाद्वितीयम्‌" ( एक ही अद्धि तीय सद्‌-ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतिसे विरुद्ध ओर 
बाधितदहै, इससे देह आदि सत्‌ नहीं है । यदि असत्‌ हों तो गगनकुसुम आदिके समान उनकी 
प्रतीति नही होनी चादिए, किन्तु इनकी प्रतीति भी स्वानुभव सिद्ध है। एेसी परिस्थितिमे सत्य ओर 
अनृतका मिथुनीकरण कंसे होगा ? -मिथुनीकरणका अभाव होनेपर किसका किसमें भेद ग्रह॒ ? उसके 
न होनेपर अध्यास कंसे ? इस प्रकार अध्यासकी असिद्धि होनेके कारण ग्रन्थका आरम्म सिद्ध नही 
होभा इत्यादि आशय मनमे रखकर पूवं पक्षी "आह" इत्यादिसे अध्यासपर आक्षेप करता है भौर 
उसका लक्षण मी पृचख्ता है | 
# “स्खतिरूपः परत्र पूबदृष्टावमासः'' इस अध्यास लक्षणम “परत्र अवमासः' इतना ही 
अध्श्षासका लक्षणं दहै, स्मृतिरूप भौर पूवेदृष्टावमास' ये दोनों पद अघ्यासके साधक दहं। 
इनका पदकृत्य इस प्रकार है--परत्र' पदमे सप्तमी विभक्ति अधिकरणाथंक है । अतः परत्र 
परमे-अन्यमे अर्थात्‌ अधिष्ठानम, अवमास्ष-प्रतीति अर्थात्‌ अन्यमे | अन्यकी ] प्रतीति । शंका- 
अन्यमे किसकी प्रतीति ? समाधान-्मृतिरूप पूवंदष्टकी । स्मृतिरूपका अथं स्मयंमाणके सदश दै, 
पूवहृ्टकां अथं पूर्वानुमूत दहै । स्मयंमाणकरे सहश पूर्वानुभृतकी अन्यमे-अधिष्ठानमें प्रतीति । इस 
प्रकार पदछृत्यसे यह समुच्चिताथं निष्पन्न हुञा । अब इस अध्यास्त लक्षणकां उदाह्रणसे स्पष्टीकरण 
किया जाता है--जैसे कि शुक्ताविदं रजतम्‌" ( शुक्तिमे यहं रजत दै ) परत्र-अन्यमे अर्थात्‌ रजत 
भिन्न शुक्ति (सीप) मे जो. रजत (चांदी) है, वह पूर्वामुभूत ओर स्मयमाणके सहं श-स्मृतिके 
विषयं हटरस्थित रजतके सहश भी ह इस प्रकार इस रष्टान्तमे अध्यासं लक्षणकां समन्वये, 
क्योकि रजतसे भिन्न शुक्तिरूप अधिष्ठानमे रजतकी प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ मिथ्यारूप हे । 
श्रमोपादानाक्ञानविषयस्वमधिष्ठानत्वम्‌' ( भ्रमके उपादान कारण भूत अज्ञानका विषय अधिष्ठान है ) 
उस अधिष्ठानम अज्ञानसे कल्पितको अध्यस्त कहते हैँ। जसे शुक्तिरूप अधिष्ठानमे अज्ञानसे 
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कल्पित होनेके कारण रजत अध्यस्त है अथवा रज्जुरूप अधिष्ठानमें अज्ञान कल्पित सपं अध्यस्त है । 
इस अध्यास लक्षणमें पूवंट्ट पदसे सुचित किया गया है कि भ्रमकालसे पूवं अध्यस्त वस्तुं अनुभूत होनी 
चाहिए, अन्यथा अध्यास नहीं होगा । वस्तु व्यावहारिक हो अथवा काल्पनिक इस विषयमे कोद आग्रह्‌ 
नहीं, क्योकि जिस व्यक्तिने व्यावहारिक सपं कभी नहीं देखा किन्तु रबड़ आदि निर्मित सप देखा है 
उसे भी संस्कार बलसे रज्जु आदिमे सपं भ्रमहो जाता है, इसलिए युक्ति आदिमे रजत आदिका 
“नेदं रजतम्‌" "यह रजत नहीं है" "नायं सपंः' "यह सपं नहीं है" इस बाध ज्ञानसे वाध होता दै, अतः 
शक्ति आदिमे अज्ञानसे कल्पित रजत आदि ओर उनका ज्ञान बाधित होनेसे कल्पित हँ । 

अध्यास दो प्रकारका है--“स्वूपाध्यास ओर संसर्गाध्यास"'। जसे कि शुक्ताविदं रजतम्‌ 
( शुक्तिमे यह रजत है ) यहाँ रजत शुक्तिमे स्वरूपसे हो अध्यस्त है, क्योकि भ्रम कामे पहले वहां 
रजत नहीं था, केवल भ्रमकालमें नूतन अनिव्चनीय उत्पन्न. होता है भौर उसका "यह्‌ रजत नहीं है 
इस ज्ञानसे बाध होता है, अतः वह्‌ स्वरूपसे हौ अध्यस्त है । इस प्रकार शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ 
संप््गाध्यास रहै अर्थात्‌ कल्पित तादात्म्य सम्बन्ध है, इसलिए "नेदं “रजतम्‌” इस ज्ञानसे शुक्तिका केवल 
सं्गंमात्र ही बाधित होता है । 

अब अध्यासकी उत्पत्तिमें कारण सामग्रीका प्रतिपादन किया जाता है प्रव्येक वस्तुके दो 
अंश होते है एक सामान्य ओर दूसरा विशेष । अधिष्ठानके सामान्य अंशका ज्ञान ओौर विरोष अंशका 
अज्ञान, सारस्य, भेदाग्रह आदिमो भ्रममे अपेक्षितह। जसे कि इयं शुक्तिः इसमे ^ददम्‌-यह्‌' 
रक्तिका सामान्य अंशरहै, क्योकि वह्‌ "यह्‌ घट दहै, यह पट दहै इस प्रकार सब वस्तुभोमे उपलब्ध 
होता है ओर शुक्तित्व विशेष अंश है, क्योकि वह्‌ केवर शुक्तिमे ही सीमित द्ै। सामने रजतके सदृश 
चमकीला पदाथं देखकर उसमे व्यक्तिको "यह्‌ रजत है! एेसा भ्रम होता दै । कारण कि दोष आदिके 
बलसे समीपस्थ चमकीरे पदाथंके विशेष शुक्तित्व अंशञका ज्ञान उस व्यक्तिको नहीं होता । परन्तु जब 
वहु भ्रान्त पुरुष प्रतीयमान रजतको ठेने जाता है तब अतिदीघ्र उसे अधिष्ठानके विशेष अश 
शुक्तित्वका ज्ञान हो जाता दहै । वहु स्वयं अनुमव करता है कि मृक्षे इसमे रजतका भ्रम हो गया था। 
वस्तुतः "यह्‌ शुक्ति दै रजत नहीं" यह्‌ ज्ञान होते ही अध्यस्त रजत ओर रजत ज्ञान दोनों बाधित हो 
जाते हैँ । सहस्र यत्न करने पर भी पुनः उनको प्रतीति नहीं होती, क्योकिवे दोनों स्वरूपसे दी 
अध्यस्त थे, इसंङ्एि वहां केवल राक्तिही प्रतीत होती है। शुक्तिका अध्यस्त रजतके साथ जो 
संसर्गाध्यास था, वहु भी उसी समय बाधित हो जाताहै। इससे यहु सिद्ध होता दै कि “इदम्‌ में 
रजत, रजतज्ञान ओर संसगध्यास ये तीनों कल्पित थे, अन्यथा उनका बाधं नहीं होता, जसे “इदम्‌' 
अंशका बाध नहीं होता । अतः ये तीनों बाधित होनेसे मिथ्या सिद्धःहोते है, क्योकि मिथ्या वस्तुका 
ही बाध होता है । इससे मिथ्यावस्तुमे अस्ति, माति ओर प्रियत्ताकौ प्रतीति भी अधिष्ठानकी ही होती 
है। शशुक्तिमे यहु रजत है" गवय ( नील गाय ) मे'यहं गौ है" इत्यादि भ्रम स्थलोमे अध्यस्त रजत 
आदि पुवं टृ ओर स्मयमाण रजत आदि के सहश हैँ तथा अपनेसे भिन्न शुक्ति आदिमे प्रतीत भी होते 
है । इस प्रकार दोनों धमियोका भेद गृहीत न होनेके कारणं भ्रम उत्पन्न होता है । .पूवं-पवं अध्यास 
सस्कार द्वारा उत्तरोत्तर अध्यासमे हेतु है । अध्यास, भ्रम, मिथ्या ये सब एकाथवाची रान्द हैँ । 

वेदान्त सिद्धान्तानुसार इसका लक्षण इस प्रकार है-.सदसद्विलक्षणव्वं मिध्यास्वम्‌' (सत्‌, असतसे 
विलक्षण मिथ्या है) जैसे कि शुक्तिमें अध्यस्त रजत न सत्‌ है मौर न असत्‌, किन्तु इन दोनोसे विलक्षण 
ह । इसलिए अध्यस्त रजत सत्‌ नहीं, क्योकि उसका नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे बाध होता है, असत्‌ भी 
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नही, क्योकि भ्रमकालमे उसकी प्रतीति सर्वानु मव सिद्ध है, जब कि असत्‌को प्रतीति कदापि नहीं होती, 
जसे असत्‌ गगन कुसुम बन्ध्या पूत्र, शशश्णङ्धं आदिकी प्रतीति नहीं होती, योगदशष॑नमे इसे विकल्पवृत्ति 
कहा शया है--““शब्दृक्तानानुपाती वस्तुद्यन्यो विकर्पः' { यो० सू० १।९ ) ( जिस्तका शाब्द श्रवणसे 
जान हो किन्तु वस्तुन हो वह्‌.विकेल्प है ) अध्यस्त वस्तु सत्‌ असत्‌ उभयात्मक भमी नहीं, कंयोकि 
दोनोकी परस्पर विरोध है. अतः अध्यस्त वस्तु सत्‌ अपत्‌से विलक्षण अनिवंचनीय उत्पन्न होती है 
अर्थात्‌ जिस अध्यस्त वस्तुका सत्‌, असत्‌ ओर उभयरूपसे निवंचन न हौ वह॒ मनिवचनीय है । 
“स्तिरूपः परत पूवदष्टावभा।सोऽध्यासः' अब इस अध्यास लक्षणको प्रकृतमें घटाया जाता है- 
परव -अन्यमे अर्थात्‌ चिदात्मरूप अधिष्ठानमे यह सारा कायंकारणात्मक प्रपच्च स्वरूपसे ही अध्यस्त है । 
यद्यपि प्रतीयमान यह्‌ प्रपश्च नृतन है तथापि पुवहष्ट भौर स्मयमाणके सहश रै, क्योंकि यह्‌ प्रप्च 
अनादिकार्से प्रवाहुरूपसे चला आ रहा है, इससे यह अनादि कारसे अविद्या हारा चिदात्मा अध्यस्त 
है ¦ १वं पूवं अध्यासके अनुम जन्य संस्क।र स्मृतिरूप होकर अन्तःकरणमे नूतन अनु भवको उत्पन्न करते 
रै, जते पूवं-पूवं बो ज उतरोत्तर अङ्क सेतन्न करता दै, वैसे हो वं पुवं अध्यास उत्तरोत्तर अध्यासमे हतु है । 
चिदात्माका अध्यस्त प्रपच्चके साथ संसर्गाध्यास है । इसका नेह नानास्ति किञ्चनः ( इ ब्रह्म 
सै किच्छदपि दवेत नहीं है ) इत्थादि श्रुति प्रतिपादन करती है । यह्‌ श्रुति प्रत्यगमिन्न ब्रह्यमे प्रतीयमान 
ट ठका मिथ्यात्व बोधित करती दै । यदि यह हश्यमान प्रपच्च मिथ्या न होता तो श्रुति द्वंतवे। निषेध न 
करती ! भागवत मे भी प्रपच्चके मिथ्यात्वका स्पष्ट वणेन है--'मायामात्रमिदं राजन्‌ ! नानात्वं प्रत्य- 
गात्मनिः ( १२।४।२५ ) ( हे राजनु ! यह्‌ समस्त हद्यमान नानात्व-प्रपच प्रत्यगात्मामें मायास्त्र- 
भिथ्याः-कल्पित है ) स्वामी मधुसुदन सरस्वतीने अपने अद्तसिद्धि ग्रन्थे यह्‌ स्पष्ट वणन किया है कि- 
“अद्रे तसिदेद्रंतमिष्यास्वसि द्धि पूवंकत्वा द्‌ दवेतमिथ्यात्वमेव प्रथममुषपादनीयम्‌' ( प° ८ ) ( अद्रेतकी 
सिद्धि तमे मिथ्यात्व सिद्धि पूवक है, इसलिए द्र॑तमे मिथ्यात्वका प्रथम उपपादन करना चाहिए अर्थात्‌ 
प्रपन्चमे मिथ्यात्व सिद्ध किये विना प्रव्यगमिश्न अद्वितीय ब्रह्मकी सिद्धि नहीं हो सकती) ओर "एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" ` नेह नानास्ति किञ्चन इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रु्तियां मी साथंक नहीं हो सकतीं, अतः 
्ेतप्रपश्चमे मिथ्यात्व युक्त है । इस विषयम--“चिमतं-जगत्‌ मिथ्या द र्यत्वात्‌ ,जडत्वात्‌ , परिच्छिन्न- 
त्वात्‌ शुक्तिरूप्यवत्‌' (अद्वैतसिद्धि प्र° ३०) (यह प्रप मिथ्या दै, क्योकति दृश्य, जड तथा परिच्छिन्न 
है, जैसे शुक्तिरूप्य) यह अनुमान भी है । 
उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता टै कि दृश्यमान जगत्‌ सत्‌ नहीं, क्योकि नेह ना- 
नारित किञ्चन" इत्यादि श्रुत्तिसे ब्राधित दै, असत्‌ मी नही, कारण कि उसकी प्रतीति सर्वानुमवसिद्ध है, 
सत्‌; असत्‌ उमयात्मक भी नही, क्योकि दोनों परस्पर विरोधी है, इसलिए यह्‌ दश्यमान समस्त जगत्‌ 
सत्‌ असतुसे विलक्षण अनिवंचनीय है। यद्यपि “स्मृतिरूपः पूवदृष्टः परत्रावमासः' अध्यासका यह्‌ 
सामान्य लक्षण सवंसम्मत है, तो मी वादियोका इस लक्षणके स्वरूपमे जो यत्किखित्‌ विरोध है, उसे 
मगवान भाष्यकार अगे माष्यसे स्पष्ट करते है-- 
 कऋयद्यपि भ्रमस्थलमें अधिष्ठान ओर आरोप्यके स्वरूपम वादियोका मतभेद रै, तो. भी जन्ये 
अन्यका अवमास ही अध्यास है, इस सामान्य लक्षणमे वे सब एक मत ही हँ । अन्यम अन्यका जवेमास 
कंसे होता है, इस विषयमे मगवानू भाष्यकार वादियोकी भिन्न-मिन्न युक्तियोके आधार पर उनके 
सिद्धान्तो के अनुसार “तं केचित्‌" इत्यादि माष्यसे. लक्षण कहते हैँ । प्रथम उन वादियोके विषयमे स्पष्ट 
किया जाता है- 
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अन्यत्रान्यधर्माध्यास--इति वदन्ति। केचित्त-- यत्र यदध्यासस्तदि वेकाग्रहनिबन्धनो 
श्रम-इति । अन्ये तु--यत्र यदध्यासरतस्येव विपरीतधमैत्वकस्पनामाचश्चते- इति । 


वही अध्यास है! कोई लोग एकमे दूसरेके धमके आरोपको अध्यास कहते हैँ । कुछ लोग कहते हैँ 
कि जिसमे जिसका अध्यास है उसका भेदाग्रह निमित्तक भ्रम अध्या है । अन्य लोग तो जिसमें 
जिसका अध्यास है उसमें विरुद्ध धमत्वकी कल्पनाको अध्यासं कहते हैँ । परन्तु सव॑थापि समी 
सत्यानन्द -दीपिका 
आत्मख्यातिरसस्ल्यातिरख्यातिः ख्यातिरन्यथा । तथाऽनिवचनीयस्यातिरेतत्त, स्यातिपञ्चकम्‌ । 
विक्ञानश्यन्यमीमांसातकाद्वितविदां मतम्‌ ॥ | 
“आत्मख्याति, असत्‌ स्याति, अस्याति, अन्यथास्याति भौर अनिवंचनीयल्याति ये पाच स्यातियां 
क्रमसे विज्ञानवादी, शून्यवादी, मीमांसक, नैयायिक ओर अद्रंतवादियोको सम्मत है" भगवान्‌ भाष्यकारने 
प्रथम लक्षणमे (तं केचित्‌" इत्यादि भाष्यसे आट्मख्यातिवादी योगाचार ओौर अन्यथांख्यातिवादी 
नैयायिकोका मत प्रदरदित किया है । आत्मख्यातिवादी योगाचार^ क्षणिके विज्ञान ( वुद्धि) को आत्मा 
, मानते हँ । उनके मतमे क्षणिक दिनज्ञानसे अतिरिक्त बाह्य कछ भो नहींदै, तो भी अनादि अविद्यया वश 
विज्ञान ही ज्ञातो, ज्ञान ओर ज्ञेयरूपसे जो पृथक्‌-पृथक्‌ अवमासित होता दै वहीभ्रमहै। इस मतमें 
'अन्यन्रान्यधर्मावमासः' यह अध्यासका लक्षण है । अन्यधमंका अन्यमे अवमास अध्यास है" अन्यका 
धमं-विज्ञानरूप आतमाका धमं-आकरार विदोष जो.रजत -आदि उसकी अन्यमे-बाह्य अस्थ शुक्ति 
आदिमे प्रतीति ही अध्यास है। ययपि योगाचार मतमें बाह्य कोई मी पदाथं नहीं है अर्थात्‌ बाह्य शून्य 
है, इसक्िए वह्‌ बाह्याथं शन्यवण्दी भी कटे जाते ह, तथापि अनादि अविद्या वश क्षणिक विज्ञान ही 
रजत आदि अनेक आकारोसे असत्‌ बाह्यम अवमासितः होता है । नेदं रजतम्‌" इस ज्ञनसे बाह्य 
, रजतका बाध होने पर भी वह आन्तर विज्ञानलू्पसे टै, क्योकि उसके मतमें प्रतीयमान रजत आदि 
आकार विष आन्तर विज्ञानरूप ही हैँ अर्थात्‌ वे सब आत्माकेही आकार विरेषरहैँ। आत्माही 
अनेक आकारोमे प्रतीत होता है, इसलिए इते आत्मख्याति कहा जाता है । 
नैयायिकोकी दष्टिमे यह्‌ समीचोन नहीं है, क्योकि प्रतीयमानं रजत आदि आकार विशेष बुद्धिरूप 
है, ठेसा अनुभव किसको मी नहीं होता । श्रमस्थल तथा ग्यवहारमे रजत आदिकी आन्तरता किसी 
प्रमाणसे सिद्ध नहीं है, किन्तु सुखं; दुःख आदि बान्तर हँ ओर रजत आदि बाह्य, यह तो स्वानुभव 
सिद्ध है । रजत भादिको आन्तर माननेमे अनुमवसे भी विरोध है । रजत आदि प्रदाथं स्वप्नके अतिरिक्त 
जाग्रते आतर अप्रसिद्ध हैँ इससे बाह्य प्रतीयमान पदाथको भ्रमआदिस्थरोमे आन्तरशूपसे कल्पना करना 


~~ 





१ रिप्पणी--बीदधमिं चार मत ह--माध्यमिक, योयाचार, सौत्रान्तिक ओरं वैमाषिक! 
माध्यमिकमतमे बाद्य ओरं आन्तर सब शून्य है, अतः वह सवश्न्यवादी कहे जातं है । योगाचार 
मतम बाह्यार्थं शुन्य है, किन्तु आन्तर विक्ञान सत्य है । वह क्षणिक विक्तानको ही आत्मा कहते 
हैं । प्रतिक्षणमे नष्ट होनेवाला विज्ञान ही बाह्याकारखे प्रतीत होता है, अतः वह क्षणिक विक्ञानवादी 
अथवा बाह्याथं श्यून्यवादी कहे जते है । सौत्रान्तिक मतम बाह्याथ तो है, परन्तु क्षणिक होनेसे 
उसका प्रत्यक्ष नहीं होता, इसकिए वह उपे अनुमेय मानते हे । बेभाषिकमतमे बाह्याथ है ओर वह 
्रव्यक्ष मी होता है, सौत्रान्तिक ओर बैमाषिक दोनों बाह्य ओर आन्तर उभयात्मक पदाथ मानते है, 
अतः ये दोनों सर्वारितित्ववादी कहे जाते हँ । इसका विशेष विचार द्वितीय अध्यायके द्वितीयपादमे 
किया जायगा । 
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सत्यानन्ी-दीपिका 


अप्रसिद्ध है । यदि आन्तर हो तो मयि रजतम्‌" ( मेरेमे रजत है ) अथवा बुद्धिका धमं रजत आदि बुद्धि 
रूप होनेसे अहं रजतम्‌" ( मै रजत हँ ) एेसी प्रतीति होनी चाहिए, इदं रजतम्‌" एेसी सन्मुख प्रदेशमें 
प्रतीति कदापि नहीं होनी चाहिए, किन्तु इदं रजतम्‌" इस प्रकार .बाह्य प्रतीति ओर प्रवत्ति दोनों होती 
है, अतः आन्तर रजत आदि असम्भव हैँ, क्योकि एेसी परिस्थितिमे उसकी बाह्य प्रतीति सम्भव नहीं 
है । किन्तु बाह्य भमस्थलमे अन्यदेशस्थ रजत आदिकी अन्य ( शुक्ति आदि ) में प्रतीति होती है, 
अतः यह्‌ आत्मख्याति न होकर अन्यथाख्याति है । | 


इसी प्रकार (तं केचित्‌" इस प्रथम अध्यास लक्षणे अन्यथास्यातिवादी नैयायिक तथा वजेषिके 
मतोका भी उल्लेख किया गया है । उनके मतमें भ्र मस्थलसे मिच्च हट आदि देशस्थ अनुभूत रजत आदि 
की नेत्रके दोषसे अन्यत्र-शुक्ति आदि में प्रतीति अथवा कथन अध्यास है अर्थात्‌ भ्रमसे पूवं ह॒ आदिमे 
देते गये. रजत आदि नैत्रके दोषसे संस्कारट्रारा भ्रमस्थलमें प्रतीत होते दँ । यह्‌ प्राचीन नैयायिकोका मत 
है । नव्य नैयायिक चिन्तामणिकार इसका खण्डन करते हँ--यदि नेत्र दोषे ही दूरस्थ रजत्‌. आदिकी 
सन्मुख शुक्ति आदि मे प्रतीति होती है तो भ्रमस्थल ओर हटके मध्यमे वतमान वृक्ष आदि अन्य पदर्थोकी 
प्रतीति क्यो नहीं होती ? उनकी भी प्रतीति होनी चाद्दिए ? परन्तु देखा यह जाता है कि मध्यमं व्रतमान 
पदा्थोकि प्रतीति नहीं होती, तो इससे यह मानना पडेगा कि नेत्र दोषसे हट आदि स्थित रजत आदिकी 
भी शुक्ति आदिमं प्रतीति नहीं होती, क्योंकि भ्रमकालमें अभ्रवा बाध कालम ठेसा अनुभव ते। किसीको 
मी नहीं होता कि हट आदि देशस्थित रजत यहाँ प्रतीत हुर्ज अथवा उसका बाध हुआ । किन्तु नेत्र 
आदिक दोषसे शुक्ति आदि ही रजत आदिके रूपसे प्रतीत होते हैँ । 

परन्तु शाङ्कुर मतानुसार यह्‌ अन्यथास्याति वादी मत भमी समीचीन नहीं है, क्योकि वेदान्त 
सिद्धान्तमे अथध्यास ओर ज्ञानाघ्यास इस भेदसे अध्यास दो प्रकारका माना गया है। किन्तु इसके 
विपरीत नैयायिक ओर क्षणिकविन्ञानवादी मतम केव ज्ञानाध्यास्र स्वीकृत है अ्थध्यास नहीं 
क्योकि नैयायिक भ्रम ज्ञानका विषय देशान्तरस्थ रजत अथवा रजतत्वको मानते हैँ ओरं क्षणिक 
विज्ञनेवादी विज्ञानका परिणाम-आकार विशेष आन्तर सत्य रजतको भ्रम ज्ञानका विषय . मानते है 
अतः इन दोनोके मतम विषय मिथ्या नहीं है किन्तु शुक्तिमे. रजतत्वका सम्बन्ध प्रतीत होता है 
इसलिए “इदं रजतम्‌” यह ज्ञान मिथ्या है । बाध मी केवल रजतत्वके संसगंमात्रका होता दै । 


अब केचित्त इस द्वितीय लक्षणसे अस्यातिवादी सास्य तथा मीमांसक मरतोका उल्लेख 
है । जंसे- “यन्न॒ यद्ध्यासस्तद्विवेकाग्रहनिबन्धनो भ्रमः" जिस शुक्ति आदिमे जिस रजत 
आदिका अध्यास लोक प्रसिद्ध है वहां उन दोनों विषयी ज्ञानौका मेद गृहीत. न होनेके 
कारण ॒श्रम--“यह रजत है" ेसा विशिष्ट व्यवहार होता रै, तात्पयं यह दै कि उनके मतम “दं 
रजतम्‌' “अयं सपः" इत्यादि भ्रम स्थलोमे शक्ति तथा रज्जुसे सदोष नेत्रका सम्बन्धः होनेपर 
दुक्ति तथा रज्जुका शुचितित्व आदि विरोष अश प्रतीत नहीं होता; किन्तु सामान्य इदम्‌ अश प्रतीत 
होता है । सदोष नेत्रका शुक्ति आदिके साथ सम्बन्ध होने पर साहश्य आदिसे ज्ञटिति रजत _आदिके 
संस्कार उदभृत होकर रजत, सपं आदिकी स्मृतिको उत्पन्न करते, हैँ । यद्यपि स्मृतिज्ञानमे तक्ता अंशकी 
प्रतीति होती है, परन्तु दोषवश वह रृप्त हो जाती है। इसलिए इदः रजतम्‌ इत्यादि भ्रम 
स्थलोमे दो ज्ञान होते है। इदम्‌" अंशका नेत्रोसे प्रत्यक्षज्ञान ओर रजत आदिक - स्मृतिज्ञान । 
इससे ये दोनों ज्ञान सत्य है ओर इनके विषय इदम्‌ ओर- रजत मी सत्य हैँ । किन्तु दोषवश दोनों 
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सकेथापि त्वन्यस्यान्यघर्मावमासतां न व्यभिचरति 1 तथा च टोकेऽनुभवः-णगुक्तिका हि 
रजतवदवभासते, एक्छचन्द्रः स द्वितीयवदिति । ® कथं पुनः प्रत्यगाप्मन्यचिपयेऽध्यासो 

मतोमिं अन्यम अन्यके धमकी प्रतीति". इस लक्षणका व्यभिचार नहींहै। इसी प्रकार लोक व्यवहारमें 
मी अनुमवदहैःकि शुक्ति ही रजतके समान अवमासित होती है; एक ही चन्द्रमा दो चन्द्रमाओके 
समान प्रतीत होता दै । अविषयं प्रत्यगात्मा-चिदात्मामे विषय ओर उसके धर्मोका अध्यास कंसे होगा ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ज्ञानों ओर दोनों विषयोका भेद गृहीत न होनेके कारण इदं रजतम्‌ "अयं सप॑ः' इत्यादि 
विशिष्ट व्यवहार होता है, जिससे प्रवत्ति मी होती है। परन्तु नेदं रजतम्‌' इस ज्ञानसे भेदाग्रह 
निमित्तक भ्रान्ति कालमे दोनों ज्ञानों तथा दोनों विषयोका जो अभेद व्यवहार होता था वह्‌ बाधित हो 
जाता है ओर इससे “इदं रजतम्‌" यह्‌ पूवं ज्ञान भ्रमरूप कहा जाता है । सास्य ओर मीमांसक मतमे 
बह विरिष्ट व्यवहार ही भ्रमरूप है जीर वही बाधित होता है । उनके मतम कोई भी ज्ञान भिथ्या नही 
प्रत्युत ज्ञानमात्र सत्य है । 

तत्त्वतः उनका यह अभिमत मी युक्त नहीं है, क्योकि शुक्तिमे रजत भ्रमसे रजतार्थी धुरुषकी 
निष्फल प्रवृत्ति होती है, इससे भ्रमज्ञान अनुमव सिद्ध है । किच्च अस्यातिवादी मतसे तो बाधनज्ञान 
के अनन्तर रजतकी स्मृति ओर शुक्ति ज्ञानका भेद गृहीत न होनेके कारण मेरी शुक्तिमे प्रवृत्ति हई 
थी, एसा बाधन्ञान होना चाहिए ? ओर स्मृतिमे तत्तांशका लोप आदि अनेक विरुद्ध कल्पनाओकी 
अपेक्षा एक भ्रमज्ञान मानना युक्तियुक्त है । किश्च भ्र मस्थलमें अङ्गली निर्देश पूवक रंजतार्थीकी नियमसे 
प्रवत्ति हुआ करती दै । जहाँ नियमसे प्रवृत्ति होती है वहाँ रजत भौर रजतज्ञान दोनोंकी उत्पत्ति मानना 
युक्त है । अतः भरमस्थलमे एक ही विरिष्ट ज्ञान होता है । 


अब “अन्ये तु" इस तृतीय लक्षणसे शून्यवादी माध्यमिक मतका उल्लेख करते हैँ “यत्र 
यदध्यासः तस्यैव विपरीतधमंस्वकट्पनामाचक्षते” “जिसमे -शुक्तिमे जिस रजत आदिका अध्यास दै, 
तस्यव्र-उसी शुक्तिमे विपरीतधमं-अत्यन्त असत्‌ रजतकी रजतरूपसे प्रतीति अथवा शुक्तमें अत्यन्त 
असत्‌ रजतकी कल्पनाको अध्यास कहते है अर्थात्‌ वे अत्प्रन्त असंत्‌ रजतकी प्रतीतिको असतूख्याति 
कहते हैँ । परन्तु यह मत ठीक नहीं है, क्योकि यदि अत्यन्त असत्‌ रजतकी प्रतीति हौ सकतीरहैतो 
असत्‌ गगनकुसुम, वन्ध्यापुत्र आदिकी मी प्रतीतिः होनी चाहिए ? परन्तु होती नहीं, इससे अत्यन्त असत्‌ 
रजत आदिक मी श्रम स्थलमें प्रतीति असंमव है । 


इससे यहं स्पष्ट हभ किं 'अन्यमे अन्यका .अव मास" यह्‌ अध्यासका लक्षण स्व॑बादी सम्मत है । 
इस बातको भगवानु भाष्यकारने 'सवथापिः इत्यादिसे दिखाया है । यद्यपि समी पक्षोमें अधिष्ठान 
गौर आरोप्यका किस प्रकार अध्यास होता दहै, इस विषयमे विवाद है, तो भी "अन्यम अन्यधम॑की 
प्रतीति अध्यास है, इस लक्षणमें किसीको विवाद नहीं भौर इस लक्षणका कहीं व्यभिचार मी नहीं है। 
यहां तक आत्मख्याति, अन्यथाख्याति, अस्याति ओर असत्ख्याति इन चारोका सक्षेपसे वणन किया 
गया । अव क्रमसे प्राप्त शाङ्कुर वेदान्तं अभिमत अनिवंचनीयख्यातिका भी विचार किया-जाता है-"सत्‌ 
असतूसे विलक्षण प्रतीतिको अनिवंचनीयख्याति कहते है" । यथा शुक्ताविदं रजतम्‌" इस प्रतीतिका विषय 
रजत अनिवचनीय है, क्योकि नेदं रजतम्‌" इस बाध ज्ञानसे बाधित होनेके कारण वह सत्‌ नही, प्रतीतिका 
विषय होनेसे गगनकुसुम भदिके समान असत्‌-अलीक भी नही, सत्‌, असतु उमयात्मक मी नही) 


१० ब्रह्मसूज दाङ्रभाप्य | अ० १ पा० र 


विषयतद्धर्माणाम्‌ ? सवो हि पुरोऽवरिथते विषये विषयान्तर मध्यस्यति, युष्मल्प्रल्यया- 
जव कि सव रोग पुरोवर्ती ( इम्दरियसंयुक्त ) विषयमे अन्य ( इन्द्ियासंयुक्त ) विषयका अध्यास करते 
हैँ भौर तुम युष्मत्‌ ( तुम ) एेसी प्रतीत्तिसे रहित ` प्रत्यगाट्माको अविषय कहते हो 1 कहते है- यह 


स्यानन्दी-दीपिका 
क्योकि दोनोका परस्पर विरोध है, अतः भ्र मस्थलमें सत्‌, असतूसे विलक्षण अनिवंचनीय रजतकौ प्रतीति 
होती है, इससे इसे अनिवंचनीयस्याति कहते हैँ । 


अनिवचनीय रजतकी उत्पत्ति ओर प्रतीति इस प्रकार होती दै अम्तःकरणकी वृत्ति नेत्र 
दारा बाहर निकल कर विषयके समान आकारको प्राप्त कर विषयस्थ भावरणका नाक करती है 
ओर वृ्तिस्थ आमास विषयको प्रकारित करता है, वसे तो चाक्षुष ज्ञाने प्रकाश आदि बाह्य सामग्री 
मी अपेक्षित है । बाह्य पदार्थोका “यह घट है, यह पट दहै" इस प्रकार चाक्षुष प्रमाज्ञान उत्पन्न होता 
है । परन्तु जहाँ शुक्ति आदिमे रजत ॒ आदिका श्रम होता है वहाँ अन्तःकरणकी वृत्ति शुक्तके. साथ 
सम्बन्धित होनेपर तिमिर आदि दोष वश्च शुक्तिके आकारको धारणं नहीं कर सकती, इससे शु्तिस्थ 
आवरणकी मी निवत्ति नहीं हो पाती, तो वहां शुक्तिके विरोष अंशका ज्ञान न होनेके कारण पूर्वानु- 
भूत रजतके संस्कार जाग्रत हो जाते ह, जिससे शुक्तिं चेतनस्थ अविद्या क्षुग्भ होकर तमोगूणसे रजता- 
कार परिणामको प्राप्त होती दै 1 जिस समय जिस निमित्तसे शुक्ति चेतनस्थ अविद्याका रजताकार 
परिणाम होता है, उसी समय उसी निमित्तसे साक्षी चेतनस्थ अविद्याका सत्त्वगुण मी ज्ञानाकारसे 
परिणत हो जातादहै। इस प्रक्रार भ्रमस्थलमें रजत आदि विषय ओर उसका ज्ञान एक ही समय 
अनिवंचनीय उत्पन्न होते हैँ । किसी सतूख्याति वादीके मतमें शुक्तिमे रजतके सत्य अवयव विद्यमान 
है, उन्दीमे सत्य रजत उत्पन्न होता है। इस प्रकार यदि रजत सत्‌ माने तो उसका बाध कदापि नहीं 
होगा, जब कि नेदं रजतम्‌" ेसा बाध सर्वानुमव सिद्ध है, अंतः यहु मत मी युक्त नहींहै। इसलिए 
भ्र मस्थलमें अध्यस्त वस्तु सत्‌ असतूसे विलक्षण अनिवंचनीय है । इस प्रकार मिथ्याप्रतीतिमे विद्धानु तथा 
साधारण लोग सब एक मत है । | 
अब भगवानु माष्यकार तथा च इत्यादिसे सिद्धान्तको दशान्त द्वारा स्पष्ट करते दै । शङ्ा- 
अन्यम अन्यकी मिथ्या प्रतीति तो घर्वानुभव सिद्ध है, जंसे शुक्ति आदिमे रजत आदिक । परन्तु अभिन्न 
वस्तुमे भेद भ्रम तो अनुमव विरुद्ध रै, अतः वेदान्तमतमे चिदात्मासे अभिन्न जीर्वोका भेद कँसे ? 
समाधान-अङ्कली आदि व्यवधानके कारण नेत्रसे जसे एक चन्द्रमा मी दोके समान प्रतीतं होता है, 
वसे ही अविद्या उपाधिके कारण ब्रह्मा ओर जीव दो माने जाति, इसप्रकार ओौपाधिक भेद सिद्ध 
होनेपर अष्यास भी सिद्ध दै । परन्तु 
“भविभेदजनकेऽज्ञाने नाशमाव्थन्तिकं गते । आत्मनो ब्रह्मणो भेदमसन्तं कः करिष्यति" 
( ब्रह्म तथा जीवके `भेदजनक अज्ञानका आ्म॑साक्षात्कारसे अत्यन्त बाध होनेपर जीव ब्रह्मका असत्‌ 
भेद कौन करेगा ) । इस प्रकार अध्यासके सामान्य लक्षणका निरूपण कर अब चिदात्मामे अनात्म 
- अध्यासका निरूपण करते है । इसलिए इसे संभावना अध्यास भी कहा जाता है । अब ® "कथं पुनः 
इत्यादिसे चिदात्मामे अध्यास पर आक्षेप करते है । 
शुक्ति, रज्जु आदि जो जो प्रत्यक्ष अध्यासके अधिष्ठान हैँ वे सब इन्द्रिय संयुक्त होनेसे विषय 
है, अत। उनमें रजत, सप आदिका अध्यास समव है । परन्तु रूप आदि रिति भात्मा चक्षु आदि 


अधि० १ स्‌० १ | भाषाचुवाद-स्यानन्द्री दीपिका खहित १९१ 


वेतस्य च प्रत्यगात्मनो ऽविषयध्वं त्रवीषि १ उच्यते,--न तावदयमेकान्तेनाविषयः, थस्म- 
तपरल्ययविषयत्वात्‌; अपरोश्चत्वाचच प्रयगा्मप्रसिदधेः। न चायमरित नियमः-पुरोःऽवस्थित 





आत्मा अत्यन्त-सवंया अविषथ नहीं है, क्योक्रि वह अस्मद्‌ ( अहम्‌ ) प्रत्ययका विषय है, अपरोक्ष है 
ओर प्रत्यगात्मरूपसे प्रसिद्ध है । क्रि यहु मी कोई नियम नहींहै कि पुरोवर्ती विषयमे ही विषयान्तर 
का अध्यास होना चाहिए, क्योकि अप्रव्यक्न आकारामे मौ अविवेको लोग तलमलिनता आदिका 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
दन्दियोसे अग्राह्य होनेके कारण अविषय दै, इसलिए अविषय आत्मामे अहंकार भादि विषय ओौर 
उनके जडत्व आदि धर्मोका अध्यास कंसे हो सकता है ? यदि अध्यासके लोभसे आत्मको विषय कहें 
तो नन चक्षुषा गृह्यतेः ( मु० ३। १।८ ) ( यह आत्मा चक्षु आदि इन्दरियोसे गृहीत नहीं होता ) 
"यच्चक्षुषा न परयति ( केन० १।६ ) ( जिसे कों अन्तःकरणवृत्ति युक्त नेत्रसे नहीं देखता ) 
“न तच्र चक्षुगच्छतिः ( केन० १।३ ) ( उस ब्रह्य तक नेत्र आदि इन्द्रियां नहीं जातीं ) इत्यादि श्रुति- 
वाक्य बाधित होगे ? समाधान- मगवानु भाष्यकार “उच्यते इत्यादिसे आत्मामे अध्यास हीने कौ 
प्रतिज्ञा करते दैँ--आात्मा सवथा अविषय नहीं है, किन्तु लोक प्रसिद्ध अहं प्रतीततिका विषय है । यह 
आत्मा बाल, वृद्ध, मुखं, पण्डित आदि सवका अन्तरात्मा दै, स्वप्रकाश होनेसे सको प्रत्यक्ष दै, 
इसकिए सब हटृता पूवक कहते हैँ कि भँ ह अपने अस्तित्वके विषयमे कदापि किसीको सन्देह आदि 
नहीं है । आत्मा स्वप्रकाश है, इसमें “तमेव मान्तमनुमाति सवं ठस्य भासा सवमिदं विमतिः 
( क ५।१५, वेता० ६।१४, मुण्ड९ २।१० ) ( उस आत्मा के प्रकारित होनेसे ही सब प्रकाशित 
होता है ओर यह सब कुछ उसीके प्रकाशसे प्रकारमान है) ओर "न तद्वासयते सूर्यो न 
शशाङ्को न पावकः" ( गीता० १५।६ ) ( उस स्वयं प्रकाशमय परम पदको न सूय, न चन्रमा ओरनं 
अगिन प्रकाशित कर सकता दहै ) 
'यदादिव्यगतं तेजो जगद्धासयतेऽखिरम्‌ । यजन्द्रमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥' 

( गीता० १५।१२ } (हे अचंन ! जो तेज सयंमे स्थित हुमा सम्पूणं जगतृको प्रकाशित करता है 
तथा जो तेज चन्द्रमामें स्थितै ओर नजो तेज अग्निम स्थितदहै, उसेतुमेरारही तेज जान ) इत्यादि 
श्रुति, स्मरति मी प्रमाण हैँ । इस प्रकार आत्मा जब स्वप्रकाशरूपसे प्रतीत हो रहा है, तो उसमे अध्यास 
भी सम्मवदै। 


अब न चायमस्ति नियमः' इत्यादिमे न्याय मतानुसार समाधान करते दै एेसा कोई 
एेकान्तिकि-अव्यभिचरित नियम नहीं है कि इन्द्रिय संयुक्त पुरोवर्ती विषयमे ही भिन्न विषयका अध्यास 
हो 1 उद्धतरूप ओर स्पशं युक्त द्रव्य ही नेत्र तथा त्वक्‌ इन्द्रिय द्वारा प्रत्क्षके योग्य होता है, परन्तु 
आकाश दोनों गुणोंसे रहित होनेके कारण दोनों इन्द्रिये गृहीत नहीं है ओर मनसे मी अप्रत्यक्ष है, 
वयोकि नेत्र आदि इ्रिय सहयोगके विना बाह्य पदाथोकिं ग्रहण करनेभे वह्‌ अस्वतन्त्र है, तो मी 
अप्रत्यक्ष आकाशम अविवेको पुरुष पृथिवी आदिकी छायारूप मलिनता अंथवा इन्द्रनौरमणिके कटाह 
( कडाही ) के समान तलसहशताका अध्यास करते हैँ अर्थात्‌ आकाश नीला है ओर कटाहके समान 
है । इस प्रकार जब अप्रत्यक्ष आकाशमे अध्यास हो सकता है तो अप्रत्यक्ष आत्मामें भी अनात्मा- 
अहंकार आदि भौर उनके सुखदुःख आदि धमकर अध्यास होनेमे कोई विप्रतिमत्ति नहीं है । 

दांका--अधिष्ठान ओर अध्यस्त दोनोका साह्य मी तो अध्यासमे दहेतु है, जसे किं शुक्ति ओर ` 
रजत, रज्जु ओर सपं आदिका साहद्य इनके परस्पर अध्यासमें हेतु है, तोपेसे ही आत्मा भौर 
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तव विष्ये विषयास्तरमध्यसितव्यमिति, अप्रत्यश्चेऽपि दयाकरो बाखास्तंखमलिनताद्यध्य- 
स्यन्ति । पएवमविरुद्धः प्रत्यगात्मन्यप्यनाप्माभ्यासः। तमेतमेवंलश्चणमन्यासं पण्डिता 
क~ ` 9 (न 


आवदयत मस्यन्तं; ताद्धवकंन च वस्तुस्वरूवाचयास्ण विदयामाद । ® तत्रव सात यत्न 


षणे 


अध्यास करते हैँ । इस प्रकार प्रत्यगात्मामे अनात्माका अध्यास भी अविरुद्ध ह । उक्त लक्षणवाले इस 
अध्यासको विद्वानु रोग अविद्या' एेसा मानते है ओर इसके विवेक द्वारा वस्तु स्वरूपके निङ्चयको 
"विद्या" कहते हँ । एसा हौनेपर-अध्यासके अविद्यात्मक होनेपर अथवा वस्तु स्वरूपका निस्वय होनेपर 
जिसमे जिसका अध्यास होता है, तत्कृत दोष अथवा गुणके साथ अणुमात्र भी वह्‌ सम्बन्धित नहीं होता । 
सव्यानन्दी-दीपिका 

 अनात्माका भी परस्पर कोई सादृश्य होना चाहिए, जिससे इन दोनों का परस्पर अध्यासो? परन्तु 
इनका परस्पर साटश्य किसी प्रकार भी संभव नहीं, तो अध्यास कंसे ? समाधान- जसे आकाश ओर 
नीलगुण दोनोमे परस्पर कोई साह्य न होने पर भी (आकाश नीला है' एसा अध्यास सर्वानुमव सिद्ध 
है, वैसे ही आत्मा अर अनात्माके अध्यासके विषयमे समक्षना चाहिए । यह समाधान न्याय मतानुसार 
किया गया है । [ वेदान्तसिद्धान्तमे तौ आका साक्षीमास्य होनेसे प्रत्यक्ष ही है | अतः आत्मा ओर 
अहंकार आदि ओर उनके धर्मोका अध्यास हो सकता है । अन्य अध्यासोको छोड़कर किसङ्ए आत्मा 
ओर अनात्मा अर उनके धमोकि अध्थासका राङ्का समाधान द्वारा निरूपण किया गया? किच्च 
परत्यगमिन्न ब्रह्मके ज्ञानसे निवृत्त होनेवारी तथा संसारकी मूरुभूत अविद्याको छोडकर अध्यासके 
निरूपणका प्रयोजन क्या है ? भगवानु माष्यकार इन शङ्काभोका 'तमेतम' इत्यादिसे समाधान करते 
है । इस प्रकार अष्यास्की संभावना दिखलाकर अब उसमे प्रमाण कहते टै--अन्यमे अन्यके 
अवमासात्मक अध्यासको पण्डित रोग अविद्या गौर अध्यासके बाधात्मक तथा चिदात्मारूप अधिष्ठानके 
स्वरूपके निदचयको विद्या कहते हैँ । 

यद्यपि-अविद्या हौ सवं अनथका बीजरूपसे श्रुति, स्मृति इतिहास पुराण आदिमे प्रसिद्ध है 
भौर उसको निवृत्तिके लिए सम्पूणं वेदान्तशास्त्र प्रवृत्त है, तो भी उसे छोडकर कार्यात्मिक अध्यासका 
वणेन क रनेका प्रयोजन यह्‌ है कि का रणात्मक अविद्या सुषुप्ति तथा प्रलयमें स्वरूपसे विद्यमान होनेपर 
मी अनथंमय नहीं है, किन्तु जाग्रत्‌ आदि-जवस्थाओमें कायंरूपसे--कतृत्व भोक्तृत्वरूपसे अनथंकी हेतु 
है, आत्मामें अनात्मबुद्धि आदिका अध्यास ही अनथका साक्षात्‌ हेतु दै अन्य भष्यास नहीं, अतः यहां 
अन्य अध्यासोका वणन नहीं किया गया दहै । 


अगे (तत्रैवं सति' इससे आत्मामं अनात्मप्रतीतिको अध्यास माननेका प्रयोजन कहते है । 


उपयुक्त विवेचनसे यह सिद्ध हुभा कि अध्यास अविच्याका कायं होनेसे अविद्यात्मकं है । अतः 
जिस अधिष्ठानम जिस वस्तुका अध्यास. होता है, उसके गुण अथवा दोषसे वह अणुमात्र मी सम्बन्धित 
नहीं होता । जैसे बुद्धि आदि आत्ममं स्वरूपसे अध्यस्त है, इसकिए उनके रग-द्रेष आदि दोषोसे 
आत्मा अणुमात्र मी लिप्त नहीं होता ओर आत्माका बृद्धि आदिके साथ केवल संसर्गाध्यसरहै तो 
आत्मके चैतन्य, आनन्द आदिसे बुद्धि आदि भी कमी सम्बन्धित नहीं होते । 
“आरोपितं नाश्रयदू षकं मवेत्कदापि मूढमतिदोषद्‌ पितैः ! 
नाद्रीकरोस्यूषरभूमिमागं मरीचिकावारिमह प्रवाहः ॥”" 
( बुद्धि दोषसे दूषित अज्ञानियों द्वारा आरोपितकी हई वस्तु अपने आश्रय-अधिष्ठानको कदापि 
दूषित नहीं कर सकती । जंसे मृगतृष्णाका महानु जक प्रवाह अपने आश्रय उस्र भूमि सण्डको 
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यदध्यासः, तत्कृतेन दोषेण गुणेन वाष्णुमात्रेणापि स न संबध्यते, तमेतमविद्याख्य- 
मात्मानाप्मनोरितरेतराध्याखं पुरस्छृष्य. सवं प्रमाणप्रमेयव्यवहारा लोकिका वैदिकाश्च 
परवृत्ताः, सर्वाणि च राश्लाणि विधिप्रतिषेधमोक्षपराण । $ कथं पुनरविद्यावद्धिषयाणि 
प्रल्यश्चादीनि प्रमाणानि शासख्राणि चेति ? उच्यते,-देरेन्दियादिष्वहंममाभिमानरयाहतस्य 
प्रमातस्वाचुपपत्तौ प्रमाणप्रवृस्यनुपपत्तेः। न दीन्दरियाण्यनुपादाय प्रव्यक्लादिघ्यचहार 


ूर्वीक्त इस अविद्या संज्ञक आत्मा ओर अनात्मक परस्पर अध्यासको आगे रखकर सब लौकिल भौर 
वेदिक प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय व्यवहार प्रवृत्त हुए हँ ओर विधि, निषेव बोधक एवं मोक्षपरक शास्त्र 
प्रवृत्त हुए है तो फिर अविद्यावाला प्रमाता प्रत्यक्ष आदिः प्रमाण मौर शास्त्रका आश्चरयकंसे हो सकता 
है ? कहते है-देह, इन्द्रिय आदिमे अहं, मम अभिमान रहित आत्माका प्रमातृत्व अनुपपन्न होनेसे उसमें 
प्रमाणकी प्रवृ्तिकी भी अनुपपत्ति होती है, क्योकि इन्द्रियोका ग्रहण किए विना प्रव्यक्त आदि व्यवहार 
संभव नही होते ओर अधिष्ठान ( इन्दि्योका आश्रयभूत शरीर ) के विना इन्द्ियोका व्यवहार संभव 
सत्यानन्दी-दीपिका 

कथित्‌ भी भला नहीं करता ) । इससे यह सिद्ध होता है कि अधिष्ठान अध्यस्त वस्तुके गुण, दोषसे 
किच्िन्मात्र भी लिप्त नहीं हीता । किच्च अध्यस्त वस्तु अविद्यत्मके होनेके कारण अपिष्ठानके अपरोक्ष 
्ञानसे निवृत्त हो जाती है । इस प्रकार साक्षीमास्य अपरोक्ष अविद्या-अध्यास प्रमाता आदिका, विधि 
( यजतं ) प्रतिषेध ( सुरापान आदिका निषेध ) बोधक क्ग्वेद आदि कमशास्त्रका, विधि प्रतिषेधसे 
रहित मोक्ष-जीवन्रह्मंक्य-मोपक उपनिषद्‌ आदि शास्रका हेतु है। इस तरह्‌ तीन प्रकारके व्यवहारका 
कारण होनेसे अध्यास ययपि प्रत्यक्ष सिद्धरहै, तो मी अज्ञानापच्च आत्माको विषय करनेवाके प्रत्यक्ष 
आदि प्रमाण तथा सास्त्रोके प्रामाण्यके विषयमे पूवपक्षीकी शङ्ाका ॐ "कथं पुनः' इत्यादिसे उल्लेख 
करते है-- 

यहां अभिप्राय यहु है किं देहुमे भेदेह हः इस अभिमानसे तथा श्रोत्र आदि इन्द्रियों ओर 
शरी रावयवोमे ये मेरे है इस ममाभिमानसे रहित सुप्त पुरुष प्रमाता नहीं हौ सकता, प्रमाताके 
अनुपपनच् होनेपर श्रोत्र आदि प्रमाणोको प्रवृत्ति नहीं ही सकती, इसक्िए देह मे “अहम्‌' अभिमानके 
समान श्रोत्र आदि इद्दियोमे भी मय' अभिमान होना चाहिए । श्ंका--जबकि देहमे मै देहरह' 
दस अभिमान मात्रसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार हो सकतारहै, तो श्रोत्र आदि इद्दियोमे “मम अभिमान 
माननेकां प्रयोजन ? समाधान--श्रवण आदि इन्द्रियोमे "मम" अभिमानसे. रहित पुरुषका भै सुनता 
है, मेँ देखता है इत्यादि खोक प्रसिद्ध व्यवहार नहीं होगा । जसे अन्ध पुरुषका भैं देखता हूँ, एेषा 
व्यवहार नहीं होता, इसलिए इच्रियोमे मम" अभिमान मानना युक्त है । किन्तु इन्द्रियोके आश्रयमूत 
देहके विना इन्दरियोका व्यवहार असम्भव दै, अतः देहका ग्रहण मी आर्यक है । परन्तु जब तक देहमे 
आत्मभाव अध्यस्त नहीं है तब तक इस दहसे कोई व्यापार मी नही होता । यदि अध्यस्त आत्ममावके 
विना देहसे लोक प्रसिद्ध व्यवहार मानें तो सुषुप्तिमे मी देहसे पूववत्‌ व्यापार होना चाहिए, 
किन्तु वहाँ किसी प्रकारका भी व्यापार नहीं होता, अतः खोक प्रसिद्ध व्यवहारकी सिद्धिके चिए 
देहम आत्मभावरूप अध्यास मानना पडेगा, क्योकि “असङ्गो ह्यं पुरुषः" ( ब्रु ० ४।३।१५ ) ( यह पुरुष 
असङ्धदही है ) इत्यादि श्रुति सिद्ध अप्तद्ध आत्माके साथ शरीर आदिका आध्यासिके सम्बन्धके विना 
अन्य संयोग आदि सम्बन्ध सिद्ध नहीं होता, इसङिए आत्मामं आध्यासिक सम्बन्धसे ही प्रमातृत्व हँ 
वास्तवमें नहीं । प्रमाका आश्रय अथवा कर्ता प्रमाता कहा जाता दहै, अबाधितं अन्तःकरणकी वृत्तिको 
प्रमाण कहते है, परन्तु वृत्ति ज़ होनेसे घट, पट आदि पदार्थोको प्रकाशित नहीं कर सकती, इसरलिषए 
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संभवति । न चा{घषटनसन्तस्णेन्द्रियाणां व्यवहारः संभवति । न चानध्यस्तास्मभावेन 
पदेन कथ्िद्‌ व्याधियते । म चेतस्िन्खयखििन्न सति असखङ्धस्याःमनः प्रामात्ध्वस पपद्यते । 
न च धग्रातूःवप्रस्तस्ण प्रनाणप्रघुक्तिरस्ति तस्सददिधयावटहिषयण्येव परव्यश्चादीनि 
्रप्राणातने राणि च । र पश्वादिमिश्चाविदोषात्‌ । यथा. हि पश्वादयः दब्दादिभिः 
श्रोचादुीनां संवश्धे सति शब्दादि विज्ञाने प्रतिद्कूके जाते ततो निवतेन्ते, अनुक्रूखे च प्रवतन्तेः 
यथा दण्डोद्यतकरं पुरपमभिमुखनुपरुस्य मां हन्तुमयमिच्छतीति पलायित॒मारभन्ते, 








नही होता । अनध्यस्त आत्ममाववाले शरीरते कोई व्यापार नहीं कर सकता । ओर उपयुक्त इन सब 
अध्यासोके न होनेपर असर्ग आत्मामं प्रमातृत्वं उपपन्न नहीं होता, प्रमाताके विना प्रमाणक प्रवृत्ति 
हीं होती, इसकिए प्रत्यक्ष आदि प्रमाण ओर शास्त्र अविद्वानोका ही आश्रय कसते है । 

ओर पशु आदिके व्यवहारसे विदानूके व्यवहारमें विशेषता नहीं है, जंसे श्रोत्र जदि इन्दियोका 
दान्द आदि विष्योके साथ सम्बन्ध होने पर पर आदि मी उन शब्द आदिका ज्ञान प्रतिष्कुलं होनेपर 
उधरसे निवृत्त होते दँ ओर अनुकल होने पर उसकी जर प्रवृत्त होते हैँ । हाथमे दण्ड उठाए हए किसी 
पुरुषको सन्मुख आते देखकर "यह्‌ मृने मास्ना चाहता है", एेसा समञ्च कर पशु वहासि भागने लगते है 
अर यदि हाथमे हरी घास पकंडी हो तो उस व्यक्तिके प्रति अभिगुख होति है। वसे ही 
कोक्रव्यवहारमें हम प्रायः देखते हैँ कि खड्ग हाथमे उरुए क्ररदष्टिसे रलकारते हुए बलशाली 


सत्यानन्दी-दीपिका 


अन्तःकेरणकी वृत्तिमे प्रति्िम्बित चंतन्य ही घट आदि पदार्थोका प्रकाशकं है ओर उसीको प्रमा कहते 
है । प्रमाकरणं प्रमाणम्‌“ श्रमाका करण प्रमाण है, न्यायमतमे "यह्‌ घट है" इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाके 
प्रति नेत्र आदि इद्धियां प्रमाण मानी जाती ह, अनुमितिज्ञानके प्रति लिङ्गज्ञान अथवा व्याप्तिज्ञान 
प्रमाण है, शाब्दी प्रमाके प्रति पदज्ञान प्रमाण है, इस प्रकार अन्य प्रमाणोके विषयमे भी 
सभन्चमा चाहिए । 


भे कर्ता हू, मे मोक्ता हं इत्यादि व्यवहार आत्मामे तव सिद्ध हो सकता है जब व्यापार विशिष्ट 
अन्तं करणका आत्मामं स्वरूपसे अध्थास हो ओर आत्माका अन्तःकरणे संसर्गाध्यास हो । इस प्रकार 
दोनो धर्मियों ओर उनके धर्मोका परस्परम अध्यास मानने पर ही प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय आदि 
व्यवहार हो सकता है, अन्यथा नहीं । अन्वय-व्यतिरेकसे मी यही सिद्ध होता है कि उक्त व्यवहार 
अध्यास मृखक है । श्रंका--अध्यासके विना भीतो विद्वानोमे उपयुक्त व्यवहार देखने. आता है । 
कोट भी विद्वान्‌ यह नहीं कहता कि हमारा व्यवहार अध्यास मलक है, तो यह नियम कंसे सिदधदहो 
सकता है ? समाधान-अआापको कौन-सा विद्वान्‌ अभीष्ट है, भँ प्रत्यगमिन्न ब्रह्म हू" इस प्रकार ब्रह्यात्मेक्य 
ज्ञान सम्पन्न विद्वानु अथवा शास्त्रौसे तत्वमसि" आदि महावाक्योकि श्रवण मात्रसे आत्मा मौर देह, 
बुद्धि आदि अनात्माक्रे भेदको जानने वाला परोक्ष ज्ञान सम्पन्न विद्वानु ? प्रथम्‌ विकल्पका उत्तर तो 
ब्रह्मसूत्र ४ मे कहा जायगा । जहां बाधित अध्यासकी अनुवृत्तिको लेकर उक्त व्यवहार सिद्ध किया गया 
है । तथा द्वितीय विकल्प तो अभीष्ट है, क्योकि आत्माके परोक्षज्ञान मात्रसे आत्मामं कतुंत्व, भोक्तृत्व 
आदि अपरोक्ष भ्रम निवृत्त नहीं हो सकता । यथा रज्जुमे “यह्‌ सपं है" इस प्रत्यक्ष भ्रमकी निवृत्ति रज्जु 
के वह रज्जु है' इस परोक्ष ज्ञानसे नहीं होती । इस ओशयसे भगवान्‌ भाष्यकारने अविद्वानुको. अध्यास 
मलक प्रमाता, प्रमाणं, प्रमेण आदि व्यवहार तथा शास्त्रका आश्वयकहा है। आगे इसीको "परु 
आदिके उदाहुरणसे स्पष्ट करते है - 


अधि० १ स्‌० १ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिका सहित १५ 


हरितवणप्ूणपाणिमुपटस्य तं प्रत्यभियुखीभर्वन्ति; एवं पुरुषा अपि उुस्पन्नचित्ताः क्रुराः 
द श्रीन!क्रोदातः खद्धोद्यवकरान्वख्वत उपलभ्य ततो निचतन्ते, तद्धिपसेतन्प्रति प्रक्रन्तः, 
अतः खमानः पश्वादिभिः पुरुषाणां प्रम्राणप्रमेयव्यदहारः। पश्वादीनां च प्रसिद्धऽविवेक- 
पुरःसरः प्रत्यश्चादिव्यवहारः । तत्साम्रान्यदरानाद्‌व्यृस्पत्तिमितामपि पुरुप्राणां प्रलयक्नादिः 
व्यवहार स्तत्काटः समान इति निश्चीयते । & शराख्ीये तु व्यवहारे यदपि बुद्धिषककारी 
नाविदित्वात्मनः परखोकसंवन्धम{घक्ियते, तथाप न वेदान्तवेदयम्‌ , अद.नायाद्यतीतम्‌ . 
अपेत्रह्मक्षजादिभेदम्‌ , असंसायाीत्मतच्वमरधिकारेऽपेश्च्यते, अनुपयोगादधिकारविरोधाच्चे' 


पुरुषको देखकर विद्वानु लोग मी वहाँ से हट जाते ह, तथ॑व उसके विपरीत स्निग्ध दृषटिवाङे मधुर 
भाषी सोम्य पुरुषके ` प्रति प्रवृत्त होते हैँ । अतः पृरुषोका प्रमाण, प्रमेय व्यवहार्‌ परशु आदिके समान 
है अर्थात्‌ दोनोके व्यवहारे भेद नहींहै। मौर यहुतो प्रसिद्धहै कि पशु आदिका प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार अविवेक पुवंक होना है । किच्च उनके साथ समानता देखनेसे विवेकी पुमषोका भी प्रत्यक्ष 
आदि व्यवहार, व्यवहारकाले पशु आदिक समानही दहै, एेसा निरिचत होता रै \ 

शास्त्रीय व्यवहारमे तो यद्यपि देहसे भिन्न आत्माका स्वगं आदि लोकोके साथ सम्बन्ध जाने 
विना विवेक पूवक कमं करनेवाला पुरुष अधिकृत नहीं होता, तथापि उपनिषदे क्षुधा आदिसे 
अतीत, ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि भेद शून्य असंसारी आत्मतत्त्वकौ कमक अधिकारमे अपेक्षा नहीं है 
क्योकि उसमें आत्मतत्वका उपयोग नहीं है ओर अधिकारका विरोध दहै । इस प्रकारके आत्मज्ञानसे 
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# यद्यपि यह ठीक है कि पशु आदिको इदंरूपसे आत्मा तथा अनात्माका ज्ञान नहीं है, 
तो मी यहम हुं, यह मेरा है". इत्यादि ज्ञान उनमे भी पाया जाता है, यह्‌ ठीक है कि उनको सनुष्यके 
समान विरोष विवेक नहींहै। यदिवे मी मनुष्यके समान आत्मोपदेश श्रवण तथा ` ग्रहण करनेभें 
समथ हों तो उनको मी विवेक ज्ञान हो सकतादहै, जंसेकि काकथरशुण्ड आविकोहुजआदहै। हाँ! 
मनुष्यको मी यदि इस प्रकारका उपदेश न कियाजायतो उसे भी परु आदिके समान विवेक नहीं 
हो सकेगा । निष्कषं यह है कि जंसे आत्म, अनात्म विवेक शून्य पशु आदिकः खान-पान आदि व्यवहार 
अध्यास मूलक है, वसे ही अविद्वाचका भी यह्‌ खान-पान आदि ग्यवहार अध्यास मूलक है । इससे यह्‌ 
सिद्ध होता है कि अध्यास होनेपर ही यह प्रसिद्ध॒ लोक व्यवहार होता है अन्थथा नहीं । किच्च जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओमें अध्यासके होनेपर भमै, मेरा, कृत्व, भोक्तृत्व आदि व्यवहार होते हैँ, किन्तु सुषुप्ति 
अवस्थामे अध्यासके न होनेपर नहीं होते, तो इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी यह व्यवहार अध्यास मूलक 
ही सिद्ध होता है। इस प्रकार व्थवहाररूप हेतुसे विवेकी पुरुषका देह आदिमे अहं, ममः अभिमान 
अध्याससेहीरहै। 

कगका--यह्‌ लोक प्रसिद्ध व्यवहार मले ही अघ्यास मुलक हो, परन्तु शास््रीय व्यवहार तो 
अध्यास मूलक नहीं है, क्योकि उसमे देह आदिसे भिन्न आत्माका ज्ञानं अपेक्षित है, अन्यथा शास्त्रीय 
कमं आदि कोई मी व्यवहार सिद्ध न होगा ? इस्तका समाधान श्ञाखिये' इत्यादिसे करे हैँ । 

® माष्यस्थ तु" शब्द प्रत्यक्ष आदि व्यवहारसे शास्त्रीय व्यवहारकी भिन्नता सूचित करता दै । 
यहा विचारणीय विषय यह है कि शास्त्रीय यज्ञ आदि कममकिं अधिकारमें देहसे भिन्न आत्मां है, केवल 
एसा ज्ञान अवेक्षित है "अथवा आत्माका तत्त्वज्ञान ( साक्षात्कार } ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योकि 
उसमे प्रत्यक्ष अध्यासकी निवृत्ति नहीं होती, कारण, इस प्रकारके ज्ञानका अध्याससे विरोध नहीं रहै, 


१६ ब्रह्मसूत्र शाङ्कर भाष्य | अ० १ पा० १ 


प्राक्‌ च तथाभूतात्यविज्ञानास्चतमानं राख्रमविद्यावदहि पयत्वं नातिवतंते। तथा हि- 


च्राह्यणो यजेतत्‌' इत्यादीनि शाखाण्यात्मनि वर्णाश्रमवयोवस्थादिविकशेषाध्यासमाश्रिल्य 





पूवं प्रवतं मान शास्त्र अविद्यावानु पुरुषके आश्रयत्वका उल््कुघन नहीं करता अर्थात्‌ शास्त्र अविद्रानुका 
ही आश्रय करतादहै, जसे कि ब्राह्यणो यजेत' ( ब्राह्मण याग.करे ) इत्यादि शास्त्र, आत्मामे वण, 
आश्चम, वय, अवस्था आदि विशेष अध्यासका आश्रय कर प्रवृत्त होते है । 


अतद्मे तद्बुद्धि ही अध्यास है अर्थात्‌ उससे मितमे उसकी बुद्धिरही अध्यासदहै, एेसा 
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प्रत्युत उससे अध्यास अधिक हट होता है, क्योकि यज्ञ आदि कमंका फर कर्ता तमी मोग सकता है 
जव दरस देहुसे कर्ता, भोक्ता आत्माको ( अपनेको ) मन्न समन्ने, अन्यथा स्वगं आदि फल बोधक 
दास्त्र निरथक सिद्ध होगा । सुतरां कमं शास्त्र अपनी साथंक्ताके लिए देहसे भिन्न कर्ता, मोक्ता 
आत्माकीो अपेक्षा रखता रै । मँ ब्राह्मणर्ह मै क्षत्रियह, मे कर्ता मोक्ता संसारीहूः एसा ज्ञानही 
कमेमिं अपेक्षित. है । इसलिए अनादि अविद्या जन्य कृत्व, भोक्तृत्व, ब्राह्मणत्व आदि अभिमान युक्त 
पूरुषक्रो ठेकर ही विधि, निषेध शास्त्र प्रवत्तं होते हैँ । दुसरा विकल्प भी युक्त नहीं है, क्योकि इससे 


विपरीत उपनिषद्‌-गम्य क्षुधा, पिपासा आदि दृ्रौसे तथा ब्राह्मणत्व आदि मिथ्या अनात्म-अभिमान- 


रहित आत्मसाक्षात्कार विधि, निषेध शास्त्रे अधिकृत नहीं है, कारण कि उसका उसमे उपयोग नहीं 
है ओर साथ-साथ अधिकारका विरोध मी रहै। इसलिए ब्रह्माभिन्न आत्मसाक्षात्कारके पूवं प्रवतंमान 
विधि, निषेध शास्त्र अविद्वानूका ही आश्य करते रहै । जैसे प्रत्यक्ष, अनुमान, अर्थापत्ति अध्यासमे 
प्रमाण क्से ही शस्त्र भी प्रमाण है । यथा श्नाह्यणो च्रृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्राह्मणत्व अभिमान 
वाला ब्राह्मण बहृस्पतिसव नामक याग क्ररे ) “राजा राजसूयेन यजेतः ( क्षत्रियत्व अभिमानवाला 
राजा राजसुय नामक याग करे ) यह्‌ श्रुति वाक्य आत्मामं ब्राह्मणत्व क्षत्रियत्वं वणका, न हवे स्नात्वा 
मिक्षेत' ( ब्रह्मचारी स्नानकर-समावतंनके अनन्तर गृहस्थाश्रमे आकर भिक्षा न करे ) गृहस्थः सदशी 
मार्या चिन्देत' ( गृहस्थाश्रम में प्रवेश करनेवाला ब्रह्मचारी अपने समान धमंपत्नीको प्राप्त करे ) 
इत्यादि वेद `वावयोसे आत्मामं ब्रह्मचारी आदि आश्रमोका, अष्टवषं ब्राह्मणमुपनयीत' ( ब्राह्मण 
बालकका आठवें वषमे उपनय संस्कार करे ) यह वेद वाक्य आत्मामे वणं ओौर आयुका, (जातपुच्रः 
कृप्णकेकोऽग्रीनादधीत' ( नव जात पुत्र वाला तथा कृष्ण केशों वाका व्यक्ति श्रौताग्निका आधान 
केरे ) यह्‌ श्रुति वाक्य आत्मामें यौवन आदि अवस्था विशेषका अध्यास प्रतिपादित करता हे । 

अथवा अवस्था अध्यास अप्रतिसमाधेचन्याधीनां जलादिप्रवेशेन प्राणत्यागः" ( प्रतिकार रहित 
वाधि ग्रस्त व्यक्ति ज आदिमे प्रवेश कर प्राण त्याग करे )। 'वर्णन्रमवयोवस्थादिः इत भाष्य 
वाक्यमें प्राप्तं आदि पदे ब्रह्महत्यादि महापातक ओौर गोवध. आदि उपपातकोंका अध्यास मी ग्रहण 
करना चाहिए । पातकोके विषयमे विहेष विवरण मनुरमृतिके अध्याय ११, शलोक ६८ आदिमे 
्रश्म्य है । इस प्रकार धति, स्मृति, ब्राह्मण आदि ग्रन्थोमें ब्राह्मण आदि वणं, आश्रम आदिमे अभिमान 
रखनेवाङे व्यक्तिका अनुवाद पूवंक अध्यासका समथ॑न प्राप्त होता है । 

ययपि ` आक्षेप तथा समाधान द्वारा आत्मा ओर अनात्माका अध्यास प्रमाण सिदरहै,तोभी 


यह्‌ अनथका हेतु कंसे है तथा किसका किसमे अध्यास है ? इन रा द्ुाओका प्रथम अध्यास्तके लक्षणका | 


स्मरण करते हए मगवाचू माष्यकार अध्यासो नामः इत्यादिसे समाधान करसे 
® अस्मितस्तदूबुद्धिः अध्यासः ( रजत भिन्न सुक्तिमे रजत बुद्धि ही शध्यास दे ) यह्‌ अध्यास 


0 
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प्रवत॑न्ते। ® अध्यासो नाम अतस्सिसतद्बुद्धिरित्यवोचाम। तद्यथा-पुत्रभार्यादिषु विकेषु 
सकटेषु वा अहमेव विकलः सकखो वेति वाहयधर्मानात्मन्यध्यस्यति; तथा देदधर्मान- 
स्थूरो षदं, कृशोऽहं, गोरोऽदं, तिष्ठामि, गच्छामि, लङ्खयामि चेति । तथेन्द्रियधर्मान्‌- 
मूकः, काणः, छ्ीवः, वधिरः, अन्धो हामिति । तथाऽन्तःकरणधर्मान्‌-कामसंकस्पविचि- 
कित्सःभ्यवसायाद्ीन्‌ । एवमहंप्रत्ययिनम्रशोषस्वप्रचार साश्चिणि प्रत्यगात्मन्यध्यस्य, तं च 
पहले हम कह चुके है । जसे कि कोई पुत्र, स्त्री आदिके अपणं ओर पूणं होनेपर भँ ही अपूर्णं ओर 
पूणं है, इस प्रकार बाह्य पदाथेकि धर्मोका अपनेमे अध्यास करताहै। तथानेंस्थूलहु कशह 
मै गौरहं, मैखडा्ह, भै जाताहुं, मेँ लपिता हं, इस प्रकार देहके धर्मोका अध्यास करता है ओर 
न मूक, कानाह, नपुंसक है, बधिर है, अन्धा ह इसं प्रकार इन्द्ियोके धर्मोका अष्यास् 
करताटहै। इसी प्रकार काम, संकल्प, संशय, निचय आदि अन्तःकरणके धर्मोका अपनेमे अध्यास 
करता है। इसी प्रकार अहं प्रत्यय ( वृत्ति ) वारे अन्तःकरणका अन्तःकरणकी सम्पूणं वृत्तियोके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
लक्षेण “स्खतिरूपः परत्र पूवदष्टावनासः'› इस पूरवक्तं लक्षणका सक्षेपमात्र है । यहां अहम्‌' यह 
धर्मीका तादात्म्याच्यास टै ओर (ममः यह्‌ धर्माधप्यास टै। धर्माध्यासके विना केवल धर्मी अध्यास 
अनथका हेतु नहीं है । धर्माध्यास ही साक्षात्‌ अनथ्मय ससारकारहैतुदहै। इसलिए भगवान्‌ माष्यकार 
पहले (तद्यथा? इत्यादिसे धर्माध्यासका ही उदाहरणं हारा विस्तार पुवक उल्लेख करते हैँ । 
““क्रामः सङ्कस्पो विचिकित्सा श्रद्धाश्रद्धाटतिरश्टतिहीर्धीरभीरित्येतस्सवं मन एव ( छ्र° १।५।३ )"" 
( इच्छा, सङ्कल्प, संशय, प्नद्धा, अधद्धा, . धृत्ति, अधृति, लज्जा, ज्ञान, मय यह सब मन हीह) 
इत्यादि श्रुतिमे काम भादि सब अन्तःकरणके ही धसं कहे मए हँ । इस प्रकार धर्मोका अध्यास कहकर 
“एवमहम्‌" इत्यादिसे धर्मियोका अध्यास कहते हँ । अन्तःकरणकी सुख-दुःख आदि वृत्तियोके प्रकाशक 
अन्तरात्मामे पहले तो "मै" एेसी अहंवत्तिरूपं ज्ञानके आश्रयभ्‌त अन्तःकरणका स्वरूप अध्यास होता 
है, तदनन्तर अन्तःकरणके सुख-दूःख आदि धर्मोका अध्धास होता है। इसी प्रकार धर्मी अध्यास 
पूवक घरमध्यास होने पर भैं सुखी, मँ दुःखी' इत्यादि लोकं प्रसिद्ध व्यवहार होतारहै। इसप्रकार 
अन्तःकरण आदिका आत्मामे स्वरूपाध्यास दिखाकर अब अत्माका अनात्म-अन्तःकरणमे तं च 
इत्यादिसे संसर्गाध्यास दिखाते हैँ । आत्मा अहंकार आदि प्रपन्से अत्यन्त विलक्षण है, इसलिए 
उसके साथ आत्माका स्वरूपाध्यास न होकर संसर्गाध्यास-कत्पिततादात्म्य सम्बन्ध है । बुद्धि आदिका 
आत्ममं स्वलूपाघ्यास होनेसे उसमे कतुत्य, भोक्तृत्व आदिकी मिथ्या प्रतीति होती है । यदि आत्माका 
बुद्धि आदिके साथ संसगध्यास न मानें तो उसमे चेतन्य आदिकी प्रतीति कदापि नहीं होगी, अतः 
दोनोंका परस्पर अध्यास मानना दही युक्तदहै। 
अब “ए वमयम्‌' इत्यादि भाष्यसेः उक्त अध्यासका उपसंहार करते है । “विस्तरेण निरूपितस्य 
पदाथस्य सारांशक्रथनेन तज्निरूपणसमापनसुपसंहारः' ( विस्तारसे निरूपित पदाथंका सारांश कथने 
उसके निरूपणकी समाप्ति उपसंहार है ) यह इसका लक्षण है । अविद्या अनादि है, .उसका कायं 
होनेसे अध्यास मी अनादि है । जते बीजसे अदर ओर अद्धुरसे पुनः बीज, इस प्रकार प्रवाहरूप होनेसे 
इसे नेसगिक कटा गया है । इस अध्यासका ` उपादान कारण. अनादि अविद्या है ओर निमित्तकारण 
पूव -पूवं अध्यासके संस्कार । ब्रह्यामैकत्व ज्ञानके विना निवृत्त न. होनेके . कारण यह अनन्त कहा गया 
है । इसमे "न रूपमस्येह तथोपरभ्यते नान्तो न चादिनं च संप्रतिष्ठा ( भ० गी° {५।३ ) ( संसार 
२ 
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प्रत्यगामानं सवसाश्चिणं तद्वि पयैयेणान्तःकरणादिष्वध्यस्यति । णवमयमन्‌ादिरनन्तो 
नेस्गिको.ऽध्यासो मिध्याग्रययरूपः कर्तैत्वभो्तत्वप्रवतंकः सर्वटोकप्रत्यश्चः । अस्यानथं 
हेतोः प्रहाणाय, आत्मैकत्वविद्याप्रतिपक्तये सं वेदान्ता आरभ्यम्ते। यथा चायमथंः 
सवषां वेदान्तानां तथा वयमस्यां हारीरकमीमांसाया परदशयिष्यामः 
साक्षीभूत प्रत्यगात्मामे भअघ्यास-भारोपकर ओर इसके विपरीत उस सवं साक्षी प्रत्यगात्माका अन्तःकरण 
आदिमे अध्यास करता है, तो इस प्रकार अनादि अनन्त, नैसगिक, -मिथ्याज्ञानरूप ओर [ आत्मामं ] 
कृत्व भोक्तृत्व आदिका प्रवतंक अध्यास सवंजन प्रत्यक्ष है । 

इस अन्थंके रैतुभूत अध्यासकी समूल .निवत्तिके किए तथा ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान प्राप्तिके लिए 
सब वेदान्तोका आरम्भ होता है । जिस प्रकार सब वेदान्तोका यह ब्रह्मात्मैकत्व, प्रयोजन है, उसे उसी 
प्रकार हम यहां शारीरक मीमांसामें दिषखला्एगे । 

सल्यानन्दी-दीपिका ` 

वृक्षका स्वरूप जंसा कहा है वसा यहाँ विचार कालमे उपरन्ध नहीं होता, क्योकि न तो इसका आदि 
ओर न अन्त है, न स्थिति. तथा मायामय होनेसे मिथ्या प्रतीत होता है ) यह स्मृति प्रमाणमीरहै, 

अतः यह कार्याध्यास मिथ्या प्रस्ययरूप है । आत्मामं कतंत्व, भोक्तृत्व आदि अनेकं अनर्थोका 
हेतु अध्यास हैँ । इसकी कारण भूत अनादि अविद्याकी अत्यन्त निवृत्तिके लिए श्रह्य ओर आत्मा एक 
है इस प्रकारके ज्ञान सिद्धिके लिए वेदान्तो -उपनिषदोका आरम्म आचा्योनि माना है ! तात्पयं यह है 
किं वेदान्तोका विषय जीव ब्रह्मकी एकता दहै तथा अनथंकी अत्यन्त निवृत्ति ओर परमानन्दकी ्राप्तिरूप 

मोक्ष इनका प्रयोजन है, यहाँ निवत्ति शब्द मिथ्यारूप प्रतीति समञ्षना चाहिए-! वेदान्त. विचारका जो 

विषय ओर प्रयोजन हैँ वही विषय ओर प्रयोजन वेदान्तके विचारात्मक शारीरिक मीमांसा शास्त्रके. 
मीर्है। 

इस ग्रन्थको शारीरक मीमांसा इसलिए कहा जाता है कि श्ीयत इति शरीरम्‌" ( नाशको 
प्रप्त होता है, अतः इस स्थर देहको शरीर कहते हँ ) अथवा कुत्सितं शरीरं शरीरकं  तच्र भव 
शारीरकेम्‌' ( धृणित होनेसे यह शरीर ही शरीरक है ओर शंरीरकमे रहनेवारे जीवको शारीरक कहते 
ह) जीवका त्रह्यरूपसे जो विचार ब्रह शारीरक मीमांसा है। जीव-त्रह्मका एेक्य विचार प्रशंसनीय 
होनेसे पूजित है, क्योकि इसी विचारसे जीव का परम पुरुषाथं सिद्ध. होता. है अन्यथा नही, इस हैतुसे 
इस प्रकृत ग्रन्थको शारीरक मीमांसा कहा जाता है । उप्निषदोमि जो प्राण आदि उपासनाओका वणन . 
है वह चित्तकी एकाग्रता ओर शुद्धि द्वारा जीव त्रहाके अभेद ज्ञान `होनेमे सहायक है, इस प्रकार 
उपासनाओंका मी जीव-ब्रह्यकी एकतमे ही तात्पयं है । उपयुक्त रीतिसे विषय ओर, प्रयोजन सिद्ध 
होनेसे यह रास्त्र आरम्मणीय है, यह सिद्ध हुआ । 
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प्रथमाध्यायस्य प्रथमः पादः 
[ अच्र पादं स्पष्टिङ्युक्छानां वाक्यानां विचारः | 
“इस पादम स्पष्ट ब्रह्मलिद्ध युक्त वाक्योका विचार है" 
| १ जिज्ञासाधिकरणम्‌ । २० १ | 
® वेद्‌न्तमीमांसाशखस्य व्याच्ख्यासितस्येदमादिमं सूत्रम- 
व्याख्यानके विषयीभूत वेदान्तमीमांस। शस्त्रका यह आदि सूत्र है अर्थात्‌ जिसकी हम व्धाख्या 
करना चाहते हँ उस वेदान्तमीमांसा चास्त्रका यह्‌ प्रथम सूत्रहै। 


अथातो बह्मजिज्ञासा ॥१॥ 


पदच्छेद--अथ, अतः, ब्रह्मजिज्ञासा । 

सूत्राथं--विवेक मादि साधन चतुष्टयरूप सम्पत्ति सिद्धिके अनन्तर कमंफलके अनित्य ओौर 
ल्ञानफल मोक्षके नित्य होनेसे मुमुक्षुको ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® यद्यपि अध्यासकी सिद्धिके अनन्तर विषय ओर प्रयोजनको सिद्धि होनेपर प्रस्तुत ग्रन्थका 
अ।रम्भ करना युक्त है, तथापि इस विचारका विषय वेदान्त पूवमीमांसा ( यज्ञ आदि कमं ससुदायका 
प्रतिपादक-वेदके पुवं भागका विचारात्मक ) से गताथं है कि नहीं? इस प्रकार प्रदनके उपस्थित 
होनेपर प्रस्तुत शास्त्रके आरम्भे सन्देहहो जातादै किक्या यह ग्रन्थ आरम्मणीयरै कि नहीं? 
मीमांखक मतमे समस्त वेदका तात्पयं विधिम है । “आम्नायस्य क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थानाम्‌" 
( वेद क्रियाथक है अक्रियाथंक वेद अनथक दै ) । जसे कि यजेत" ( याग करे ) जुहुयात्‌" अग्निहोत्र 
करे ). इत्यादि विधियां हँ । वेदम यज्ञ आदि अनुष्ठानकी आज्ञा विधि कही जाती है । प्रघृत्ति निवृत्ति 
रहित सिद्ध वस्तु प्रतिपादकं वेद वाक्य-मन्त्र, नामधेय तथा अथवादको विधिवाक्यके साथ एक- 
वाक्यता कर धमे प्रामाण्य माना गया है। “अथातो धमजिक्तसा' ( जं० सू० १।१।१ ) इत्यादि 
जैमिनि मुनि प्रणीत सूरत्रोद्रारा विधि आदिका विचार किया गयादहै।! इसप्रकार विधिका विचार किए 
जानेपर वेदान्त गताथं है अर्थात्‌ धमं आदिसे पृथक्‌ जीव ब्रह्मका रेक्यरूप विषय वेदकाः अथ-प्रयोजन 
नहीं है, अतः जीव-ब्रहयाकी एकतारूप विषयके स्थिर न होनेसे इस शास््रका आरम्म निष्फल? 
समाधान--तात्पयं यह्‌ है किं यदि भ्यज्ेत' इत्यादि विधियोको ही वेदका अथं मानं तो ब्रह्म॑में वेदान्त 
प्रमाण सिद्धन होगा, परन्तु सवज्ञकल्प भगवात्‌ बादरायण ( वेदव्यास } द्वारा ब्रहमसूत्रकी रचना 
यह्‌ सिद्ध करती है कि वेदान्तसे अतिरिक्त अन्य शास्त्रसे ब्रह्म अवगत नहीं है । इसलिए अन्य शास्त्रे 
अप्रतिपाद्य ब्रह्म बोधक वेदान्त विचा रात्मक प्रस्तुत शास्तरका भारम्म युक्त है । इस प्रकार विषय ओर 
प्रयोजन दोनों सिद्ध हए । “अल्पाक्षरमसंदिग्धं सारव द्विश्वतो मुखम्‌ । अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो 
विदुः ( जो अल्प अक्षरोवाला, असंदिग्ध अथ॑वाला, ` सारयुक्त बहुमुखी, आकारमें छोटां ओर निर्दोष 
हो, उसे सूतरवेत्ता सूत्ररूपसे जानते हैँ ) यह सूत्रका लक्षण है। 

रंका--त्रह्य विषयकं जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? सखमाधान-- 

“विषयो विशयश्चैव पूवंपक्षस्तथोत्तरम्‌ । प्रयोजनं संगतिश्च प्राञ्चोऽधिकरणं विदुः” 
“विचयः सन्देहः संगतिः पूवपक्चः सिद्धान्त इव्येकेकमधिकरणं पञ्चावयवं ्ेयम्‌"” 

"'विषय, सन्देह, पुव॑पक्ष, सिद्धान्त, प्रयोजन गौर सद्धति इस प्रकार विद्वाच लोग इसे अधिकरण 
 रूपसे जानते है । कोई इसे पश्वावयव भी मानते है 1" 
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दुःखच्रयामिघातानिज्ञासा तदपघातके हेतौ । हे साऽपार्था चैक्ेकान्तास्यन्ततोऽमावात्‌ ॥ (सां ०का०१) 


जिनसे प्रत्येक संसारी महान्‌ दुःखका अनुभवं करता रहता है, तथा जिनकी अत्यन्त निवृत्ति 
चाहता है वे अनुभूयमान दुःख आधिमौतिक, आधिदेविक तथा आध्यात्मिक. भेदसे शास्त्रम तीन 
प्रकारके कहे गए हैँ । उनमेसे मनुष्य, -पशु, पक्षी जंल-थक;, अग्नि आदि भृतोके  निमित्तसे उत्पन्न 
दुःख आंधिमीतिक, ग्रह्‌, पि्चाच, राक्षप्त आदिसे उत्पन्न दुःख आधिदविक कहा जातादहै। शारीरिके 
तथा मानसिक इस भेदसे आध्यात्मिक दुःख दो प्रकारका है। वात, पित्त तथा कफ इन तीनोसे अथवा 
भुक्तं अन्न, जल. जादिसे परिणत रस, रक्त, मांस, मेद, अस्थि, मज्जा तथा वीयं इन सात धातुभोसे इस 
स्थल शरीरकी रचना होती है । इनके सम रहनेसे शरीर स्वस्थ रहता है ओर विषमतासे शरीरमे कोई 
न कोई व्याधि उत्पन्न हो जाती है, ` जिसमे दुःखका अनुमव होता है । विषय सम्बन्धी. काम, क्रोध 
आदिसे उत्पन्न दुःख मानसिक कहा जाता है । इन दुःखोसे आक्रान्त पुरुषको इनसे मुक्त होनेके किए 
ब्रह्यजिन्ञासा करनी चाहिए 


शं का--रूौकिक उपाय बहुत है, जिनसे उक्त दुःख हटाए जा सकते दँ । जैसे ओषधि आदिके 
सेवनसे शारीरिक रोग निवत्त हो सकता है तथा सुन्दर स्त्री आदिकी प्राप्तिद्रारा काम आदि जन्य 
मानसिक दुःलोकी निवृत्ति संमव है। मणि, मन्त्र आदिके अनुष्ठानसे आधिदविक दुःखं निवृत्त हो 
सकते दै । नीतिशास्त्र आदिकी कुशषक्तासे आधिभौतिक दुःखोका भी जब प्रतिकारहो सकतारै,तोः 
फिर अतिपरिश्रम साध्य ब्रह्मकी जिज्ञासा क्यों करनी चाहिए ? खमाधान-यद्यपि समुचित लौकिक 
उपायोसे उक्त दुःखोकी यतिकश्ित्‌ निवत्ति.होस्रकतीरदहै, तो मी दुःख मात्रकी अत्यन्त निवत्ति तो. 
बरह्यात्मेकत्व ज्ञानके विना नहीं हो सकती, अतः ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है । शंका--यदि लौकिक उपायोसे 
दुःखोको अत्यन्त निवृत्ति नहीं हो सकती तो यज्ञ आदि वेदिक उपायोसे हो जायगी ? समाधान--“टष्ट 
वदानुश्रविकः' ( यज्ञ आदि वंदिक कमं कलाप मी छौकिक उपायोके समान ही हैँ ) क्योकि “तद्यथेह 
कमचितो. लोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो रोकः क्षीयते" ( छा० ८।१।६ ) ( जसे यहाँ कौकिक 
कमसि सम्पादित अन्नादि फल नश हो जाता, वसे ही वंदिके पुण्य कर्मोका स्वगं आदि फल भी क्षीण 
हो जाता है) इत्यादि श्रुति प्रमाण दै । जसे साधनोकि तारतम्यसे खलिक फलोमें सातिश्य-तारतम्य होता 
है; वसे ही ज्योतिष्टोम, वाजपेय आदि वेदिक साधनोके तारतम्यसे स्वगं आदि फलम भी तारतम्य होता 
है, सातिशय. फल अनित्य है । इसमें "ते तं भुक्त्वा स्वगलोकं विशोटं क्षीणे पुण्ये मल्यरोकं 
विशन्ति ॥” ( गी ९।२९ ) ( वे पुण्यशाली उस विशाल स्वगंलोकको भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर 
मृत्युल्कको प्राप्त होते हैँ) यह स्मृति प्रमाण रै। इसकिए “भासुपेव्य तु कौन्तेय पुनजन्म न 
विद्यते ।” ( गी० ८।१६ ) ( परन्तु हे कौन्तेय ! मञ्च आत्माको अमिन्नरूपते प्राप्त होकर उसका पुनजंन्म 
नही होता, क्योकि मै नित्य, व्यापक, सबका अभिन्न अन्तरात्मा ह) “मिच्ते हृदयभ्रन्थिरिछ्यन्ते 
सवसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्दष्टे परावरे ॥** (सु ° २।२।४) ( उस प्रत्यगमिन्न परब्रह्मके 
साक्षात्कार होनेसे हू दयग्रन्थि ( चित्‌-ज्‌ड-ग्रन्थि ) हट जाती है आत्मविषयक सब .सन्देह नष्ट हो 
- जति हँ तथासमी कमंक्षीण हो जाते हैँ ) इत्यादि श्रुति, स्मृतिसे यह सिद्ध होतादहै कि वेदान्त 
शास्त्रसे भिन्न अन्य रास्त्रोके श्रवण आदिमे संशय ओर विपयंय निवत्त नहीं होते, क्योकि कोई इस 
स्थूक शरीर,“ कोई श्रोत्रं आदि इन्द्रिय, कोई मन, बुद्धि आदिको आत्मा मानते हैँ । तथा कोई आत्मा 
का अणु परिमाण कोई मध्यम परिमाण मनते हँ । कोई आत्माको कर्ता, . मोक्ता तथा व्यापक कहते 
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® तन्न अथशब्द आनन्तर्याथः परिग्रद्यते, नाधिकारयाथः, ब्रह्मजिज्ञासाया अनधि- 
कार्यत्वात्‌) मङ्गलस्य च वाक्याथ समन्वयाभावात्‌ अर्थान्तर प्रयुक्त .एव ह्यथदाष्द्‌ः श्चुल्या 
मङ्गटध्रयोजनो भवति । पूवेप्रकृतापेक्चायाश्च फलत आनन्तर्याव्यतिरेक्रात्‌। & सति चानन्तं 


गिक) "करीम 








सूत्रस्थ अथ' शब्द आनन्तर्याथक परिगृहीतं है, आरम्माथक नहीं, व्योकि त्रहाजिज्ञासाका | 
ञआरम्म नहीं किया जा स्षकता ओर मङ्गलका वाक्थाथमे समन्वय नहो होता, इसलिए अन्य अथ॑मे 
( आनन्तर्याथंमे ) प्रयुक्त हुआ ही अथ" शब्द श्रवणद्वारा मङ्खलरूप प्रयोजनवाला होताहै। फल 
(विचार) की कारण भूत पूवं प्रहृत (पूवंवतंमान) के साथ जो अपेक्षा है उसका आन तयसे भेद नहीं हे । 

सल्यानन्दा-दापक्रा 

है, कोई केवल भोक्त; मानते हँ । कोई आत्माको जड़, कोई चेतन, कोई जड चेतन उमयात्मक 
मानते है । इस प्रकार अनेक मतोके श्रवणरो अव्युत्पन्न श्रोताको आत्मविषयक्र सन्देह आदि होना 
स्वाभाविक है। इनमेसे किसौ एक मतमे आस्थाको भ्रान्ति ही समक्षना चाहिए उससे अनथमय 
संसारकीः निवृत्ति नहीं होगी । जहां सन्देह ओर प्रयोजन होते है वहाँ ही जिज्ञासा होती है 1 उस सन्देह 
की . निवत्ति ओर प्रयोजनकी सिद्धि वेदान्तशास््रके विचारे ही हो. सकती है। अन्यथा नहो, अत 
सुतरां ब्रह्मजिज्ञासा कतव्य है इस प्रकार प्रस्यगिन्न ब्रह्यतत्तवके जिज्ञासुको यह अधिकारी" समञ्लना 
चाहिए । इसी आरशयको सूत्रकारने. सूत्रस्थ अथ' राब्दसे सूचित किया. है। “अथातो ब्रह्मजिज्ञाता 
इस “अथ' शब्दका अथ यहां आनन्तय .है । आनन्तयसे अभिप्राय यहाँ उन्हीं साघनोसे दै जिनकी 
सिद्धिके अनन्तर सुमृक्षको ब्रह्मजिज्ञासा स्वयमेव होती दहै । यद्यपि “मंगलानन्तरारम्मप्रश्नकारस्स्यप्व- 
थोऽथः' अमरकोशके इस वचनसे (अथः शब्दके "भद्ध, अनन्तर, आरम्भं, प्रन, केत्स्यं ( पूणं ) 
, इत्यादि अनेक अथं बताए गए हँ मरौर इन्हीं अमि आचायोनि "अथ" शब्दका प्रयोग मौ किथा है । 
जैसे अथ यो गानुशासनम्‌' योग दशंनके इस प्रथम सूत्रम अथः शन्द “आरम्भ अथंमे प्रयुक्त है । 
ओर अथातो धमनिक्तवासा' ““अथातो ब्रह्मजिक्ासाः पुवमीमांसा ओर उत्तरमीमांसाके इन प्रथम 
सत्रोमे अथ शब्द 'आनन्तय' अथमे प्रयुक्त .किया गया है, क्योकि आचार्योको यहां आनन्तयं अथं ही 
अभिप्र हि। < 
यहा अथं शन्दका अथ आनन्तय है आरम्म नहीं, कंयोकि इस सूत्रमे जिज्ञासा पदमींरै। 


१ टि०-अधिकारी, विषय, प्रयोजनं ओर सम्बन्ध ये चारो अनुबन्ध चतुष्टयनामसे शास्व्रोमे 
प्रसिद्ध है । -“श्रन्थप्रह्तिप्रयोजकन्तान विषयत्वमनुबन्धस्वम्‌` ( म्रन्धमें प्रवृत्तिके प्रयोजक जान “मदिष्- 
साधनम्‌ का विषय अनुबन्ध है ) यहां साधन चतुष्टय सम्पन्नता ही भंधिकारीका लक्षण है । विवेक, . 
व राग्य, षट्‌ सम्पत्ति ओर मुमृक्षताये साधन-चतुश्य हैँ । आत्मा सत्‌ है ओर अनात्म-जगत्‌ असत्‌ 
( मिथ्या ) है, इस भेदज्ञानका नाम विवेक है । विवेक वंराग्यमे हेतु है, इस छोक तथा परलोकके भोगोमें 
नितान्त अशुचि वंराग्य है । अनन्तर षट्सम्पत्तिकी -उत्पत्ति होती है । सम, दम, श्रद्धा, समाधान, 
उपरति ओर तितिक्षा, ये छः षटसम्पत्ति कहे जाते हैँ । विषयोसे मनका. निग्रह शम ओौर इन्दिथो्का 
निग्रह दम है। वेद तथा गुरुवाव्योमें विदवास श्रद्धा है । संयत्त मनको विषयोकी ओर न जाने देनेका . 
नाम समाधान है, व्यक्त पदार्थोको पूनः इच्छा न हो वह उपरति है । भूख, प्यास आदि दन्द्रोका सहन 
तितिक्षा है। प्रव्यगभिन्न ब्रह्मकी प्राप्ति तथा अनथकी अत्यन्त निवृत्ति मोक्षका स्वरूप है, ` उसकी 
प्राप्तिकोः इच्छाका नाम मृमृक्षता है। उक्त साधन-चतुश्य सम्पन्न अधिकारी कहा जाता दै । विषय ` 
भौर प्रयोजनका पहे वणेन.हो चका है। विषय ओर भ्रन्थका प्रतिपाय-प्रतिपादकमाव, अधिकारी 
भौर विषयका प्राप्य-प्रापकमाव सम्बन्ध है, इसप्रकार यह्‌ अनुबन्ध+चतुष्टय है 1 
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य €. थ ¢ य ॐ ॐ ५ ॥ र भ ध (= £ 

थ्व यथा घममजिज्ञासा पूवनरन्तं वेदाध्ययनं नियमेन (पेश्चते, एवं ब्रह्मजिज्ञासापि यप्पू्व- - 
* क भ ५ ; 

चन्तं नियमेनएवष्ठते, तद्वक्तभ्यम्‌ । स्वाध्यायाध्ययनानम्तय तु समानम्‌ । नन्विह कर्माव- 


॥ ~. 


तो अथ' शब्दके आनन्तर्थाथक होनेपर जेसे घमंजिज्ञासा पहले नियमसे होनेवारे कारण भूत वेदाघ्ययनकी 
अपेक्षा रखती हे, वसे ही ब्रह्मजिक्चासा मी पहर नियमसे रहनेवाली जिस वस्तुको अवेक्षा रखती हो 
उसे कहना चादिए । [ यदि स्वाध्याय-अध्ययनका आनन्तयं माना जाय तो वह ठीक नहीं, क्योकि | 


सत्यानन्दी-दीपिका 


क्या जिज्ञासा पदका अथं ज्ञानकी टच्छाहै अथवा लक्षणास्ति विचार ? प्रथमपक्षमें "अथ" शन्दके 
आरप्माथंक होनेसे ब्रहाज्ञानकी इच्छा आरम्भ कौ जाती है, एसा सूत्रका अथ होगा, परन्तु यह्‌ अथं, 
असद्धत है, वयोकि इच्छा आरम्भ करने योग्य नहीं है । प्रत्येक अधिकरणमें इच्छाका आरम्भ नहीं 
होता, किन्तु उसके द्वारा विचार किया जाता है । दूसरे पक्षमे कतंग्य पदका अध्याहार किए विना यह्‌ 
मथं सिद्ध नहीं होता, सूत्रमे कत्य पदकै अध्याहार करनेपर उससे ही आरम्भ अथंहोजतादहै तो 
दसक्रा त्रह्मयिनार करना चाहिए अर्थात्‌ ब्रह्मविचारका आरम्भ करना चाहिए यहं अथं होतां है । 
इस प्रकार 'कतंव्य' पदसे "अथ" शब्दके अर्थके निकल आनेसे “अथ शब्द व्यथं होगा, इसलिए दूसरा 
पक्ष भी युक्त नहीं है । अतः अधिकारीकी सिदधिके किए अथः शब्दका अथं आनन्तयं ही संगत है । 
अपिच जैसे अथः सब्दका अथं यहां आरम्भ अमिप्रेत नहीं है, वसे मङलं भी अमिप्रेन नही, 
वयोकि मद्धल वाव्याथ॑मे समन्वित नहीं हता, षदाथं ही वाक्याथंमे समच्ित होता है । वह्‌ पदाथं 
चाहे वाच्य हो अथवा लक्ष्य । यहां मद्खलन तो अथः' शब्दका वाच्याथं है भमौरन लक्ष्यां ही । 
दसकिए सूत्रस्य अथः शन्दका मङद्धक अथं भी नहीं है. "ओंकारश्चाथशब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुराः । 
कण्टं भिच्वा विनिर्यातौ तस्मान्माङ्गलिकावुभौ ॥°-( सृष्टिक आदि कालमें ओंकार ओर अथ' ये दोनों 
रान्द बह्याके कण्टसे निकरे है, इसलिए दोनों माङ्गलिक हैँ ) यद्यपि स्मृति वाक्ये "अथ" मङ्खखाथंक 
मान्न ही सिद्ध होता है, फिर भी भगवान सूत्रकारने अथ' शब्दको मुख्यतः मद्धला्थंक न कहकर 
आनन्तयं वाचौ कहा है, क्योकि आनन्तर्याथमे प्रयुक्त होनेपर मी यह्‌ अथः शब्द श्रवणमात्रसे मङ्धल- 
रूप अथं तो सिद्धकंरदहीदेता दै । जलपूणं कलस अथवा शंलध्वनि आदि अपने-अपने अथंमे प्रयुक्त 
होनेपर भी जैसे दशकं अथवा भ्रोताको मङ्खलल्प सिद्धहोते हैँ। एसे ही अथः शब्द भी श्रवणमात्रसे 
मङ्गल सिद्ध करता हुभा आचायके अभिप्रेत भानन्तयं अथंक्ये भी स्पष्ट करता है । इसक्एु कायंको 
अपनी उत्पत्तिमे कारण सामश्रीकी अपेक्षा होती है, यस्सस्वे यत्सत्वं यदभावे यद मावः" (जिसके होनेपर 
जिसका अस्तित्व हो अर जिसके न हौनेपर अभावहो ) वहीं कायं कारणभाव होता है, अतः यहां 
निस कारणके होनेपर जिज्ञासारूप कायं हो ओर जिस कारणके न होनेपर जिज्ञासारूप कायन हो, 
वही जिज्ञासारूप कायक प्रति पुवं वृत्त होता है अर्थात्‌ असाधारण कारण होता है । यदि यहाँ जिज्ञासा 
पदके द्वारा उक्त कर्तव्य. विचारको फर माने तो उनके हैतुरूपसे जो पू वैवृत्त दै उसकी अपेक्षा होगी । 
उसके बलसे प्रकृत हेतुका `आक्षेपकर उससे अर्थान्तर कहँ तो वहु अर्थान्तर आनन्तयंके 'ही अन्तभंत 
होता है, क्योकि हेतु ओर फलमावके ज्ञानके लिए आनन्तयं अवद्य मानना चाहिए । अतः यहाँ “अथ 
शब्दका अथं आनन्तयं ही युक्ति-युक्त है । 

"अथातो धममजिज्ञासा" जैसे यहाँ धमकी जिज्ञासा तमी हो सकती है जब वेदाध्ययन किया हो, 
दसकलिए धमंजिज्ञासा नियमसे अपने पूवं विद्यमानं कारण वेदाध्ययनकौ. अपेक्षा रखती है, वंसे ही 
ब्रह्मजिज्ञासः ॐ निशत: अपनेसे पुवं जितत कारणकौ अपेक्षां रखती है उसे कहना चाहिए । यदि 
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बोधानन्तयं विरोषः। न; घ्मलिद्वासायाः पागप्यधीत वेदान्तस्य ब्रह्मजिज्ञासोपपत्तेः। श्यथा 
च हृदयाद्यवदानानामानन्तयनियमः; कमस्य विवश्चितस्वान्न तथेह क्रमो विवश्चितः, रोष- 
होषित्वेऽधिक्ृताधिकारे वा प्रग्राणाभावात्‌, धमन्रह्मजिज्ञासयोः फटजिज्ञास्यमेदाच् । 


स्वाध्याय अध्ययनका आनन्तयं तो दनो. ( धघमंजिज्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासा ) मे समान है । यदि कटहोकि 
्रह्मजिज्ञासामें धमंजिज्ञासांसे कमंज्ञानका ओनन्तयं विशेष है, तो -यह युक्त नहीं है, क्योकि अधीत 
वेदान्त परुषको भी धमजिज्ञासासे पहले ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती दै । 

भौर जसे हूदथ आदिके -अवदानों ( छेदन. ) से अनन्तं क्रमका नियमरहै, क्योकि वहाँ क्रम 
विवक्षित है, वंसे यहाँ ( ब्रह्म जिज्ञासामें ) क्रम विवक्षित नहीं है ।. धमजिन्ञासा ओर ब्रह्मजिज्ञासामे 
अद्खाद्भधिमाव अथवा अधिकृताधिकार मोननेमे. कोई प्रमाण नहीं है, एवं दोनोके फल ओर जिज्ञास्यमें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्वाध्यायाध्ययन ( पितु आदि परम्परासे प्राप्त वेद शाखाका अध्ययन ) के अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा स्वीकार 
करे तो यह्‌ अथं अथातो धमजिक्ञासाः इस सूत्रसे ही सिद्ध हौ जाएगा, फिर अथातो ब्रह्मजिन्तासा' इस 
नतन सूत्रकी रचना व्यथं सिद्ध होगी । इसलिए वेदाध्ययनके ` आनन्तयसे भिन्न आनन्तयं यहाँ अपेक्षित 
है । वादीका अमिप्राय यहहै किं ब्रह्मचारी आवाय्रकुलमे विधिवत्‌ वेदका अध्ययन करतादहै ओर 
जिज्ञास्यं धमं ( यज्ञादि } का केवल ज्ञान प्राप्त कर सकता है। परन्तु वहु उनका अनुष्ठान नहीं केर 
सकता, क्योकि अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमं गृहस्थ ( सपत्नीक ) होकर किए जाते है, इसलिए ब्रह्मजिज्ञासा 
वेदाध्ययनके अनन्तर केवल कमंका ज्ञान होनेपर होती -है।. जसे "तमेतं वेदानुर॑चनेन ब्राह्यणा 
विविदिषन्ति । ( च्रृ० ४।४।२२ ) ( उस प्रत्यगभिन्न ब्रह्मको वेदाध्ययनसे ब्रह्म जिज्ञासु जाननेकी इच्छा 
करे ) यह्‌ श्रुति प्रमाण है । अतः घमंजिज्ञासासे ब्रह्मजिज्ञासामे कमंज्ञानका आनन्तयं विशेष है । 
समाधान-कमके ज्ञानसे तथां अनुष्ठेय यज्ञादिरूप धमकी जिन्ञासासे पूवं मी वेदान्त-उपनिषद्‌- 

का अध्ययन करनेवाङे पूरूषको ब्रह्मजिज्ञासा हो सकती है । यह कोई नियम नहीं है कि जब कमज्ञान 
तथा घमंजिज्ञासा हो तमी ब्रह्मजिज्ञासा हो अन्यथा नहीं, इन. दोनोका परस्पर का्ं-कारणमाव भी नहीं 
है । इसी आश्चयका “यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रचजेत्‌" अथवा श्रह्मवयं समाप्य गृही भवेत्‌ इसके 
विपरीतं यदि वराग्यहो तो ब्रह्मचर्याश्रमसे ही सन्यास ग्रहण करे )यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रचरजेत्‌” 
( जिस दिन वराग्य हो उसी दिन संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि जाबाल श्रुति प्रतिपादन फरती है । भतः 
यह्‌ स्पष्ट है कि कमंज्ञानकी अथवा धमजिज्ञासाकी ब्रह्मजिज्ञासामे अपेक्षा नहीं है । (जायमामो वे 
ब्राह्मणांखिमिक्णवान्‌ जायते' ( जानार ) (.उत्पन्न हा द्विज तीन ऋणवाला होता है } इससे जब 
तक अनुष्ठेय यज्ञ आदि कमंकरं देव ऋण, "पितु कण तथा ऋषि करण इन तीन ऋणो मुक्त न हो तब 
तक ब्रह्मचयंसे संन्यास. ग्रहण नही कर सकता ¦ यद्यपि इस भ्रुतिवाक्यमे “जायमानः” इस पदका यथाश्रुत 
अथंपेसा हीप्रतीतहोतारै, तोभमी टीकौकारोने इस पदकां अथं ठेसाकियाटहै कि “जायमान 
गाहुस्थ्य संपद्यमान अर्थात्‌ विधिवत्‌ मार्याकाः पाणिग्रहुणरूप गाहुस्थ्यको प्राप्त होनेवाकां द्विज तीन 
ऋणवाला होता है। रएेसा अथं करनेसे “यदि वेतरथा बह्मचयादेव प्रचजेत्‌' इस श्रतिवाक्यके साथ 
कोई विरोध नहीं है । इसलिए ब्रह्म जिज्ञासामे कमज्ञानके आनन्तयकीो अपेक्षा नहीं हैः। 

® वादी अब प्रकारान्तरसे आनन्तयंका प्रतिपादन करता है कि सूत्रस्थ "अथ" शाब्दका अथं 
क्रम हो । जसे .हृदयस्याग्रेऽवद्यति अथ जिह्वाया अथ वक्षसः' .( तै° सं ° ) “(प्रथम उस अग्नीषोमीय 
पुकः हूदयका, अनन्तर जिह्लाका, अनन्तर वक्षःस्थलका छदन करे }* यह वाक्य अभ्नीषोमीय पशुयागमें 
श्रुत -है । यहां मथः शब्दसे अवदानका क्रम अभिप्रेत है । अथवा “श्रह्मचय समाप्य गृहौ मवेत्‌, गृही 
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अध्युद्यफटं घमेज्ञानं, त्चाचष्ानापेश्चम । निःश्रेयसफटें त्‌ चह्यचिज्ञाने, न चायष्टाना- 


पयमरक 


भीभेदरहै। धम ज्ञान अभ्युदय फल्वाखारहै तया वह अनुष्ठानकी अवेक्षा रखता है। ब्रह्मज्ञान तो 
मोक्षरूप फक्वाला है ओर वह अन्य अनुष्ठानोकी अपेक्षा नहीं रखता । 


सत्यानन्द्री-दीपिका 
भूत्वा वनौ मवेत्‌, वनी भूत्वा प्रत्रजेत्‌ ( जाबा० 8 ) ( ब्रह्मायं समाप्त कर गृहस्थ हो, गृहस्थ होकर 
पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रमं ग्रहण करे, वानप्रस्थाश्रमी होकर संन्यास ग्रहण करे ) जसे यर्हापर क्रम विवक्षित 
है, वसे धमंजिज्ञासाके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए ¦ इस प्रकार “अथः शृब्दका अथं क्रमहो 
सकता दै, परन्तु यहां धमेजिज्ञासा भौर ब्रह्मजिज्ञासामें क्रमका नियम नहीं है, क्योकि हृदय आदिका 
अवदान तो युगपत्‌ एक कतसि होना संभव नहीं है, इसलिए उनमें क्रमकी विवक्षा को गई है। गृही 
भूत्वा वनौ मवेत्‌" । अथवा 
अधीत्य विधिवदेदान्पुत्रशवोत्पाद्य धमतः । इष्टा च शक्तितो यज्ञेमनो मोक्षे निवेशयेत्‌" ॥ 
( विधिवत्‌ ब्रह्मचयं आदि नियमोंका पालन करता हुआ आचायं कुलम विधिवत्‌ वेदोका अध्ययन 
कर गार्हस्थ्य होकर धर्मानुसार पृर्रोकी उत्पत्तिके अनन्तर यथाशक्ति यज्ञ दवारा देवोंकी प्रसन्नतां संपादित 
कर मन मोक्षम रुगाना चाहिए) .अनधीस्य द्विजो वेदाननुत्पाद्य तथात्मजान्‌ । अनिष्टा चेव यज्तेश्च मोक्ष- 
भिच्छन््रजत्यधः ॥ यह्‌ स्मृति निन्दा करती है । -इस प्रकार श्रति ओर. स्मृतिमे क्रम ओरअधिक्रृत 
अधिकारका विशद वणन्‌ .उपलन्ध होता है । जिसका धममे अधिकार हौ उसीका मोक्षमे अध्कारदै इसे 
अधिकृत अधिकार कहा जादा है । परन्तु क्रम अथवा अधिकृत अधिकार तो उत व्यक्तिके किए है जिसका ` 
अन्तःकरण संसारी मोग वासनाओंसे मलिन दै । जिसका अन्तःकरण इस जन्म. अथवा जन्मान्दर कृत 
निष्कम यज्ञ आदि कमं तथा देवोपासना आंदिसे शुद्ध दै तथा जो विवेक आदि साघन चतुय सम्पन्न है, 
उसके किए तो क्रमका “यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रचजेत्‌ गृहाद्वा वनाद्वा "यदृहरेड चिरजेत्‌ तदहरेव 
्रनरजेत्‌ः ( जाना० ४ ) इत्यादि श्रेत स्वयं खण्डन करती है । | 
जैसे 'दकपूणमास्ाभ्यामिष्टा सोमेन य॑जेत" ( स्वगको. कामनावाला पुरुष दश, पूणं भास याग 
करं सोम याग करे ) यहां ददा, पूणमास याग अब्धी है.ओरे जिन प्रयाज आदि क्रिथाओद्रारा वह्‌ 
निष्पन्न होता है वे क्रियां यागके अद्ध है। इसलिए ददं, पूण॑मास याग ` मद्धी-प्रधान है अौर प्रयाज 
आदि क्रियां उनके अङ्क-अप्रधान ह । इस प्रकार दोनोंका अद्धाद्भधिमावदहै। वसे इन जिज्ञासाओमे 
अद्खाद्खिमावमो नहीं है, क्योकि दोनोमे प्रधान ओर अप्रधानमाव नहीं दै। अधिकृताधिकारसे 
असिप्राययहहै कि एकं विषयमे अधिकार पानेवाला व्यक्ति अन्य विषयोमे मी अधिकार सम्पन्न 
होता है । (क) जसे दज्ञषूणमासाभ्यामिष्टठा सोमेन यजेत' जौ दश, पणंमास यागमे अधिकृत है उसका 
ही. सोमयागमे अधिकार है अर्थात्‌ जो प्रधनं. यागमे नियत अधिकृत होता है वही अद्धो अथवा भिन्न 
यागमे अधिकारी होता है । (ख) दलं पुणंमास यागमे चमससे जक आनयका विधान है, परन्तु यदि | 
पशु कामनावाला हो तो "गोदोहनेन पञ्चकामस्य' ( पशुकी. कामनावालाः गोदोहन नामक पात्रसे जल 
लावे) यहां जो पुरुष दशं पूणंमास यागमे अधिह्ृते है उसका गोदोहन पात्रसे जल ङे आनेमे अधिकार है। 
परन्तु प्रकरणमे एेसा नहीं है । जो धमजिनज्ञासामे अधिकृत हो यदि वही ब्रह्मजिज्ञासामे भी अधिकारी 
हो तो.अधिकृताधिकारहो सकता है। परन्तु एेसा यहाँ नहीं है, क्योकि. दोनोके अधिकारी आदि 
भिच्ल-मिन्न है । जसे अधिकारीके भेदसे अथशास्त्र ओर ` धमंशास्त्रका क्रम नहींदहै, वसे यहां 
भीदहै। किच्च दोनो जिज्ञासमओके फल ओर विषयमे मो भेद है, यथा-धमज्ञानकां फल अभ्युदय-है ओर 
ब्रह्मज्ञानका फल मोक्षदे, . इससे दोनों प्रकारके क्रम नहीं है, अतः. अथः शब्द आनन्तर्याथंक है । 
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न्तरापेश्लम्‌ । * मध्यश्च धर्मो जिज्ञास्यो न ज्ञानकारेऽसि्ति, पुरुषव्यापार तन्त्रत्वात्‌ । इह 
त॒ भूतं बह्म जिज्ञास्यं निद्यव्वान्न पुरुषव्यापारतन्त्रम्‌। चोदनापवृत्तिमेदा्च। याहि 
चोदना धर्मस लश्चणं सा स्वविषये नियुञानेव पुरषमववोधयति । बरह्मचोदना तु पुरषः 
मववोचयध्येव केवलम्‌, अवबोधस्य चोदनाजन्य्वान्न पुरुषो ऽवबोधे नियुर्यते। यथाऽश्ला- 
थसंनिकपषेणार्थाववोधे, तढत्‌। तस्माप्किमपि वक्तव्यं यदनन्तरं बह्मजिज्ञासोपदिदयत 

धमंजिज्ञासाका विषय धमं भव्य ( साध्य ) है मौर ज्ञानकालमे नहीं है, क्योकि वह्‌ पुरुष 
व्यापारके अधीन है 1 यहाँ-ज्रह्यमीमांसामे तो सिद्ध ब्रह्म जिज्ञास्य है, वह्‌ नित्य होनेसे पुहषव्यापारके 
अधीन नहीं है। किच बोधक प्रमाणक प्रवृत्तिके भेदसे मी जिज्ञास्य-मेद है! जो विधि धमंका 
लक्षण ( ज्ञापक ) है वह्‌ पुरुषको स्वविषयमें नियुक्त करती हुई बोध कराती है । ब्रह्मबोधक प्रमाण 
तो पूरुषको केवल बोध ही कराता है, अवबोध ब्रह्यप्रमाणसे जन्य है । इसलिए ब्रह्मप्रमाण ( अयमात्मा 
ब्रह्य ) पुरुषको ज्ञानम नियुक्त नहीं करता । जसे इन्द्रिय विषयके सन्निकषसे उत्पन्न ज्ञानमें 
नियुक्ति नहीं होती । ईइसखिए जिसके अनन्तर ब्रह्मजिज्ञासाका उपदेश किया जाता है एेसा कोई 
असाधारण हतु कहना चाहिए । कहते है- नित्य ओर अनित्यं वस्तुका विवेक, इस लोक तथा ` 


सत्यानन्दी दीपिका 


# यदि धमंजिज्ञासा तथा ब्रह्मजिज्ञासामे क्रमरूप आनन्तये नहीं है, तो कमं ओर ज्ञान 
दोनोसे ही मोक्ष मानना चाहिए, ` क्योकि हमारे ( समुच्चय वादियोके ) मतमे ज्ञान कमं समुच्चये 
मोक्ष प्राप्ति मानी जाती दहै। परन्तु यह समुच्चयवाद मी युक्तियुक्त नहीं है, क्योकि धमं ओर ब्रह्म 
` ज्ञानका स्वरूप, फल ओर हेतु मिन्न-भिन्न हैँ । धमजिन्नासाका विषय धमं है, वह्‌ जन्य होनेसे अनित्य 
है ओर ज्ञानकालमें नहीं है अर्थात्‌ स्वोत्पत्तिके पूतं प्रत्येक कमेका पहर ज्ञान होता है, पडचात्‌ उसके 
सम्पादन करनेकी इच्छा, अनन्तर पुरूष प्रयत्नसे उसकी निष्पत्ति होती दै, इससे धमं साध्य है । 
परन्तु ब्रह्य तो नित्य सिद्ध वस्तु दै, अतः वह पुरुषकी किसी मी क्रियासे उत्पन्न नहीं होता । इस प्रकार 

"सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः ( ब्रह्य सत्य, ज्ञान बौर अनन्त है ) चरद्येवेदमग्र आसीत्‌ ( सृष्टके पहले 
यह्‌ सब एक अद्धितीय ब्रह्य ही था ) “एष महानज आत्मा ( यहं आत्मा महानु अज दहै ) अजो 
सित्यः शाश्वतोऽयं पुराणः" ( म गी° २।२० ) यह्‌ आत्मा अज, नित्य, शाश्वत भौर पुराणै) 
इत्यादि श्ुति-्मृति मी ब्रह्मको नित्य सिद्ध कहती ह, तो इससे सिद्ध होता है, कि त्रह्म नित्य सिदध 
ओर धमं नित्य साध्य है ।.. इस प्रकार अत्यन्त वेलक्षण्य होनेसे दोनोका स्वरूप भिन्न भिन्न है । अब. 
'्वोदना' आदि माष्यसे धमं ओर ब्रहम प्रमाणसे भी भेद दिखाया जाता -है-"अज्ञातक्तापकं 
वाक्यमत्र चोदनाः “अज्ञात वस्तुका ज्ञापक ( लोट, लेट, लिङ्‌ आदि युक्त ) वेदवाक्य अथवा शन्द 
यहाँ चोदना कहा जाता है इन चोदनाओके भेदसे मो जिज्ञास्य धमं भौर ब्रह्मम भेद है । जंसे- 
“स्वगक।मो यजेत" यह विधिवाक्य अपने विषय धम॑के साधन भूत याग आदिमे प्रवृत्त करता हुभा 
ज्ञान कराता है ओर अ्रमास्मा ब्रह्म ८ बरृह० २।५।१९ ) (यह प्रयगात्मा ब्रह्म है ) इत्यादि ब्रह्म- 
चोदना भँ ब्रह्य स्वरूप हं" इस प्रकार उत्पन्न ज्ञानमें नियुक्त नहीं करती केवल स्वरूपभूत ब्रह्मका अभेद 
ज्ञान कराती है जो संसारके बीजभूत अनादि अविद्यासे आवृत्त-सा है । 


धमंजिज्ञासा गौर ब्रह्मजिज्ञासामे 'जब “अथ' शब्दका अथं क्रम नहीं है, तो अन्ततोगत्वा अथ' 
दाब्दका अथं आनन्तयं ही सिद्ध होता है । अब यह्‌ प्रन उव्ताटहै कि ब्रह्मजिज्ञासा किंसके अनन्तर 
कतव्य है ? क्योकि अनन्तर शब्द अपनेसे पूवंकी निचित अपेक्षा करता है । 


२8 ब्रह्मसू्-शाङ्र भाष्य [ अ०.१ पा०१ 


इति! #उच्यते-नित्यानिव्यवस्तुविवेकः, इदासुज्ाथंभोगविसगः, रामदमादिसाधनसंपत्‌, 
ममुश्चुत्वं च । तेषु हि स्ख प्रागपि धमजिज्ञासाया ऊध्वं च हक्यते ब्रह्म जिज्ञासितं 
ज्ञातुं च, न विपये । तस्मादथदाष्देन यथोक्तसाधनसंपत्यानन्तयैमुपदिद्यते । # अत 
शाब्दो देत्वथः । यस्माद्धेद ए वाभ्निहोजादीनां श्रेयःसाधनानामनित्यफटतां दरायति- 
(तद्यथेह कमचितो रोकः क्षीयते, एवमेवासुत्र पुण्यचितौ रोकः क्षीयते" (छान्दो० ८।१।६) हइत्यादिः। 
तथा बरह्मवि्ञानादपि परं पुरुषाथं दरायति--त्रह्मविदाभोति परम्‌' (तैत्ति०२।१) इत्यादिः । 


परलोकस्थ विषय मोगोसे विराग, शम-दम आदि साधन सम्पत्ति ओर मूमृक्षुता ( मोक्षकी इच्छा ) । 
उन साधनोके होनेपर ही धमंजिज्ञासासे पूवं तथा पश्चात्‌ भी ब्रहाजिज्ञासा तथां ब्रहा्नान हो सकता है, 
अन्यथा नहीं । इसलिये (अथ' शन्दसे पूर्वोक्त साधन सम्पत्तिके आनन्तयंका उपदेश किया जाता है । 
अतः शब्द हेतु अर्थक है । - (तद्यथेह °” ( जसे यहां कमंसि उपाजित अन्न आदि मोग्य पदाथंक्षीणहो 
जाते है, वसे ही परलोकमें पुण्य क्मोसि सम्पादित स्वगं आदि भोग भी नष्ट हो जाते हैँ ) इत्यादि श्रुति 
ही श्वेयके साधनभूत अगिनहोत्र आदिका अनित्य फल दिखखाती है । इसी प्रकार श्रह्मविदा्रोति परम्‌! 
सत्यानन्वी-दीपिका 
ॐ (तस्मादे व॑विच्छान्तो दान्त उपरतसितितिष्चुः समाहितो भूत्वाऽऽस्मन्येवादमानं परयति सव- 
त्मानं पदयति' ( ब्रह ° ४।४।२३ ) ( अतः इसप्रकार जाननेवाला चान्त, दान्तं, उपरत, तितिक्षु 
भौर समाहित होकर आत्मामं ( विशुद्ध अन्तःकरणमे ) ही आलत्माको देखता है, सभीकी आत्मा 
देखता है ) इत्यादि श्रुति मी ब्रहमाजिज्ञासाके किए साधन चतुष्टयसम्पन्न अधिकारीका प्रतिपादन 
करती है 1 "तद्विजिज्ञासस्व" “उसके जानने की इच्छा कर' क्योकि “ज्ञानादेव तु केवस्यम्‌' ( मोक्ष केवल 
जञानसे ही होता है ) अतः ब्रह्मजिज्ञासा धमजिन्ञासासे पूवं तथा प्वात्‌ भी संभवे है । इसकिए साधन 
चतुष्टयके होनेपर ही ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । इस अन्वय-व्यतिरेकसे 
यह्‌ .सिद्ध होता है कि ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञान दोनोके प्रति साधन चतुष्टय असाधारणः कारण दहै । 
साधन चतुष्टय सम्पन्न व्यक्ति ब्रह्मजिज्ञासा तथा ब्रह्मज्ञानमे अधिकारी है । परन्तु सवंप्रथम तो साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारीका ही अमाव है ? क्योकि उन साधनोमें से वेराग्यका संभव नहीं है । यद्यपि ` 
क्षणिक एेहिक विषय सुखसे वैराग्यका संमव है, तो मी अपाम सोममण्ता अभूम' ( यागम सोम 
पानकर हम अमर होते है ) ।. । 
स्वगलोके न मयं किञ्चनास्ति न तत्र स्वं न जरया विभेति । 
उभे तीर्त्वाऽशनायापिपासे शोकातिगो मोदते स्वगरोके ॥ (कट० १।१२) 

( हे मृत्युदेव ! स्वगं लोकमे रोग आदि जन्य किचिद्‌ मी भय नहीं है, वहां आपकां मी वश नहीं 
चता, वर्ह कोर वृद्धावस्थासे भयभीत नहीं होता अर्थात्‌ वहां वृद्धावस्था नहीं होती, स्वगलोकमें 
पुरुष भूख मौर प्यासका अतिक्रमणकर शोक रहित होकर आनन्दित होता है )- इत्यादि श्रुति स्वगमें 
दुःखामावकां प्रतिपादन करती है । अतएव निरन्तर सुख होने तथा दुःखका अमाव होनेसे स्वगंस्थ 
व्यक्तिको कदापि वंराग्य नहीं हो सकता । वेराग्यका अमाव होनेसे शेष साधनोका. अमाव तो स्वमाव- 
सिद्ध है, अतः इस प्रन्थका आरम्म व्यथं है । इसप्रकारको शङ्काकी निवृत्तिके लिए भगवान सूत्रकारने 

सत्रमे अतः” शब्दका प्रयोग किया है । | 
%& वादीने पहर जो यह्‌ कहा था कि अग्निहोत्र आदि कमेसि सम्पादित स्वगं आदिः फल नित्यं 
है, अतः उसे प्राप्तकर साधक कदापि वराग्यशीक नहीं हौ सकता, वह युक्तिय॒क्त नहीं रै, क्योकि 
त्यथेह कमचितो लोकः क्षीयते" तथा “आब्रह्मभुवनाष्छोकाः पुनरावर्तिनोऽजुन । ८ म० गी० ८।१६ ) 
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तस्मा्यथोक्तसाधनसंपस्यनन्तरं ब्रह्मजिज्ञासा कतेव्या 1 * बरह्मणो जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासा । 
बरह्म च वक्ष्यमाणलश्चणं जन्माद्यस्य यतः" इति 1 अत एव न ब्रह्म दाब्दस्य जाव्यार्था- 
न्तरमाशङ्कितव्यम्‌ । ब्रह्मण इति कर्मणि षष्ठी, न रोषे; जिज्ञास्यापेश्चत्वाजिज्ञासायाः, 
जिज्ञास्यान्तरानिदः राच । *ननु रोषषष्ठीपरिग्रहेऽपि बरह्मणो लिक्ञासाकमेस्वं न विरुध्यते, 
( ब्रहाज्ञानी मोक्षस्वरूप पर ब्रह्यको प्राप्त होता है ) इत्यादि श्रुति वाक्य ्रह्यज्ञानसे ही परमपुरुषाथं 
( मोक्ष ) को दिखलाता हे । इसकिए यथोक्त साधन सम्पत्तिके अनन्तर ब्रहाजिज्ञासा करनी चाहिए । 
ब्रह्मकी जिज्ञासा-ब्रह्म जिज्ञासा है । (जन्माद्यस्य यतः' इस सूत्रमे वक्ष्यमाण लक्षणवाला ब्रहम है । अतएव 
ेसी आशंका नहीं करनी चाहिए कि व्रह्म" श्दका जाति आदि अन्य अथं है । श्रह्मणः' यहु कमे 
षष्टी है रोषमे नही, क्णोकि जिज्ञासाको जिज्ञास्यकी अपेक्षा होती है ओर यहां ( ब्रह्यके सिवा ) अन्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 
“ते तं भुक्त्वा स्वगरोकं विशाखं क्षीणे पुण्ये मल्येलोकं विशन्ति ॥ (गी० ९।२१) 
( हे अजुन ! ब्रह्मलोक पय॑न्त सब रोक पुनरार्वाति -स्वभाववारे दँ । वे उस विशाल स्वगंलोकको 
भोगकर पुण्य क्षीण होनेपर मृत्युखोकको प्राप्त होते रँ) इत्यादि श्रुति, स्मृति वाक्य पुण्य कमेसि 
संपादित स्वगं आदि फल्को अनित्य कहते हैँ । ओर '्यच्छरृतकं तदनिंस्यम्‌' ( जो जन्य है वहं अनित्य 
है ) यह व्याप्ति भी है। अपाम सोममश्ता अभूम" इत्यादि श्रुतिमे जो स्वगं आदि लोकोंका अमृतत्व 
प्रतिपादित है, उसका अभिप्राय यह दहै कि पृथिवी आदि लोकोकी अपेक्षा स्वगं आदि लोक अधिक 
काल स्थायी है, अतः उनमें अपक्षाकृत अमृतत्व है स्वरूपसे नहीं । किच्च आमूतसम्पख्वं स्थानम- 
ख्तत्वं हि भाष्यते ( विष्णुपुराण ) ( प्रख्यपयंन्त स्थायी ये स्वगं आदि लोक अमृत शब्दसे कहे 
जाते हँ ) परन्तु वास्तवमं 'अतोंऽन्यदातम्‌ः. ( ब्रह्मसे भिन्न सब दुःखरूप मिथ्या है ) इससे स्वगं 
आदि लोकस्थ भोग्य पदाथेसि मी विवेकीको. अवद्य वैराग्य होता है । इस प्रकार साधन संपत्ति सिद्ध 


होनेपर अधिकारी भी सिद्ध है, उसके सिद्ध ॒होनेसे उसके द्वारा ब्रह्मजिज्ञासा करनी चाहिए यह सिद्ध 
हआ । इस तरह इस ग्रन्थके भारम्म करनेमें विप्रतिपत्तिको कोई स्थान नहीं है । 


 # शंका--शधर्माय जिक्ञासाः वैमंशिज्ञासा अर्थात्‌ धमके लिए जिज्ञासा, क्या इसके समन 
'नह्यजिक्ञासाः इस समस्त पदमे मी (ह्मणे जित्ञासा' ब्रह्मजिज्ञासा अर्थात्‌ ब्रहाके छिए जिज्ञासा 
इस प्रकार चतुर्था तत्पुरुष समास है ? समाधान--"जिन्ञासा' पद श्ञा' धातुसे इच्छा अथेमे सनु 
प्रत्ययसे निष्पन्न हुजा है, इच्छाकी उत्पत्ति ज्ञानसे होती है। ज्ञान ज्ञेयके विना नहीं होता, एवं 
जिज्ञासा मी ज्ञानके विना नहो होती ।. इसकिए इच्छा पहले अपने ज्ञानरूप कमम॑की अपेक्षा करती है 
पञ्चात्‌ फलक । जानका कमं जेय ब्रह्म है । इससे प्रथम इच्छाके कमंरूप ॒ज्ञानके' किए ब्रह्मणो- 
जिक्लासा-बह्यजिन्ञासा-्रह्मकी जिज्ञासा" यहाँ षष्टी तत्पुरुष समास ही युक्त है । यह्‌ षष्ठी विभक्ति 
कमं अथे है अन्य अथंमे नहीं, क्योकि कमंका ग्रहण होनेपर फल भी अपने आप अथतः सिद्ध हो 
जाता है। इच्छाका जो कमं है वही फल दहै । धमजिज्ञासामे स्वगं .आद्वि फकलको मुख्यः रखकर 
चतुर्था तत्पुरुष समास किथा गया है, परन्तु प्रकृतमे एसा नहीं है । यद्यपि श्राह्यणो न्‌ हन्तव्यः 
( ्राह्मणकी हिसा नहीं करनी चाहिए ) शयो ब्रह्मणं विदधाति पूवम्‌" ( जो ब्रह्माको प्रथम उत्पन्न 
करता अथवा धारण करता है ) “कम ब्रह्मोद्धवं विद्धि" ( कमं ब्रह्म-वेदसे उत्पन्न हुमा जानो } श्रह्मवेद्‌ 
ब्रह्मैव भवतिः ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्म ही होता है ) इस प्रकार ब्रह्म शब्द ब्राह्मणत्व जाति, ब्रह्मा, 
वेद, परमात्मा आदि अनेक. अथेमिं प्रयुक्त होता देख सन्देह होता है, तथापि प्रकृत ब्रह्म शब्द 
परमात्माका ही बोधक है अन्यका नहीं । जिस ब्रह्मविषयक . जिज्ञासाका उल्लेल किया गया है उस 
ब्रह्मका लक्षण अग्रिम सूत्र २मे कहा जायगा । यहाँ जिज्ञासाकां जिज्ञास्य { विषय ) केवल ब्रह्म ही है । 
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सम्बन्धसामान्यस्य विरोषनिष्ठत्वात्‌ । एवमपि प्रव्यंश्च ब्रह्मणः कमेत्वमुत्सज्य सामान्य- 
दारेण परोश्चं कमैत्घं कल्पयतो व्यथः; प्रयासः स्यात्‌। # न व्यथः, ब्रह्माधितारोषविचार- 
प्रतिज्ञानाथध्वादिति चेन्न; प्रधानवरिग्रहे तदपेश्लितानामर्थाश्चिपतस्वात्‌ । बह्य हि ज्ञानेना- 
प्तुमिष्टतम्वात्प्रधानम्‌ । तस्सिन्प्रधाने जिज्ञासाकमैणि परिगृहीते येजिकज्ञासितेर्विना ब्रह्य 
जिज्ञासितं न भवति, तान्यर्थाश्षित्तान्येवेति न पृथक्सू्रयितव्यानि । थथा राजासौ गच्छती 
व्युक्ते सपरिवारस्य राज्ञो गमनसुक्तं भवति, तद्धत्‌। # श्रुत्यनुगमाच्च । यतो वा इमानि भूतानि 


जायन्ते" (तेत्ति° ३।१) इत्याद्याः श्तयः, तद्विजिक्ासस्व, तदब्रह्म' (तैत्ति° ३।१) इति प्रत्यश्चमेव 


जिज्ञास्यका निर्दे नहीं है । यदि कहो कि शेषमें षष्ठीके स्वीकार करनेपर मी ब्रह्मे जिज्ञासा-क्म॑त्व 
विरुद्ध नहीं है, क्योकि सम्बन्ध सामान्य विदोषमे मो रहता है । इसप्रकार भी ब्रह्मे प्रत्यक्ष कमंल्वको 
छोडकर सामान्य-सम्बन्ध द्वारा परोक्ष कमत्वको कल्पना करनेवारे तुमको व्यथं ही प्रयास होगा । 
यदि एेसा कहो कि यह्‌ प्रयास व्यथं नहीं है, क्योकि ब्रहमके आधित सब पदा्थोकि विचारकी प्रतिन्ञाके 
च्िएदै? तो यहु युक्त नहींहै, कारण कि प्रधानका परिग्रहण होनेपर तदपेक्षितं सब पदार्थो 
अथतः आक्षेप ( ्रहण ) हो जातादहै। ब्रह्मदही ज्ञानसे प्राप्त करनेके लिए इष्टतम होने प्रधान 
है । जिज्ञासाके कमं उस प्रधानका परिग्रह होनेपर जिन जिज्ञासितोके विना ब्रह्म जिज्ञासित नहीं होता 
वे तो अंतः आक्षिप्तं ( ग्रहण ) कयि जाते है, अतः उनको पृथक्‌ सूत्रित नहीं करना चाहिए 
अर्थात्‌ सूत्रम उनके पृथक्‌ ग्रहणकी अपेक्षाः नहीं है। जसे कि यहु राजा जाता है एेसा.कहुनेसे 
सपरिवार राजाके गमनका कथन हो जाता दै, वसे ही । ओर श्रुतिके अनुगमसे मी कममें षष्टी है 


यतो वा० ( जिससे ये प्राणी उत्पन्न होते दै ) इत्यादि श्रृतिर्यां 'तद्विजिक्ञासस्व' (उसकी जिज्ञासा कर ` 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# यद्यपि यह हो सकता है कि वेदान्तवाक्य जिन्ञासाके कमं हों, ब्रह्य ओर जिज्ञासाका शोषरोषिमावं 


सम्बन्ध हो, तथापि इच्छाके कमरूपसे श्रत ब्रह्यको छोडकर .अश्रतकी कत्पना करना करस्थं पायसं 
त्यक्त्वा कूपर कडि मूढधीः ( मूखंका हाथपर रखी सखीरको छोड़कर कुहुनीके चाटनेके समान होगा ) 
निष्कषं यह है कि कममें षष्ठी स्वीकार करनेपर सूत्रद्टारा जिज्ञास्ाका ब्रह्म ही श्रुत कर्मं है । शंका-- 
“षष्टी शेषे' ( पा० सु° २।३।५० ) इस व्याकरण सूत्रके अनुसार सम्बन्ध सामान्य प्रतीत होता है। 
सामान्य सम्बन्धके ज्ञात होनेपर विशेष सम्बन्धको आकांक्षा होती है ? समाधान--इस प्रकारसे कमका 
लाम होनेपर भी प्रत्यक्षतः "कतृकमणोःकृति' ( पा० सू० २।३५ ) ( कृदन्तके योगम कतृंवाचक ओर 
कमंवाचक पदसे षष्ठी विभक्ति होती है ) इस सूव्रके अनुसार ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा, दस- पदसे कृदन्त 
तुमुन्‌ प्रत्यय प्रथम प्रत्यक्ष कमका ज्ञान कराता है । इसलिए ब्रह्यमें प्रत्यक्ष कमंको छोडकर ष्टी शेषे 
इस सूत्रसे अश्रत कमंकी कल्पना करना व्यथं प्रयास मात्रहीतो है । रोषमें षष्ठी माननेवारे पूव- 
पक्षीके अभिप्रायको न ग्यथंः' इत्यादिसे अभिव्यक्त करते हैँ । । । 


# पूवंपक्षी--“षष्ठी शेषे" इस व्याकृरण सूत्रके अनुसार रोषमें षष्टी माननेसे ब्रह्मणो जिक्ञासा 
इसका ¶्रह्मसम्बन्धी जिन्ञासा' एेसा अथं सिद्ध होगा, इसमे ब्रह्मं ओर ब्रह्य सम्बन्धी लक्षण, प्रमाण 
य॒क्ति, ज्ञान, साधन ओर फल इन सके विचारकी भी प्रतिज्ञा हो जाएगी, क्योकि इनकी जिज्ञासासे 
ही ज्रहाज्ञान होता है। कमंमे षष्टी माननेसे जिज्ञाप्ताके कमंभूत ब्रह्मका ही केवल विचार होता ह 
ब्रहमसम्बन्धी लक्षण ` आदिका नहीं, इस आशयसे यहाँ 'शोषमे षष्टी' का ग्रहण किया गया है, अत 
तत्सम्बन्धी प्रयासं व्यथं नहीं है । सिद्धान्ती न' इत्थादिसे इसका समाधान करते है, तद्विजिज्ञासस्व 
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ब्रह्मणो जिज्ञासाक्मस्वं ददायन्ति। तच्च कर्मेणि षष्ठी परिग्रहे सूब्रेणाजुगतं भवति । तस्माद्‌- 
ब्रह्मण इति कमणि षष्ठी । & ज्ञातुमिच्छा जिज्ञासा । अवगतिपर्यन्तं ज्ञानं सन्वाच्याया 
इच्छायाः कमै; फटविषय्वादिच्छायाः। क्षानेन हि प्रमाणेनएवगन्तुमिष्रं बह्म । बह्याव- 
गतिर्हि पुरुषाथः, निःशोषरसंसारबीजाविद्याद्यनथंनिवर्हणात्‌। तस्माद्‌ब्रह्म विजिक्ञासि- 
वह्‌ ब्रह्यहै ) इस वाक्यके वह ब्रह्म ह) इस वाक्यके दवारा प्र्क्षरूपसे ब्रह्मो ह रा प्रत॑यक्षरूपसे ब्रह्मको ही जिज्ञासाका कमं दिखती हैँ । वह्‌ कममें 
षष्टी माननेसे हो सूत्रसे अनुगत होता दै अर्थात्‌ सूतके साथ श्रुतिकी एकवाक्यता होती है, इसलिए 
"ब्रह्माणः" यह्‌ कमम षष्ठी है । जाननैकी इच्छाका नाम जिज्ञासा है। ब्रह्म साक्षात्कार प्य॑न्त ज्ञान 
सनु प्रत्ययवाच्य इच्छाका कमह, कयीकि इच्छा फर विषयक होती दै। ब्रह्य ज्ञानरूप प्रमाणसे 
जाननेके योग्य दै। ब्रह्मका साक्षात्कार ही पुरुषाथं रै, क्योकि उससे निःशेष संसारके बीजमूत 
मविद्या आदि अनर्थोकी निवृत्ति होती है । अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । वह्‌ ब्रह प्रसिद्ध है 


सस्यानन्दी-दीपिका 
( उस-ब्रह्मकी जिज्ञासा कर ) यह्‌ श्रुति वाक्य भी ब्रह्माजिज्ञासाका ही प्रतिपादन करता है । सारांश्च यह्‌ 
है कि कममे षष्ठी" माननेसे श्रुति ओर सूत्रकौ एकवाक्यता मी होती है । 

%& श्रत्यनुगमाच' यह संग्रह वाक्य है । “विस्तरेणोपदिष्टानामर्थानां सूत्रमाप्ययोः । निबन्धो 
यः समासेन संग्रहं तं बिदुकधाः ॥' ( सूत्र तथा भाष्यमें विस्तारसे उपदिष्ट अर्थोका जो संक्षेपसे 
निबन्ध उसे विद्वानु लोग संग्रहुरूपसे जानते है अर्थात्‌ उसे संग्रहवाक्य कहते हैँ ) यह्‌ संग्रहुवाक्यकां 
लक्षण है । भगवानु भाष्यकार इसकी स्वयं व्याख्या करते हं) अथातो ब्रह्मजिक्तासा' इस सूतके 
साथ तद्धिजिक्तासस्व तदनद्य' इस श्रुति-वाक्यको एक ब्ाक्यता-एकथेप्रतिपादकता है अर्थात्‌ ब्रह्म ही 
जिज्ञासाका कमं है । इसप्रकार दोनोका एक ही अथं है। परन्तु श्रुति ओर सुत्रकां यहु अथं तमी 
सिद्ध हो सकता है जब कमम षष्ठी स्वीकार क्री जाय, अतः उक्ताथको सिद्धिके लिए ब्रह्मणः जिक्तासाः 
यह केम॑मे षष्ठी है । 


® यद्यपि अन्तःकरणका ` वृ्थात्मक ज्ञान इच्छाका कारण दै, क्योकि "जानाति इच्छति ततो 
यतते" पहरे किसी वस्तुका ज्ञान होता है, ,अनन्तर उसके पानेकौ इच्छा, तदनन्तर उस वस्तुकी 
प्राप्तिके लिए यत्न, इसप्रकार ज्ञान इच्छाका कारण है, तथापि न प्रत्यगभिन्न ब्रह्यस्वरूप हं एेसी 
मखण्ड ब्रह्याकार अन्तःकरणकी वृत्ति अनावृतं प्रत्यगभिन्न ब्रह्मस्वरूपके साक्षत्कार हेतु है, अतः 
ब्रह्मसाक्षात्कार पयंन्त वृत्त्यात्मक ज्ञान इच्छाक्रा कमं है । क्योंकि जिज्ञासाके विना वेदान्त-वाक्योके 
श्रवण आदिमे यह्‌ ज्ञान उत्पन्न नहीं होता, ईइसकिए उक्त ज्ञान इच्छाका कमं है ओर आवरण रहित 
ब्रह्मस्वरूपकी अभिव्यक्ति ही फल है, ` वही मोक्ष है । इस तरह आत्मसाक्षात्कार पयन्त ज्ञान सनु 
प्रत्यय वाच्य इच्छाका कमं है । इसी ज्ञानको विद्या शब्दसे कहा जाता है । उससे भें प्रत्यगमिन्न ब्रह्म 
स्वरूप नहीं हः इस अज्ञान तथा उसके कायं भूत अनथंमय संसारकी भी निवृत्ति हो जाती है, परन्तु 
रज्जुमे कल्पित सपं आदिकी रज्जुके ज्ञानसे जँसे अत्यन्त निवृत्ति होती है, वंसे यहौँ संसारकी अत्यन्त 
निवृत्ति नहीं होती, अपितु बाधितानुवृत्तिरूप निवृत्ति होती है अर्थात्‌ जसे अन्ञानावस्थामे यह्‌ जगत्‌ 
सत्य प्रतीत हीता है, वसे ज्ञानावस्थामें प्रतीत नहीं होता प्रत्युत मिथ्या प्रतीत होता है, अतः अनथंमय 
` जगतूकी निवृत्तिके किए ब्रह्मजिनज्ञाषा करनी चाहिए । इस प्रकार अथ' त॒था अतः शन्दसे साधन 
चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी सिद्ध होता है । इससे यहं सिद्ध हुभा, कि अधिकारीके किए ब्रह्म जिज्ञासितन्य 
है। इति तृतीय वणक । 
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तव्यम्‌ । ® तत्पुनन्रह्य प्रसिद्धमप्रसिद्धं वा स्यात्‌। यदि प्रसिद्ध, न जिन्ञासितत्यम्‌ । अथाऽ 
प्रसिद्ध, नव राक्यं जिज्ञासितमिति । * उच्यते-अस्ति तावदब्रह्म निव्यश्युद्धवुद्धमुक्तस्वभावः, 
सवक्ञ, सवेराक्तिखयन्वितम्‌; बह्मशब्दस्य हि व्युर्पाद्यग्रानस्य नित्यशुद्धत्वादयोऽर्था 
प्रतीयन्ते; ब्हतेर्घातोरर्थानुगमात्‌ । सवेस्या्मत्वा्च ब्रह्मारितत्वप्रसिद्धिः । सर्वो द्या्मा- 
रितप्वं प्रत्येति, न नाहमस्मीति । यदि हि नाल्मास्तित्वप्रसिद्धिः स्यात्‌ सवो रोको 
न।हमस्मीति प्रतीयात्‌ । आस्मा च ब्रह्म । # यदि ताह रोके बह्यार्मत्वेन प्रसिद्धमस्ति, 


अथवा अप्रसिद्ध ? यदि प्रसिद्ध है तो उसकी जिज्ञासता नहीं होनी चाहिए, यदि अप्रसिद्ध दै तो उसकी 
जिज्ञासा ही नहीं हो सक्ती । इसपर कहते है नित्य, युद्ध, बुद्ध, मुक्त स्वभाव, सवज्ञ तथा सवशक्ति- 
सम्पन्न ब्रह्म तौ प्रसिद्ध दहै। शह धातुके अथंके अनुगमहोनेसे व्युत्पत्ति सिद्ध ब्रह्म शब्दसे नित्यत्व 
दुदधत्व आदि अथं प्रतीत होति है ओर सबका आत्मा होनेपे ब्रह्मका अस्तित्व प्रसिद्ध है । आत्माके 
अस्तित्वका अनुभव सबको होता है। भे नहीं ह" एेसा ज्ञान किसीको नहीं होता । यदि आत्माका 
अस्तित्व प्रसिद्धन होता तो सबलोग भे नहींहू एेसा अनुमव करते। आत्मा ही ब्रह्महै। 
सत्यानन्दी-दीपिका 

® ब्रहा्ञानके प्रति साधनरूपसे इस प्रन्थका आरम्भ युक्त नहीं है, कथोकि जो ब्रह्म जिज्ञास्य 
कहा जाता है, क्या बह वेदान्त विचारसे गवं ज्ञात दहै अथवा अज्ञात ? यदि ज्ञात है तो शास््रसे 
अप्रतिपाद्य होनेके कारण इस ग्रन्थका विषय नहीं हो सकेगा । किच्च ब्रह्यके अज्ञानका अभाव होनेसे 
अज्ञानकी निवृत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा, तब शास्त्रका विचार करना अयुक्त है। यदि अज्ञात 
है, तो उसके विषयमे कोई मी विचार नहीं किया जा सकता, क्योकि अज्ञात पदाथं विचारका विषय 
नहीं होता । बुद्धि-विचारके कषेत्रम ` न आ सकनेवाकत पदाथंका विचारात्मक शास्वसे अथवा वेदान्तसे 
प्रतिपादन नहीं हो सकता 1. विषय भौर शास्त्रकाः प्रत्िपाद्यप्रतिपादकमाव न होनेसे ज्ञान भी उत्पन्न 
नहीं हो सकता, ज्ञानके न होनेसे अज्ञानकी निवत्तिरूप फल भी नहीं हो सकेगा । इस प्रकार प्रयोजन 
आदिका अभाव होनेके कारण यह्‌ शास्त्र आरम्भणीय नही है अथवा ब्रह्य जिन्ञासितन्य नहीं है, एेसा 
पुवपक्षीका आशय है । इस शंकाका "उच्यते" इत्यादिसे समाधान.करते है । 


# भाष्यमें नित्य शुद्ध आदि शब्दोसे उपाधि रहित निगुण ब्रह्यका तथा सवंज्ञ आदि शब्दोसे 
सोपाधिकं सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन है । "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" इत्थादि श्रुति ब्रह्मको व्यापक कहती है । 
तथा हि वृद्धौ" इसप्रकार व्थाकरणके अनुसार निरतिरायमह्न अथंमे रहि" धातुम ब्रह्य शब्द निष्पन्न 
हआ है ओर "बृहश्वादङ्हमत्वाद्वास्मैव ब्रह्मेति गीयते'(मामती) (-वृद्धिका कारण भौर बृहत्‌ होनैसे आत्मा 
ही ब्रह्मं कहा जाता है ) इस व्थुत्पत्तिसे भी ब्रह्मं राब्दका अथं व्यापक है । इससे देश, कार तथा वस्तु 
परिच्छेद-दइयता से रहित ब्रह्य नित्य सिद्ध है । इस तरह (त्वमसि इस वाक्यस्थ (तत्‌' पदसे ब्रहमका 
सामान्यरूप ज्ञात होनेपर मो उसके विदोषल्पकी जिन्नासा होती दहै, प्रत्येक वस्तुका सामान्य ज्ञान 
ही उसके विशेष ज्ञानके प्रति हेतु माना गया है । किच्च सत्वम्‌" पदाथं-आत्मासे भी ब्रह्य प्रसिद्ध है। 
जसे .जयमाव्मा ब्ह्म', अतः ब्रह्मकी जिज्ञासा करनी चाहिए । यह सब "सवस्य इत्यादिसे स्पष्ट करते 
है । सव शून्यं श्यून्यम्‌' ( सब शून्य ही है ) शून्यवादी बौद्धके अनुसार शृन्यके अतिरिक्त आत्माका 
अस्तित्व अप्रसिद्ध दै, रान्य ही आत्मा है । ` शून्यका अथं है अस्तित्व रहित अर्थात्‌ कुछ नहीं । 
यदि भत्मा शून्यदै तो शँ नहीं ह" रेखा ही सब लोगोको ज्ञान हो, परन्तु इसके विपरीत नव जात 
रिशुसे लेकर वृद्ध पयन्त सबको महू" एेसा निर्बाध ज्ञान होता है । इसलिए आत्माका अस्तित्व सवंखोक 
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ततौ ज्ञातमेवेत्यजिज्ञास्यत्वं पुनरापद्धम्‌ । न; तद्विशेषं प्रति विप्रतिपत्तेः । देहमात्रं चेतन्य- 
धिि्रमारमेति प्राकता जना खीोकायतिकाश्च प्रतिपन्नाः । इन्द्रियाण्येव ३ । इन्द्रियाण्येव चेतनान्या्मेत्यपर । 
यदि लोकमें ब्रह्म आत्मरूप प्रसिद्ध है तो वह्‌ ज्ञात ही है, इस प्रकार पुनः ब्रह्मम अजिज्ञास्यत्व 
प्राप्त हुभा ? एेसी शङ्का युक्त नहीं दै, क्योकि उसके विद्ेष ज्ञानपर विप्रतिपत्ति ( विवाद ) है । जैसे 
कि चैतन्यविशिष्ट देहमात्र आत्मा है, एेसाः प्राकृत जन तथा लोकायतिक ( चार्वाक ) मानते है । परन्तु 
दूसरे चेतन इन्धियोको ही आत्मा कहते है । ओर कुछ मनको ही आत्मा मानते है । कोई क्षणिक 
सव्यानन्दी-दीपिका 
प्रसिद्ध है । ध्यच्चामोति यदादत्तं यच्चात्ति विषयानिह । यश्चास्य संतत्तो भावस्तस्मादात्मेति भाष्यते! ॥ 
( लिङ्ग ° प° १।७०।९६ ) "आप्लृ व्याप्तौ" ( इस धातु अंके अनुसार यह सबको व्याप्त करता है । 
सबका अपनेमे संहार करता-दहै, स्वचतन्यावभाससे सथ विषयोका उपलन्धा है, कल्पित. पदार्थोका अधिष्ठान 
होकर निरन्त र सत्ता स्फति प्रदान करता है, इसलिए इसे आत्मा कहते हैँ ) । इत्यादि श्र ति, स्मृति 
वाक्योसे यह सिद्ध होता है कि अत्मादही ब्रह्मद, 

'शंका--भै ह" इस प्रकार जम अत्मरूपसे ब्रह्म सवंलोक प्रसिद्ध है, तो आत्माके ज्ञात होनेपर 
ब्रह्म मी स्वभावतः ज्ञात हुआ । इस तरह ब्रह्म ज्ञात होनेपर जिज्ञासाक्रा विषय नहीं हो सकता । अज्ञात 
वस्तु ही जिज्ञासाका विषय होती है। अज्ञात ब्रह्य म्रन्थका विषय दहै, वेदान्त-वाक्थोके तिचारसे ज्ञात 
होनेपर वहं प्रयोजन ह । यह ठीके है, परन्तु प्रसद्धमे तो इसके विपरीत आत्मरूपसे ब्रह्मा सदा सबको 
ज्ञात हे, अतः वह्‌ जिज्ञास्य न होनेके कारण ग्रन्थसे प्रतिपाद्य मी नहीं होगा, इससे उसका ज्ञान मो नहीं 
होगा, उसके न होनेसे ज्ञान निवत्त्यं अज्ञानकी निवृत्तिरूपं प्रयोजन मी सिद्धनहोगा। इसप्रकार 
विषय ओर प्रयोजनका अमाव होनेपर यह ग्रन्थ आरमणीय नहीं है । सि०-समाधान--मै ह" आत्माके 
इस सत्‌ चैतन्यरूप सामान्य धमंसे यद्यपि ब्रह्म ज्ञात है, तो भी “सत्यं ज्ञानमनन्तं बरह्म इत्यादि विशेष 
 धमेसि ब्रह्म ज्ञात नहीं है । यदि ब्रह्य विश्ेषरूपसे ज्ञात होतां तो वादिथोका अत्मविषयक परस्पर मतभेद 
नहीं ह्येता ? . उनकी विप्रतिपत्तिसे यह सिद्ध होता दै कि आत्माके सामान्यरूपसे ब्रह्म ज्ञात होनेपर भी 
विशेषरूपसे अज्ञात है । यद्यपि ब्रह्ममे सामान्य ओर विशेष दोनों रूप कल्पित ` है, तथापि यह्‌ सब 
` जिज्ञासुओंको समक्षानेके. लिए कहा गया है । त्र्य विशोषरूपसे अज्ञात होनेपर देहमात्रम्‌' इत्यादि 
माष्यसे स्थुल ओर सूक्ष्म क्रमसे वादियोका मतभेद दिखलाया जाता है । शास्त्र विचार रहित जन प्राकृत 
कटे जाति हैँ । इनके मतमे स्वतन्त्र अथवा अस्वतन्त्ररूपसे चंतन्य नहीं है, किन्तु पृथिवी, जल, तेज 
ओर वायु इन चार भृतोकी देहाक्रामे परिणिति ही चैतन्य दहै। इस विषयमे इन्हीं लोगोकी यह 
“अन्र चस्वारि भूतानि भूमिवाय्येनखानिखाः । चतुभ्यः खलु भूतेभ्यश्रेतन्यमुपजायते'” ॥ उक्ति मी है । 
नँ मनुष्य ह" तथा (आन्मेन्दियमनोयुक्तं' ( कठ० ३।४ ) “स वा एष पुरषोऽन्नरसमयः' ( तं० आ० 
२।१।१ ) ( यह पुरुष अन्न रसमय है ) इस प्रकार देहके आत्मत्वमें रोक प्रतीति ओर श्रूति प्रमाण 
भी है, यह देहात्मवादियोंका मतः है । वे केवल प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते है, क्योकि इनके मतमें अतीन्द्रिय 
कोई पदाथं नहीं है, इसलिए इन्द अनुमान आदि प्रमाणकी . अपेक्षा नहीं है। मरणको ही वे अप्वगं 
कहते है । "इन्दिा्ण्येवः इत्यादि .माष्यसे इद्दिय अलत्मवादी मतका उल्लेख है-जाग्रत्‌ अवस्थामं 
रूप -आदिका ज्ञान नेत्र आदि इद्ियोसे होता है, अन्धादिको सूपादिका ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय- 
भ्यतिरेकसे यह सिद्ध होता है कि ज्ञानका आश्रय इन्द्रियां है देह नहीं, देह तो केवल नेत्रे आदि 
इन्दरियोका आधारभूत व जड है चैतन्य नहीं । सुषप्तिमे सवंखोक प्रसिद्ध इस स्थर शरीरके विद्यमान 
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मन इत्यन्ये । विज्ञानमात्रं श्चणिकमिध्येके । रान्यमिव्यपरे । अस्ति दे हादिव्यतिरिक्तः संसारी 
कर्ता भोक्तेत्यपरे । भोक्तैव केवलं न कतेस्येके । असित तदधथतिरिक्त ईश्वरः सवज्ञः सच- 
विज्ञान मात्र ( बृद्धि) को ही आत्मा कहते हैँ । किन्हीके मतमें शून्य आत्मा दहै । अन्य कहते ह कि 
देह आदिसे भिन्न संसारी कर्ता मोक्ता आत्मा है। कोई एेसा मानते है, किं आत्मा केवल भोक्ता दै 
कर्ता नहीं । कोई कते हँ कि जीवसे भिन्न ईश्वर सवंज्ञ, सवं शक्ति सम्पन्न है । वह्‌ ईश्वर मोक्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ओर इन्दरियोके अविद्यमान होने ज्ञान नहीं होता, इस अन्वय-व्यतिरेकसे भी ज्ञानका आश्वय इन्द्रियां 
ही हैँ ।. “पडयामि, श्यृणोमि, जिघ्रामि ( देखता ह, सुनता हँ, सुंघता हँ ) इत्यादि प्रक्ष लौकिक 
प्रतीतिसे तथा इन्द्रिय संवादम ^ते ह वाचमुचुः' ( ब्रृह° १।३।२ ) ( उन चक्षु आदिन वाणीसे कहा ) 
इत्यादि श्ुतिसे सिद्ध होता कि इन्दर्यां ही आत्मा हैँ । 
धमन इत्यन्ये" इस माष्यसे मनको आत्मा माननेवालोका मत दिखाया गया है । यदि इन्द्रियां 
आत्मा हौं तो स्वप्नमें नेत्र आदि इन्धियोके न होनेसे किसी प्रकारका ज्ञान नहीं होना चाहिए, -किन्तु 
(जानामि इत्यादि ज्ञान तो वहाँ भी सर्वानुमव सिद्ध दहै, वह्‌ ज्ञान मनसे होतारै। जाग्रत॒मे मी ज्ञानं 
मनसे होतादै, इद्धिर्यां तो केवल साधन मात्र ह । यदि इन्द्रियोको आत्मा मानें तो सब इन्दरियोके 
आत्मा होनेसे कोई भी कायं सिद्ध नहीं होगा, क्योकि उन सबका एेकमत्य होना सम्मव नहीं है । यदि 
उनका कोई एक नियामक माने तो वही आत्मा हौगा तब उनमें आत्मत्वं प्रतिज्ञा बाधित हौ जायगी । 
इसलिए भै जानता हः इस प्रतीति तथा अन्योऽन्तर आसभा मनोमयः" (तै° ६।३) (प्राणमयके मीतर 
जीर उससे भिन्न आत्मा मनोमय है ) इत्यदि शति प्रमाणसे भी मन ही आत्मा सिद्ध होता है । 
°विज्ञानमाच्रं क्षणिकम्‌ इस माष्यसे क्षणिक विज्ञानवादो योगाचार मतका उल्लेख है । विज्ञान- 
वादी-- बुद्धि मनको जानती.है, अतः बुद्धि ही आत्मा है मन नहीं । बुद्धिसे मिन्न बाह्य कोई मी पदाथं 
नहीं है, मनं मी बुद्धका ही आकार ( परिणाम ) विष है । बुद्धि ( विज्ञान } अपने उत्पत्ति क्षणसे 
द्वितीय क्षणमे नष्ट हो जाती है, अतः क्षणिक कही जाती है। इस विषयमे “अन्योऽन्तर आत्मा 
विन्ञानमयः' ८ तै० २।४ ) ( मनसे आन्तर ओर भिन्न आत्मा विज्ञानमय है ) इत्यादि श्रुति प्रमाण 
मी है । ्युन्यमित्यपरे' इस माष्यसे शून्यवाद माध्यमिक मतका उल्टेख है-- क्षणिके विज्ञानं आत्मा 
नहीं हो सकता, क्योकि सृुषुप्तिमे वस्तुतः विज्ञानका भी अमाव है अर्थात्‌ आन्तर बाह्य श॒न्यरै, 
अकस्मात्‌ “अहं प्रत्यय" उदय होता दै ओर वह्‌ असत्‌को विषय करतादहै। इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा 
'असदेवेमदग आसीत्‌ असतः स॒जनायत' ( छां० ६।२।१ ) ( आरम्ममे यह्‌ एक मात्र अद्वितीय असत्‌ 
ही था, असतूसे सत्‌की उत्पत्ति हुई ) इत्यादि घ्रुतिसे यह सिद्ध होतादहै किं शून्य ही आत्मारहै। 
अस्ति" इत्यादि भाष्यसे नैयायिक आदिका, मत दिखाया गया है 1 जब अस्त्यात्मा" ( आत्मा है ) 
अहमस्मि" (मे हुं ). अहं जनामि" ( मै जानता हं ) इत्यादि प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा (“मन्ता बोद्धा 
कर्त" ( प्रन ४।९ ) इत्यादि श्रुतिसे कर्ता, मोक्ता आत्मा उपर्न्ध होता है तो शून्य आत्मा दै" यह 
शृन्यवादीका कथन केवलं उपहास मात्र है । “मो्तैव केवरम्‌' इस माष्यसे सांख्य मतका उल्लेख 
है । सांख्य--भे कर्ता हू" इस प्रतीतिसे आत्मामे कतूत्व मानना युक्त नहीं है, क्योकि यह प्रतीति 
अहुकारमे कतृंत्वको विषय करती है, कारण किं असङ्गो नहि सनते" इत्यादि श्रुति प्रमाण है । किच्च 
भि सूखी, म दुःखी' इस प्रत्यक्ष प्रतीतिसे तथा “तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्रस्य' ( खवेता० ४।६ ) 
( ईश्वर ओर जीव इन दोनोेसे अन्य ( जीव ) कमंफल मोक्ता है ) आदि. श्रतिसे मी सिद्ध होता 
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काक्तिरिति केचित्‌ आत्मा स भाक्तररत्यपरं । एवं बहवो विप्रतिपन्ना युक्तिवाक्यतदा- 
माससमाश्रयाः सन्तः । तत्राविचायः यात्कचित्परतिपदयययानो. निः श्रय स्परिटम्येतानश्य 
चयात्‌ । तस्माद्‌ ब्रह्मजिक्णसोपन्यासमुखेन वेदान्तवाक्यमीमांसा तद॑ विरोधधितकापकरणा 
निःध्रंयसप्रयोजन प्रस्तूयते ॥२॥ 


( जीव ) का आत्मा (स्वरूप) है कोई एेसा मानते हँ । इस प्रकार युक्ति, वाक्य तथा उनके आमासोका 
अश्रयकर अनेक मतभेद हैँ । उन सत्रका व्रास्तविक विचार किए विना जिस किसी मतको प्राप्त करने- 
वाला मोक्षसे वख्ित रहेगा ओर साथ ही अनथंको प्राप्त होगा। इसक्िए ब्रह्म जिज्ञासाके कथनद्वारा 
जिसमें अविरोधी तक साधनरूप हैँ एेसी मोक्ष प्रयोजनवाली वेदान्तवाक्योकी मीमांसा प्रस्तृतकी जाती है ।।१॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

कि आत्मा केवल मोक्ता है । इस प्रकार देह्‌, इन्द्रिय, मन, क्षणिकविज्ञान, श्य, कर्ता भोक्ता 
केवल भोक्ता आदि त्वम्‌" पद वाच्य आत्मामे वादिग्रोका सक्षेपसे मतभेद दिखाया गया है। अव 
तत्‌" पद वाच्य ईश्वरभे भी. अस्ति तद्व्यतिरिक्तः इत्यादि भाष्यसे मतभेद दिखलति हैँ । वेद 
प्राभाण्यको मनिनेवार मीमांसक आदि करद्‌ लोग तत्‌! पद वाच्य ईश्वरको नहीं मानते, अतः उनके 
मतम ईर विषयक चर्वाका अवकाश ही नहीं है। परन्तु ईश्वरवादी मतको लेकर यह्‌ विप्रतिपत्ति 
दिखाई जाती है । उपयुक्तं विवेचनसे जो देह आदिमे भिन्न कर्ता, मोक्ता आदि रूप जीव सिद्ध हुआ 
है, वह ईश्चरसे भिन्न है अथवा अभिन्न ? इस विषयमे योग मतवा भ्यः सवज्ञः सववित्‌' हत्यादि 
शति जीर धेशकमविपाकारायैरपराष्टः पुरुषविरोष ईश्वरः' ( यो० सू० १।४ ) ( अविद्या आदि 
क्टेश, शाभाश॒म आदि कम, जन्म, आय ओर मोगरूप फल ओर उनसे उत्पन्न वासनाओसे असम्बन्धित 
पुरुष विशेष ईश्वर है ) इसं सूत्रके आधारपर सवज्ञ, सववित्‌, शवशक्ति सम्पन्न ईश्वर "तत्‌" पद वाच्य 
है ओर वह्‌ जीवसे भिच्नहै। 

परन्तु लक्षणावत्तिसे वेदान्तमतावलम्बी तो अविद्या उपाधि विशिष्ट (त्वमु षदवाच्य कर्ता, 
मोक्ता जीव्रात्माको "तत्‌" पदवाच्य ईश्वर स्वरूप सिद्ध करते है, क्योकि (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्ट" इत्यादि 
भ्रतिवाक्य जीव ईश्वरसे मिन्न नहीं है अपितु तत्स्वरूप ही है एेसा कहते हैँ । इसमे जीवो बह्यैव 
आत्मत्वात्‌ बह्यवत्‌" आत्मा होनेसे जीव ब्रह्यहीदटै जसे ब्रह्य, इत्यादि युक्ति मी है। शेष मततो 
युक्त्यामास ओर वाक्याभासोका अवलम्बन कर केवर विवाद करते हैँ। जो युक्ति न होकर युक्तिके 
सदश तथा प्रमाण न होकर प्रमाणके सदश प्रतीत हों वे युवल्याभास तथा प्रमाणामास कहै जाते 
है । "देहोऽनात्मा मवितुमहति ज्ञेयत्वात्‌, जडत्वात्‌ , परिच्छिन्नत्वात्‌ घटादिवत्‌" देह अनात्मा 
होने योग्य है, क्योकि" शेय, जड ओौर परिच्छिन्न है जंसे घट आदि, इत्यादि युक्तियों तथा “आनन्द्‌- 
मयोऽभ्यासात्‌' ( त्र° सू० १।१।१२ ) इत्यादि सूत्रोसे अन्योके मत किस प्रकार युक्त्यामास ओर 
प्रमाणाभासरूप हैँ यह्‌ सव आगे दिखलाया जायगा । श्ंका--वादियों द्वारा एकवस्तु विषयक मतभेद 
दिखलाए जानेपर तो सन्देह होभा अथवा जिसकी जिस मतमें श्चद्धा होगी उसका अवलम्बनकर वह्‌ 
अपना प्रयोजन सिद्ध कर लेगा, तो पुनः ब्रह्माविषयक विचार करनेका क्या प्रयोजन ? समाधान-- 

(ज्ञानादेव तु कैवस्यम्‌' 'तत््वक्तानादेतर नि;श्रेयसमधिगमः' ( जीव ब्रहमक्य ज्ञानसे ही मोक्ष होता है) 
यह्‌ वेदोका सारभूत सिद्धान्त है। यदि इस श्रुति सम्मत सिद्धान्तको छोड़कर मृमृक्षु अन्य मतको 
अपनाएगा तो वहु कदापि मोक्षको प्राप्त नहीं होगा, अपितु अनथंमय संसारको प्राप्त होगा, क्योकि 

“अर्या नाम ते लोका अन्धेन तमसादृताः । ताँस्ते प्रव्याभिगच्छनित ये के चास्महनोजनाः ॥'' 
. ईश० २ ) ( सत्‌, चित्‌, आनन्द स्वरूप ब्रह्मम ष्व) जो एसा ज्ञान न प्राप्तकर आत्माको कर्ता, 


३४ बरह्म सूज-शाङ्कर भाष्य [ अ०श्पा०१ 


(२ जम्माद्यधिकरणम्‌ स्‌०२) 
व्रह्म जिज्ञासितन्यमिस्युक्तम्‌। किंलक्षणं पुनस्तद्‌ब्रह्मेत्यत आह मगवान्सूत्रकारः- 
प्रथम अधिकरणमे कहा गया है कि ब्रह्यकी जिज्ञासा करनी चाहिए । अब यहोँ यह प्रशन उठता 
है कि उस ब्रहयका लक्षण ( स्वरूप ) क्या है ? इसपर मगवानर सूत्रकार कहते है- 


जन्माद्यस्य यतः ।॥२॥ 

पदुच्छेद-जन्मादि, अस्य, यतः । 

सृ्रा्थं--( अस्य ) इस जगत्‌ कौ ( जन्मादि ) उत्पत्ति, स्थिति तथा लय ( यतः } जिससे 
होते दै, वह ब्रह्म दै । | 

 # जन्मोत्पत्तिरादिर स्येति तद्गुणसं विक्षानो वहृग्रीहिः। जन्मरिथतिभिङ्गं समा- 
जन्म-उत्पत्ति हे आदि मे जिनके वे जन्मादि, यह तदगुणसंविज्ञानं बहुत्रीहि समास है । उत्पत्ति, स्थिति 
सत्यानन्दी-दीपिका 
मोक्ता, संसारी आदि समञ्ञते है, वे आत्मघाती अज्ञानसे आवृत असुर योनियोको प्राप्त होते हैँ )' 
“योऽन्यथा सन्तमात्मानन्यथा प्रतिपद्यते । किं तेन न कृतं पापं चोरेणात्मापहारिणा ॥* 
( जो पुरुष आत्माका जसा सत्‌, चित्‌, भनन्दस्वरूप है वसा न समक्षकर उसे कर्ता भोक्ता आदि समश्चता 
, है, उस आत्मापहारी चौरने कौन-सा पाप नहीं किया ) इत्यादि श्रूति, स्मृति प्रमाण हैँ । सारांश यह्‌ 
है किं बन्ध अध्यासमूरक है ओर उसकी निवृत्ति ब्रह्मत्मेक्यज्ञानसे होती है, एतावता इस प्रन्थके विषय 
मौर प्रयोजन सिद्ध दही हैँ । वेदान्त विचार पूवमीमांसा आदि शास्त्रे सिद्ध नहीं है, इसलिए वेदान्त 
विचाराथं इस ग्रन्थका आरम्भ आवश्यक है । विषय ओरं ग्रन्थक प्रतिपाद-प्रतिपादकमाव ओर अधि- 
कारीका प्राप्य-प्रापकमाव आदि सम्बन्ध हैँ, इस प्रकार विषय, प्रयोजन, सम्बन्ध भौर अधिकारीके सिद्ध 
होनेपर परम निःश्रेयसकी साधन भूत एवं तत्त्वज्ञान ( जीवब्रह्मंक्य ज्ञान ) की प्रयोजक यह्‌ ब्रह्ममीमांसा 
आरम्म की जातीरहै।॥ १॥ 

% प्रथम सत्रसे शास्त्रकरे आरम्मकी उपपत्ति दिखलाकर शास्त्रका आरम्भ करते हुए मगवान्‌ 
माष्यकार पूवं भौर उत्तर अधिकरणकी संगति सूचित .करनेके लिए उक्तका पुनः श्रह्व' इत्यादिसे 
उल्लेख करते हैँ । पहले यह्‌ कहा जा चुका रै कि मुमृक्षुको ब्रह्मजञानकी प्राप्तिके लिए वेदान्त वाक्योका 
विचार करना चाहिए । इस कथनसे यद्यपि प्रधानरूपसे ब्रह्य प्रतिज्ञात होनेपर तदद्धभत प्रमाण आदि 
मी प्रतिज्ञातहोजातेदै, तो भी ब्रह्म विषयकं प्रमाण तथा युक्ति ( साधक, बाधक प्रमाणोके सहकारी 
, तकं ) आदिका विचार ब्रह्यके विरोषज्ञानके विना नहीं हो सकता, अतः ब्रह्यके यथार्थं ज्ञानके लिए 
प्रथम ब्रह्मका लक्षण कहना चाहिए । शंका-परन्तु अनुभूत वस्तु निश्चय हौ परिमित, जड, मलिन 
तथा विनाशी होती है । इस अनुभूयमान हश्यरूपसे तथा तदतिरिक्त नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मृक्तस्वमाव 
ब्रह्मका स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकता । प्रसिद्धका ही लक्षण होता है अत्यन्त अप्रसिद्धका नहीं ? सि०- 
समाधान प्रसिद्ध ओर अप्रसिद्धके विषयमे यह बातदै किजो इतर प्रमाणसे अप्रसिद्ध दै वह्‌ शब्द 
प्रमाणसे प्रसिद्ध दही है। परन्तु यहां तो शब्दसे मी प्रसिद्ध नहो है, क्योकि लक्षणीय त्र्य अत्यन्त 
अप्रसिद्ध है इस आदायसे “क टक्षणं ब्रह्म" एेसा कहा है अर्थात्‌ बरह्मका लक्षण नहीं हो सकंता, अतः 
उसकी जिज्ञासा भी नहीं हो सकती । पूवपक्षीके इसप्रकारके आक्षेपसे इस अधिकारणका आरम्भ है, 
इ सलिए पूवं अधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेपसंगति है । 

जो पटले आक्षेप किया गया है किं अत्यन्त अप्रसिद्ध ब्रह्यका लक्षणं नहीं हो सकता। 


अधि० १ स्‌० १] भाषानुवाद-सत्यानन्वी-दीपिकासहित २५ 


साथः। जन्मनश्चादिस्वं श्चतिनिदंशपेश्चं वस्तुचृत्तापेद्ं च । श्रुतिनिद शस्तावत्‌-“यतो वा 
इमानि. मूतानि जायन्ते" ( तैत्ति ३।१ ) इत्यस्िन्वाक्ये जन्मरिथतिप्रलयानःं ऋमदरानात्‌ । 
वरतुचत्तमपि जन्मना कन्धसत्ताकस्य घामणः स्थितिप्रख्यसं मवात्‌ । अस्येति प्रत्य्लादिः 
संनिधापितस्य धमण इदमा निद्रः । षष्ठी जन्मादिधर्मखंवभ्धार्था । यत इति कारण- 
निद्रंशः। अस्य जगतो नाग्रहपाम्यां व्याकृतस्यानैककतेमोक्त संयुक्तस्य प्रतिनिय तदः 
कारनिमित्तक्रियाफटखाश्रयस्य मनसप्यचिन्ल्यस्चनारूपस्य जन्मस्थितिभरद्धं यतः स्यक्ञा- 


[1 


भर नाश यह समासका अथहै। श्रुति निर्देशसे तथा वेस्तुस्थितिकौ अपेक्षा जन्म आदिदहैं। श्र॒ति 
निर्दशदै श्यतोवा इमानि०' ( जिससे ये आकारा आदि सारे भूत उत्पन्न होति है) इसत वाक्यम 
उत्पत्ति, स्थिति ओर नाशका क्रम दिखाई देता है। वस्तु स्थिति भी ठेसी है कि जन्मसे सत्ताको 
प्राप्त धर्मक ही स्थिति ओर छयका संभव है । “अस्य ' प्रत्यक्ष आदिसे सिद्ध घर्मीका "इदम्‌" शब्दसे 
निर्देश.है । ओर अस्य इसमे षष्ठी विभक्ति जन्म आदि धर्मोका धर्मी ( जगत्‌ ) कै साथ सम्बन्ध 
द्ोतनके लिए है। “यतः यह राब्दं कारणका निर्देशक दै। जो नाम रूपसे अभिव्यक्त हुजा है 
तथा अनेक कर्ता ओर भोक्ताओंसे संयुक्त है, जो प्रतिनियत दे, काल ओर निमित्तसे क्रिया ओर 
फलका आश्रय है एवं मनसे मी अचिन्त्य रचनार्पवारे इस जगदुको उत्वि, स्थिति ओर ल्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अब इसका सूत्र ओर भमाष्यद्वारां ध्यतो वा इमानि भूतानि जायन्त इत्यादि श्रुतिवाक्यकी 
पृष्ठभूमिमे समाधान किया जाता है । इस नाम-रूपात्मक प्रपन्वकी उत्पत्ति, स्थिति ओर लय जिससे 
होते र वह ब्रह्म है) इसप्रकार त्रह्मका ठंक्षण उपपन्न होतादहै। इसमे सिद्ध होता है कि कल्पित 
जगत्‌का असिन्ननिमित्तोपादान-उमयात्मक कारण ब्रह्म दै । उत्पत्ति आदिमे है जिनके एसे स्थिति भौर 
प्रलय जन्मादि कह जाते है, यहाँ बहुत्रीहि समास दै। वह्‌ दो प्रकारका है, एकं तद्गुणसंविज्ञान ओर 
दूसरा अतदगुणस विज्ञान । जटं विहोषण पदार्थोका त्रियामे अन्वय हौ वहां तद्गुणसंविज्ञान समक्चना 
चाहिए । अथवा सव्र पदाथ विदोषण तथा गौण हों भौर अन्य पदाथं विदोष्य तथा प्रधन होँतौ 
वह॒ तद्गुणसंविज्ञान बहुब्रीहि समास दै। यथा (लम्बकमकमानयः लम्बे कानवाङे ( गदभ ) 
को ठे आओ' यहां "लम्बे कान" यहु विशेषण है ओर "आनय" .कियाने अन्वित होता है। अथवा 
"पीताम्बरो हरिः' पीतानि अम्बराणि यस्य सः पीताम्बरो हरिः यहां 'पीतवस्तः विशेषण है ओर 
हरि' विशेष्य है । यहाँ विशेषण गौण है ओर विशेष्य प्रधान है अर्थात्‌ जहां समासके चटकौ भूत 
विशेषण पदाथं गौणसूपसे ज्ञात हौं वह तद्गुणसंविज्ञान बहुत्रीहि समास है। जहां समासके घटको 
भूत विशेषण पदार्थोका क्रियाम अन्वयनदहो वहु अतदृगृणसंविज्ञान कहा जाता है। यथा “दष्ट 
सागरमानय' "द्सागरको ठे आओ' अर्थात्‌ जिसने सागरदेखा है उसे ठे आओ य्ह व्यक्तिके 
साथ साशरका क्रियाम अन्वय बहीं द्र, अतः यह भतद्गुणसंिः्रान बहुब्रीहि समास है । प्रकृतमे 
तो तद्गुणसंविज्ञान बहुव्रीहि सः... है, क्योकि यहाँ 'जन्मादि' सूत्रमे स्थिति ओर कथ विरोष्योके 
 साथ्‌, उत्फत्ति रूप ॒विशेषणका भीं ग्रहण है । कि (अस्य इस इदद्‌" पदसे कायं मात्रका ग्रहण 
किया गर्यो है अर्थात्‌ सूत्रमे प्रत्यक्ष-श्ुति( इदं सवंमसृजत ), अनुमान-स्मृति आदिसे सिद्ध कायंमात्रका 
निदंश किया गया है । ओर “अस्य' इस इदम्‌ पदमे षष्टी विभक्ति आका आदि सम्पुणं प्रपन्चका जन्म 
म।दि धर्मोकि साथ सम्बन्ध सूचित करती दै । इससे यह सिद्ध हुआ कि सम्पूणं जगत्के जन्म आदि 
ब्रह्मसे हते है । 

# जसे कुम्हार "घट" नामकी वस्तुके नाम ओर रूपका पहर अपने अन्तःकरणमें विचारकर 


३६ ब्रह्मसूञ्न-दाङरभाष्यं [ अ०१ पार्ट 


स्सर्वशाक्तेः कारणाद्धवति, तद्‌ ह्येति वाक्यरोषः। # अन्येषामपि मावविकाराणां तिष्वे- 
वान्तभाव इति जम्मस्थितिनदानामिह ग्रहणम्‌ । यास्कपरि पठितानां तु "जायतेऽस्ति" 
इत्यादीनां ग्रहणे तेषां जगतः स्थि.तकारे संभाव्यमानत्वान्मूखकार णादुत्पत्तिसिथतिनाद 
जगतो न गृहीताः स्युरित्याशाङ्कयेत, तन्मा राङ्कीति योत्पत्ति ह्मण स्तत्रैव स्थितिः प्रलयश्च 
तएव गृह्यन्ते, * न यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविद्ोष्रणमीश्वरं मुक्त्वान्यतः 
जिस सवंज्ञ; राक्तिमानु कारणसे होते है "वह्‌ ब्रह्म है यहु वाक्यशेष है। अन्य मावविकारोका 
मी इन तीनोमें ही - अन्तर्भाव है, इसकिए उत्पत्ति, स्थिति ओर नाशका यहां ( सूत्रमे ) ग्रहण है । 
यास्कमूनिसे पठित "जायते" ( उत्पन्न होता है ) “अस्ति (दै) इत्यादि छः भावविकारोका ग्रहण 
किए जानेपर जगतुको स्थिति कालम उनकी संभावनां होनेसे मृल कारणसे जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति 
भौर नाश गृहीत नहीं होगे, संमव है. कोई यह आशङ्का करे एसो शकान करे, इसलिए ब्रह्मसे इस 
जगत्की जो उत्पत्ति, उसीमे जो स्थिति ओर लय श्रृतिमे प्रतिपादितं वे ही जन्म स्थिति ओर ख्य 
यहाँ गृहीत होते है । पूर्वोक्त विशेषणोसे युक्तं जगत्‌की यथोक्तं विशेषण विरिष्टं ईश्चरको छोड़कर 
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अनन्तर उसे बाहर बनाता है, वसे ही परम कारण ब्रह्य भी अपने प्रत्यक्ष किए हुए जगत्‌को 
नाम-हूपसे अभिव्यक्त करता दै । इसमे “विवादास्पदं जगत्‌ चेतनकतृकं कायत्वात्‌ नाम- 
रूपातमकत्वाच्च घटवत्‌ जसे नामरूपात्मक तथा कायं होनेसे घट चेतनकतूंक है, वंसे ही विवादक। 
विषयभूत यह जगत्‌ भी नामरूषात्मक तथा कायं होनेसे चेतनकतृंक है" यह अनुमान मी दै । इससे 
सार्यसम्मति जड़ प्रधान कतृत्व तथा बौद्ध सम्मत स्वरूप रहित शुन्य कतत्वका निषेध होता है । 
यहु जगत्‌ अनेकविध कर्ता तथा मोक्ताओंसे युक्त रहै । यहाँ कोई केवल कर्ता है ओर 
कोई केवर मोक्ता । क्करत्विन्‌ यज्ञ आदिका केवल कर्ताहै ओर यजमान कमफल भोक्ता है } श्राद्ध 
आदिमे पिर्ृगण केवल मोक्ता ओर पृत्र आदि केवल कर्ती) वंश्वानरेष्टिम पिता कतं ओर पुत्र 
फल भोक्ता है । हाँ, क्वचिद्‌ भमोजनादिमे कर्ता भी भोक्ता है, इससे यहाँ कर्तां ओर मोक्ताका 
पृथक्‌ पृथक्‌ ग्रहण किया गयाहै। व्याकरणानुसार परस्मैपदसे मी यही सिद्धहोतादै कि याज्ञिकोसे 
फल भोक्ता यजमान पृथक्‌ है, अन्यथा परस्मैपदका प्रतिपादन व्यथं हौ जायगा अथवा उसका सवंथा 
लोप हये जायगा । किच सम्पूणं क्रियाके फलका आश्रयभूत इष्त जगते देश काल भौर निमित्त 
आदिकी पूणंरूपसे व्यवस्था है । कोई प्रतिनियत देशम उत्पन्न होते है, जसे कृष्णमृग, केसर आदि । 
कोई प्रतिनियत कालम होते है, यथा कोकिंलका आरप भादि वसन्त क्तम होते दै। इसप्रकार 
कोई प्रतिनियत निमित्तसे होते है, जसे बलाकाके गमं धारणका नियमित निमित्त नवघन ध्वनि है । 
कोई नियत क्रियावारे होति है, यथा ब्राह्यण ही याजक होते हँ अन्य नहीं । कोई नियत फलवा 
होते है, जसे कोई सुखी, कोई दुःखी ओर कोई दोनों। इसप्रकार इस विचित्र जगतुकी सवना 
परमेश्वरसे ही होती है। 

# शंका--““जायतेऽस्ति विपरिणमते वद्धतेऽपक्षीयते विनश्यति ( निरुक्त १।१।३ ) 
( शरीर उत्पन्न होता दै, उत्पन्न होकर अस्तित्वको प्राप्त होता है, परिणामको प्राप्त होता है, बढ़ता 
है अर्थात्‌ बाल, युवा आदि . अवस्थाओंको प्राप्त होता है, क्षीण होताः है, नाशको प्राप्त होता है) 
यह यास्कमूनिका वचन. हुं । इसके अनुसार जब प्रत्येक भाव पदाथं छः विकारोवाला हं, तो जन्मादि 
सूत्रम वृद्धि आदिक्रा ग्रहण क्यों नहीं किया ग्या हं? समाधान वृद्धि अवयवोका बढना, यथा 
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प्रघानादं चेतनात्‌, अणुभ्यो ऽभावात्‌, संसारिणो वा उत्पस्यादि संभावयितुं दाक्यम्‌। न. 
च सवभावतः, विटि्दैशकाटनमित्तानामहपाद(नात्‌ । पतद्‌ वानुमानं संसारिव्यति- 
रिकश्वसासितित्वादिसाधनं मन्यन्त ईश्वरकारणिनः। * नन्विहापि तदै वोपस्यस्तं जन्मादि 
सूरे । नः वेदाम्तवाक्यद्कुखुमनत्रथनाथत्वाच्सन्नाणाम्‌ । वेदान्तवाक्यानि हि क्रूदाषहत्य 
विचार्यस्ते। वाच्याधविचारणाध्यवसाननिघत्ता हि बह्यावगतिः, नानुमानादिग्रमाणाम्तर- 


अन्यसे-अचेतन प्रधानसे, परमाणुओसे, अभाव-रृन्यसे भथवा संसारी ( हिरण्यगम ) से उत्पत्ति 
आदिकी सम्भावना नहीं की जा सकेती ओर इसीप्रकार स्वभावसे भी उत्पत्ति आदिकौ सम्भावना नहीं 
हो सकती, क्योकि यहां केर्यार्थद्वारा विशिष्ट देश, काल ओर निमित्तका ग्रहण दहै। ईश्वरको 
जगत्‌का कारण माननेवारे ( नैयायिक ) इसी अनुमानको संसारी ( जीव ) से व्यतिरिक्त ईश्चरके 
अस्तित्व आदिमे साधन मानते हँ। ती इस जन्मादि सूत्रमे भी उसी अनुमानका उपन्यास किया 
गया है ? नही, क्योकि सूत्र वेदान्त दाक्यरूपी पुष्पको गृथनेके लिए हँ । सूत्रोद्ारा वेदान्त वाक्यो- 
का उदाहूरण देकर विचार किया जाता है।. वाक्याथं विचारद्वारा निरिचित तात्पयंसे ब्रह्मयावगति 
( ब्रह्मज्ञान ) निष्पन्न होती है अनुमान आदि अन्य प्रमाणोसे निष्पन्न नहीं होती । जगत्‌के जन्म- 
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महान्‌ पटो जायते" ( महानु पट उत्पन्न होता है ) यह्‌ उत्पत्तिरूप है । धमं, लक्षण ओर अवस्था भेदसे 
परिणाम तीन प्रकारका दै, वह्‌ उत्पत्तिरूप है । जसे मृत्तिका, सुवणं आदि धर्मक घट, कटक आदि 
धमं परिणाम उत्पत्ति रूप है, एवं घट आदि उत्पन्न होते ह यह लक्षणरूप परिणाम उत्पत्तिरूप है । 
घट आदिमे नवीनत्व व पूरानत्व भेद अवस्थोपरिणाम है वह भी उत्पत्तिरूप है । अपक्षय-अवयवोका 
हास नाश रहै । इसप्रकार इन छः भाव विकारोका जन्म, स्थिति तथा ल्य इन तीनोमें अन्तर्भाव हो 
जाता है परन्तु इसको सूत्रका मुरु माननेसे जगत्‌की कारणता ब्रह्मम सिद्ध नहीं होगी, क्योंकरि उत्पन्न 
हुए महाभूतोके स्थितिकारमे प्रत्यक्ष प्रमाणसे भौतिक पदाथेमिं जन्म आदि छः विकरारोको देखकर 
यास्कमूनिने उपयुक्त निरुक्त वाक्यकी रचनाकी है। इससे केवल छः भावविका रोवा भूतोंकी सिद्धि 
हो सकती है । इसलिए (जन्मादि सत्र ब्रह्यंका लक्षणरूप है ओर शयतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 
श्रुति मुरुक है । अतः जगतुकी उत्पत्ति, स्थिति ओर लग्रका कारण ब्रह्म दै । 


# 'अनेककत मोक्तृसंयुक्त' इत्यादि पूर्वोक्त चार विशेषणोसे युक्त इस जगतुके उत्पत्ति आदि 
सवज्ञ, सवंशक्तिसम्पन्न ईश्वरसे होते हैँ अन्यसे नहीं । इसपर भगवान्‌ भाष्यकार श्रधानादचेतनात्‌ 
इत्यादिसे कुछ मतोंका संक्ष॑पसे ` उल्छेख करते है-सांस्यमतमे जगव्‌के उत्पत्ति आदिका कारण 
प्रधान दहै। परन्तु प्रधान जड़ दहै, अतः उससे इस विचित्र जगतुके उत्पत्ति आदि अभम्मव है। 
शून्यवादी इस जगतके उत्पत्ति आदिका कारण स्म्य मानते हैँ । परन्तु शम्य अमावरूप है ओर 
यह्‌ विचित्र रचनात्मक जगत्‌ भावरूप है, अतः अभावसे भावके उत्पत्ति आदि कदापि नहीं हयो सकते । 
यदि मानें तो अतिप्रसङ्ख हो जायगा अर्थात्‌ बालृसे मी तेखकी उत्पत्ति हो जायगी, ओर नासतो 
विद्यते मावः ( म० गी० २।१६ ) ( असत्‌का अस्तित्व नहीं होता ) "सदेव सौम्पेदमग्र आसीत्‌ 
( छा० ६।२।१ ) ( हे सोम्य ! आरम्भमे यह्‌ एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) कथमसतः सजनयेतेति' 
( छा० ६।२।२ ) ( भला असत्‌से सत्‌कौ उत्पत्ति केसे हो सकती है ) इस प्रकार श्रुति आदि प्रमाणोसे 
रम्यते जगत्‌के उत्पत्ति आदि बाधित हैँ । नेयायिक--इस विचित्र जगत्‌के उत्पत्ति आदिका कारण 
अनेकं ओर विचित्र परमाणु हैँ । परन्तु जड परमाणु इस विचित्र जगतुकी र्चनामे स्वयं प्रवृत्त नहीं 


२८ ब्रह्मखू्-राङ्स्भाप्य [ अ० १ पा०र 


निश्रत्ता। * ससु तु चेडन्तवाक्येषु जगतो जन्मादिकारणवादिषु तदथंग्रहणदार्व्यायानु 
मानमपि वेदान्तवाक्याविरोधि प्रमाणं भवन्न निवायेते, श्रव्येव च सदहायस्वेन तकंस्याभ्यु 
पेतःवात्‌। * तथा हि-्रोतव्यौ मन्तन्यः' (चहं ° २।४।५) हति श्च तिः "पण्डितो मेधावी गन्धारा- 


गन्द अय क्ोनयर्प पावै, - कष्य यायिन काराय वीव ययन्येषद ष्वपि यतावयय यिक्ष रः कन निवीनास"ेककोऽनदि। 








आदिके कार्णका प्रतिपादन करनेवाले वेदान्त वाक्यों [ यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते | के 
विद्यमान होनेपर उनके अथं ग्रहुणकी टददट्ताके किए वेदान्त वाक्योका अविरोधी अनुमान भी यदि 
प्रमाणहोतादहो ती उसका निवारण नहीं किया जाता, क्योकि भ्रतिने ही सहायकरूपसे तक-अनु- 
मानको स्वीकार कियाद नेसे श्रोतव्यः ( अत्मा श्रोतव्य व मन्तव्य) यह्‌ श्रुति दै। ओर 
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हो सकते, अतः वे कारण नहीं हैँ) इसीप्रकार हिरण्यगमं भी टस विचित्र जगतूके उत्पत्ति आदि 
करनेमे समथं नहीं है, क्योकि श्यो व्रद्याणं विद्रधि पूवम्‌" ( श्वेता ६।१२ ) इत्यादि श्रुति ब्रह्माके 
मी अन्ध जीवोके समान उत्पत्ति आदि करती दै । 

 चार्वाके अमिमत स्वभाव मी जगत्‌का क(रण नहीं हो सकता, क्योकि वहु जड है । फलार्थी 
पुरुष देश, क(ठ ओर निमित्तकौ अक्षा करतादहै, जैसे धान्यार्थी विरोष देश, वर्षा आदि काल ओरं 
विशेष बीज अ(दिकौ अपेक्षा करता है, वेषेही सत्र ईर मी जोवोको तत्‌ तत्‌ कमंका फल देनेके 
किए विजञेष देश, कल अर निमित्तको अपेक्ष करता है, परन्तु एेसा जड़ समुदाये सम्भव नहीं है । 
अतः इस विलक्षण जगत्‌के उत्पत्ति आदिका कारण परमेश्वर ही है । जनतुकेः उत्पत्ति आदिके 
कारणरूपसे श्रुति सिद्ध ई्रको नैयायिकं अनुमान प्रमाणसे सिद्ध करते दै-- जगत्‌ चेतनकलृकं 
कायत्वात्‌ घटघद' जैसे चट कायं है भौर वह्‌ चेतन कुम्हार कतसि निमित.है, वैसे हौ यह्‌ जगत्‌ भी 
कायं है, अत. वह भी चेतन कर्ता द्वारां निमित होना चाहिए, वह्‌ चेतन कर्ता जीव आदिसे भिन्न 
सवज्ञ, सवशक्तिसम्पन्च ईश्वर दहै । वंशेषिक मतमें - प्रत्यक्ष ओर अनुमान दो ही प्रमाण हैँ, शब्द प्रमाण 
को वे अनुमानर्पषे अथंका बोधक मानते हैँ । इसी आदयको “एतद वानुमानं इत्यादिसे कहा गया है । 

# परन्तु शयत व इमानि भूतानि जायन्तेः इस धृुतिका अनुमानमें अन्तर्भाव कर सूत्रकारने 
जन्मादिः सूत्रम भी अनुमानका ही उपन्यास किया है, यथा जगजन्मादि सवज्ञ ईश्वरकतृकं कायत्वात्‌ 
जगत्‌ कायं है, अतः उसके जन्मादिका कर्ता सवज्ञ ईश्वर दहै । परन्तु नैयायिकका यह्‌ अनुमान तभी 
सिद्धहो सकतादहै जवदहेतु ओर साध्यका व्याप्तिज्ञानं प्रत्यक्षसे सिद्ध हो। प्रत्यक्ष आदि प्रमाण 
अतीन्द्रिय परदाथंके ज्ञानम असमथ है, अतः अतीन्द्रिय पदाथेका ज्ञान भरति ही होता है, इसलिए 
भगवान्‌ सूत्रकारे (तत्त समन्वयात्‌" ( त्र° सूु० १।१।४ ) इत्यादि सूत्रोसे उनके तात्पयंका विचार 
किया है, इसलिए यहाँ (जन्मादि' सूत्रमे मी यतो वा इमनि भूतानि" इत्यादि भ्नुतिर्योका स्वतन्त्ररूपसे 
विचार किया गया है अनुमानका नहीं । ब्रह्यज्ञान भी ^तं स्वोपनिषद्‌ं पुरुषं एच्छामिः (वबृह०° ३।९।२६) 
( उस उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुषको मैँ पता ह ) इत्यादि वेदान्त वाक्योसे गम्य है अनुमानादिसे नहीं, 
इसिए "अयमात्मा ब्रह्म, तच्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि" इत्यादि वेदान्त वाक्याथके विचारसे तात्पयंका 
निर्वय होनेपर ही ब्रह्मज्ञान उत्पन्न होता है । 

# ध्यतो वा इमानि" इत्यादि वेदान्त वाक्याथकौ दृदृताके लिए सहायकलरूपसे अनुमान प्रमाण 
भी स्वीकृत है, जसे “जगत्‌ अमिक्रनिमित्तोपादानकं कार्याल्वात्‌ उणनाभ्यारब्धतन्त्वादिवत्‌ अथवा 
दैश्वरघटसंयोगवत्‌'' जंसे मकडीसे उत्पन्न तन्तु आदि कायं है भौर उसके प्रति अभिन्ननिमित्तो- 
प्रान कष्टम्‌ मकड़ी वसे अजगत्‌ भी कार्यं होनेसे अमिन्ननिमित्तोपादान कारण वाछारहै, वह्‌ 
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नेवोपसंपेतेवमेवेहाचायवान्पुरषो वेद" ( छान्दो ° ६।१४।२ ) इति च पुरुषवुद्धिसादाय्यमारमनो 
दरयति । * न धमेजिनज्ञासायामिव श्रुत्यादय एव प्रमाणं बह्यजिक्ञासायाम्‌ , कितु श्ुलया- 
दयो ऽनुभवादयश्च यथासंभवमिह प्रमाणम्‌; अनुभवावसानत्वादेभूतवस्तुविषयत्वाञ्च 
"पण्डितो ° ( जंसे पण्डित ओर मेधावो ( बुद्धिमान ) गन्धार ( कन्धार ) देशको ही प्राप्त करता है, 
वसे ही यहां आचायवानु पुरुष सत्‌को जानता है ) यह श्रुति . मौ अपने प्रति पुरुष बुद्धिको सहायक 
दिखलाती है । धमंजिज्ञासाके समान ब्रहयजिज्ञासामे केवल भ्रति मादि दही प्रमाण नहीं है, किन्तु 


सत्यानन्दी-दीपिका 

कारणं ईदवर है अथवा जंसे ईश्वर ओर घटका संयोग कायं है उसके प्रति अभिन्ननिमित्तौपादन कारण 
इश्वर है । प्रथम दृष्टान्त वेदान्तमे प्रसिद्ध है, दूसरा उदाहरण नैयायिकोके लिए है, क्योकि वे ईरवरको 
केदल निमित्तकारण मानते है । जिससे वस्तु उत्पन्न हौ उसमे ही लीनौ वह्‌ उपादान कारण 
है । उपादानकारणसे भिन्न कारण निमित्त कहै जाते हं । यथा मृत्तिकासे उत्पन्न हुमा घट उसीमें 
लीन होता है, अतः मृत्तिका घटके प्रति उपादानकारण रै ओर कुम्हार आदि निमित्तकारणदहं। 
परन्तु .जगद्रूरूप कायके प्रति उपादान ओर निमित्तकारण एकं हीदहै। इसमे यतो वां इमानि 
भूतानि जायन्ते "तथाऽक्षराद्विविधाः सोम्य भावाःप्रजायन्ते तच्र चवापियन्ति' ( मुण्ड० २।१।१ ) 
( हे सोम्य ! उसी प्रकार अक्षरसे विविध भाव उत्पन्न होते हँ तथा उसमे ही खीन होते दै, वह्‌ सत्स्व- 
रूप ब्रह्म है ) इत्यादि श्रुतियां प्रमाण है । संसारके प्रति ईश्वरको केवल निमित्तकारणं माननेवाले 
नैयायिकोका मत उक्त अनुमानं तथा श्रृतिसे खण्डित हुआ समन्चना चाहिए । सः कर्ता सव॑ 

जगत्कारणस्वात्‌ यनज्नेवं तक्नेवं यथा कुलालः जगवुका कारण होनेसे वह कर्ता सवन रै, जो जगत्का 
कारण नहीं है वहु सवज्ञ भी नहं, यथा कुलाल । यहु अनुमान यः सवक्ञः सवतित्‌ यस्य ज्ञानमयं 
तपः इस ध्रृत्यथको ददता ( सशय तथा विपययकीौ निवृत्ति ) के ल्एिहै। श्रुताथमें यदि संशय 
अथवा विपयंय उत्पन्नहो तोवे तकसे निवृत्त करने चाहिए, इस विषयमे “श्रोतभ्यं शरुतिवाक्येभ्यो 
मन्तव्यशष्वोपपत्तिमिः । मस्वा च सततं ध्येय एते दुदरंनहेतवः ॥” ( श्रुति वाक्योक। श्रवण करना 
चाहिए ओर श्रुताथंका तर्कोसि मनन करना चाहिए मननकर उसका. ध्यान करना चाहिए, क्योकि 
ये ज्ञानोत्पत्तिमे हेतु हैँ) यह्‌ श्रत प्रमाणदरै। 

# जसे डाकू किसी पुरुषकीो, अपर पटरी बांधकर गन्धार देरसे दूर किसी अरण्यमें छोड 
दे, तब कोई कृपालु पुरुष उसके आतनादकों सुनकर वहां आ पहुचे । उसकी पटौ खोलकर उसे 
स्वदेश जानेका मागं बतादे, तो वह्‌ देश भ्रष्ट पण्डित-बताए मागके समन्नेमे चतुर तथा मेधावी ( धारण 
दाक्ति सम्पन्न तकं कुराल ) पुरुष स्वदेशको ही पहुष्व जाता है, वंसे ही अविदययाने अपने विलासद्वारा 
जिस पुरुषको आनन्दस्वरूप स्वात्मासे दुर हटाकर इस संसारूप मयावह्‌ वनमे फेक दिया है । दुःखोते 
घबड़ांए उस आतंपुरुषको कोई दयाल ब्रह्मनिष्ठ आचायं "तु संसारी नहीं है' अपितु "तत्वमसि" ( 
तुहै ) अर्थात्‌ ^तु ब्रह्म है" इसप्रकार आत्माके यथाथ स्वरूपका ज्ञानोपदेश करता है । यदि वह्‌ श्रोता 
उपदेश ग्रहण केरनेमे समथं तथा तक कुशल है तो ्षटिति आत्मस्वरूपका यथाथं ज्ञान प्राप्तकर 
ससारदुःखोसे मृक्त हौ जाता है ¦ इसतरहं आत्मा वा अरे श्रोतग्यो मन्तव्यः" इत्यादि श्रुति अपने अथं 
समक्षानेके लिए पुरुषके बुद्धिरूप तकंकी सहायकरूपसे अपेक्षा दिखलाती है । शंका--वेद प्रतिपादित 
होनेसे जंसे धमंमे मनन आदिकी अपेक्षा. नहीं है, वसे ब्रह्मे मी नहीं होनी चाहिए, कन्तु युक्त तो 
यह है किं धमके समान ब्रह्मको मी श्रूति, लिद्ध आदिकी अपेक्षा हो ? इसका समाधान--न' इत्यादि 
माष्यसे किया जाता है । 


र ब्ह्मसू्- शाङ्करभाष्य | अ० १ पा० १ 


ब्रह्मज्ञानस्य । कतेव्ये हि विषये नानुभवापेक्नास्तीति श्रलयादीनामेव प्रासाप्यं स्यात्‌, पुरषा- 
धीनात्मखाभत्वाचं कतव्यस्य । कतमकतँमन्यथा वा कतु शावयं टोक्छिकं वेद्विकं च कमे. 
यथाश्वन गच्छति, पद्धध्याम्नन्यथा वा, न वा गच्छतीति। ® तथा 'अतिराजे षोडनं 
गह्णाति, नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति, उदिते उदःति' «दिते होति इति विधिपतिषे- 
धाश्चात्राथेवन्तः स्युः, विकस्पोत्सगर्धपवादाश्च । न तु वस्प्वेवं नेवमरित नार्ती(ति वा विक 

स्प्यते। विकत्पनास्तु पुरुषवुद्धध्यपेश्लाः। न वर्तुयाथात्म्यज्ञानं पुरुषवुद्ध्यपेश्रस्‌। कि तह? 
श्रुति आदि तथा अनुभव आदि यथासंमव उसमे प्रमाणरहै, क्योकि ब्रह्य्ञान सिद्ध वस्तु विषयक 
भौर ब्रह्म साक्षाक्तार पयन्तं अवधिवाखा है। कतन्य-धमेके विषयमे अनुमवकी अपेक्षा नहीं है, 
किन्तु उसमे तो श्रुति आदिदही प्रमाण हैँ । इसते अतिरिक्त धमकी उत्पत्ति पुरुषके अधीन दहै । 
ट्सलिए रौकिक तथा वदिक कमं करने, न करने अथवा अन्यथा करनेमें पुरुष समथं-स्वतन्त्र है । 
जसे कि अश्वसे जाता है, पदक जाता है अथवा अन्य प्रकारसे जाता है अथवा नहीं ही जाता । वसेही 
'अतिरात्रमे षोडशीका ग्रहण करे' “अतिरात्रमे षोडशीका प्रहणन करेण क्ृरवेदी “सूयं उदय होनेपर 
अग्निहोत्रे करे' यजुर्वेदी 'सूर्योदयसे पहर अग्निहोत्र करे' इसप्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं 
तथा अपवाद यहां धममें साथेक होते हँ । परन्तु सिद्ध वस्तु इसप्रकार है मथवा इसप्रकार नहीं है, 
अथवा नहीं है, एसे विकल्प नहीं किये जा सकते है, विकल्प तो पुरुष बुद्धिकी अपेक्षामे होति हैँ । सिद्ध 
वस्तुका यथाथ ज्ञान पुरुष बृद्धिकी अपेक्षा नहीं करता, किन्तु वह॒तो सिद्ध वस्तुके अधन दहै। एक 
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% वेद प्रतिपादकता यद्यपि ब्रह्म ओर धमं दोनोमें समानदहै, तथापि जिज्ञास्य धमं ओर 
जिज्ञास्य ब्रहामे महान्‌ अन्तर है । ब्रह्मे भ्रति प्रमाणसे अतिरिक्त ब्रह्मवेत्ताओका ब्रह्य साक्षा्तारलूप 
अनुभव मी प्रमाण है। किच्च माष्यस्थ आदि पदसे मनन निदिध्यासनका भमी प्रमाणरूपसे, ग्रहण 
है । मोक्षके किए श्रुति प्रतिपादित ब्रह्यज्ञानका पयंवसान ब्रह्मं साक्षात्कार है । ब्रह्यज्ञानका प्रत्यगभिन्च 
सिद्ध ब्रह्य विषय है भौर ब्रह्म साक्षात्कार फल है । "मन्तव्यः" इसप्रकार श्र ति प्रतिपादित मनन ज्ञानकौ 
हढताके लिए अत्यन्त अपेक्षित है । परन्तु धमंमें श्रुति आदि प्रमाणसे अतिरिक्त मनन आदिकी 
अपेक्षा चिल्कुल नहीं है, क्योकि धमं अतीन्द्रिय होनेसे नित्य परोक्ष है। वेद आदि विहित शुभ 
क्रियाओंसे उत्सन्न अदृ्टविद्येष पुण्य ( धमं ) है ओर निषिद्ध क्रियाओंसे उत्पन्न अदृष्ट॒विशेष पाप 
{ अधमं ) है1 मदटू-प्रस्थान तथा प्रमाकर-प्रस्थान, इस भेदसे पूवंमीमांसादशंनमे दो प्रस्थान 
(मत) हैँ । कुमारिकमटरके मतमें याग, दान आदि क्रियाएं धर्माविमं हँ भौर पुण्य, पापको लक्षणाद्रारा 
गंणरूपसे धर्माधमं कहा गया है । प्रमाकरमतमें पुण्य, पापको ही धर्माधिमं कहा गया दै, इनका 
साधन होनेसे याग, दान आदि क्रियाओंको मी गैणल्पसे धर्माधमं कहा गया है । व्यवहारे मट- 
न्यायः" ( व्यवहारे मटुन्याय , मान्य है ) । इस न्यायके अनुसार मगवानू भाष्यकारने याग॒आदिको 
धमं मानकर कंतुंमकतुंम्‌' इत्यादि कहा है । | 

# अरे धम॑में विधि आदिको दिखाया जाता है---प्यज्ञेत' ( याग करे ) यह विधिदहै। नन 
सुरां पिबतः ( सुरा न पीवे ) यह प्रतिषेध है । च्रीहिमियनैर्वा यजञेत' ( घान्यसे अथवा यवसे होम 
करे ) यह्‌ सम्भावित विकत्प है । “अतिरात्र नामक यागम षोडशी नामक पात्रका ग्रहण करे' अति- 
रात्रमे षोड्दीपात्रका म्रहुण- करे' यहु इच्छा अधीन विकत्पहै। “मा हिस्यात्‌' ( हिसान करे ) 
यह्‌ उत्सं है । सामान्य वाक्यको उत्सं कहा जाता है, 'क्योकि वह्‌ वि्ेष वाक्यसे बाधित होता दै । 


अधि० २ स्‌०२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित श्‌ 


वस्त॒तन्त्रमेव तत्‌ । नहि स्थाणावेकस्िन्स्थाणुर्वा पुरुषोऽन्यो वेति तच्वन्ञानं मवति 1 तत्न 
परधोऽन्यो वेति मिथ्याज्ञानम्‌ , स्थाणुरेवेति तच्वज्ञान, वस्तुतन्त्रत्वात्‌ । एवं मूतवस्तु 
विषयाणां प्रामाण्यं वस्तुतन्त्रम्‌ । तत्रवं सति ब्रह्मज्ञानमपि वरत॒तन्त्रमे व, भूत वस्तुविषय 
त्वात्‌ । $ नयु भूतवस्तुस्वे ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविषयत्वमेवेति वेदान्तवाक्यविचारणान- 
धिकेव प्राप्ता । नः इन्द्रियाविषयत्वेन संबन्धाग्रहणात्‌। स्वभावतो विष्यविषयाणीन्दि- 
याणि; न बरह्मविषयाणि । सति हीन्द्रियविषयस्ये ब्रह्मण इदं बरह्मणा संवद्धं कामिति 
ग्रहयो त । कायैमाचमेव तं गरृद्यम्राणं कि ब्रह्मणा संबद्धं किमन्येन केनचिद्वा संबद्धमिति न 
राक्यं निश्चेतुम्‌ । तस्माजन्मादिस्ं नानुमानोपन्यासाथंम्‌ । कि तर्हि ? वेदान्तवाक्य- 
स्थाणुमें स्थाणु है, पुरुष है अथवा अन्यै, एेसा ज्ञान यथाथं ज्ञान नहीं होता। उसमे पुरुष दै 
अथवा अन्य कुछ दै, यह मिथ्याज्ञानदहै) स्थाणुहीदहै यह्‌ यथाथं ज्ञानदहै, क्योंकि वहु वस्तुक 
अधीन है; उसीप्रकार सिद्ध वस्तु विषयक ज्ञानोका प्रामाण्य वस्तुके अधीनदै। एसा होनेपर ब्रहाज्ञान 
म्री वस्तुके अधीन है, क्योकि वह्‌ भी सिद्ध वस्तु विषयक दहै। यदि यह्‌ शंकाहौ कि सिद्ध वस्तु होनिसे 
ब्रह्म अन्य प्रमाणका विषय हीदहै, इससे तो वेदान्तवाक्योके विचारकी निष्फलता प्रप्त होती है? 
तो यह युक्त नहीं ह, क्योकि ब्रह्म इन्द्रियोका विषय नहीं ह, अतः अन्थ प्रमाणोसे उसका जगद्रप 
कायके साथ सम्बन्धका ग्रहण नहीं होता । इन्द्रियां स्वभावसं विषयविषयक ह, ब्रह्मविषयकं नहीं हैं । 
ब्रह्य इन्धियोका विषय होता तो यह्‌ जगद्रप कायं ब्रह्यके साथ सम्बद्धहं, एेसा गृहीत होता। 
परन्तु कायंमात्र अर्थात्‌ यह जगद्र॑प कायं ही इन्द्रियोसे गृहीत होतादै, तोक्या वह ब्रह्मके साथ 
सम्बद्ध है अथवा किसी अन्यके साथ सम्बद्धहै, ेसा निस्वय नहीं किया जा सकता । इसलिए 
जन्मादिः सूत्र अनुमान उपन्यासके किए नहीं है, किन्तु वेदान्तवाक्योके प्रदशनके लिए है। 


सत्यानन्दी-दौपिका 

'अभ्मीषोमीयं पञ्चमारभेतः ( अग्नीषोमीय पश्चुका आलमन करे ) यह्‌ अपवाद है, क्योकि यह्‌ विशेष 
वाक्य है । इसप्रकार विधि, प्रतिषेध, विकल्प, उत्सगं तथा अपवाद धम॑में साथंक होते है । शास्वरके 
अनुसार पुरुष बुद्धिकी अपेक्षा न करनेवाले सब विकला प्रमारूप होते दँ । परन्तु लोकमे पुरुष बुद्धि- 
की अपेक्षा रखनेवारे सब विकल्प अप्रमारूप होते है । 

# सिद्ध ब्रह्म केवल श्रुति प्रतिपाद्य है । इसपर पूवं पक्षी आक्षेप करता दहै--च्रह्म प्रत्यक्षादि. 
गोचरं धमविलक्षणत्वात्‌ घटादिवत्‌" ““धमंसे विलक्षण होनेके कारण ब्रह प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोका 
विषय है जसे घटादि ।'' अतः जगजन्मादि ब्र ह्यकारणकं कायंस्वात्‌' “जगत्‌का जन्मादि ब्रह्मकारणक 
है, क्योकि वह्‌ कायं है' यह अनुमान "जन्मादि" सूत्रम विचार करने योग्यहै। श्रुति नही, इसलिए 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि श्रति-वाक्योकां .विचार निष्फल दहै, क्योकि सिद्ध वस्तु 
प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणसे ग्राह्य है । सिद्धान्ती-क्या यत्कायं तदुब्रह्मजम्‌' जो कायं है वह्‌ त्रह्यसे 
जन्य है" यह अनुमान ब्रह्मका साधके है अथवा “यत्काय तत्सकौरणकम्‌' “जो कायं है वह्‌ सकारणक है 
यह्‌ ब्रह्मका साधक है ? प्रथम अनुमान तो नहीं हो सकता, क्योकि व्ाप्ति असिद्ध दै । परन्तु ब्रह्मतो 
घट आदिके समान इन्द्रियोका विषय नहीं रै, इस विषयमे “पराच्चि खानि भ्यतृणत्‌ स्वयंभूः" ( कठ ० 
२।१।१ ) (न चक्षुषा गृह्यतेः (जो ब्रह्म चक्षुसे गृहीत नहीं होता) “यन्मनसा न मनुते" ( केन ० १।५ ) 
( जो मनसे मनन नहीं किया जाता } इत्यादि श्रुति प्रमाण है, अतः उसका प्रत्यक्ष प्रमाणसे व्याप्ति 
ज्ञान भी नहीं हो सकता । शंका- ब्रह्म भले ही इन्द्रियोका विषय न हो, परन्तु व्याप्तिज्ञानं तो होगा 


२ ब्रह्मसू्र-दाङ्रभाष्य | अ०१पा०१ 


प्रददानाथेम्‌ । ® कि पुनर्तद्रेदान्तवाक्यं यत्सूञ्रेणेह छिलश्चयिषितम्‌ ? शभरगुै वारुणिः 
वरुणं पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्म ति शव्युपक्रम्याह-यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यस्प्रयन्त्यमिसं विशग्ति । तद्भिजिन्ञासस्व । ८ तैत्ति° ३।१ ) । 
तस्यच निणेशवाक्यम्‌-“जानन्ददेचव खल्विमानि भूतानि जायन्ते । आनन्देन जातानिं जीवन्ति । 
आनन्दं प्रयन्त्यमिसंविशन्तीति ८ तैत्ति ३।६ )। अन्यान्यप्येवंज्ातीयकानि वाक्यानि 
निव्यशुद्वुद्धमुक्तस्वभावसवज्ञ स्वरूपकारणविषयाण्युदाहतेव्यानि ॥ २॥ 

वे कौन वेदान्तवाक्य है, जिनका सूत्रद्ारा ब्रह्मके लक्षणरूपसे यहाँ विचार करना इष्ट दै ? "भगु 
वारुणिः" ( वारुणि भ्र गु अपने पिता वरुणके पास गया ओर कहा है मगवनु ! ब्रह्मका उपदेश कीजिए ) 
एेसा उपक्रमकर कहते है--“यतौो वा इमानि °` { जिससे ये समस्त भूत-गौतिक उत्पनन होते है, 
उत्पन्न होकर जिससे जीवित रहते है ल्य होते हए जिसमे प्रवेश करते ह, उसकी जिज्ञासा कर वह्‌ 
ब्रह्म है ) इस सामान्य कारण विषयक श्रूतिवाक्यका निणेय वाक्य यह्‌ है--“आनन्दाद्ध येव °› (निस्सन्देह 
आनन्दसे ही ये भृत उत्पन्न होते है, उत्पन्न होकर आनन्वसे ही जीवित रहते ह ओर ल्य होते हुए 
आनन्दमे ही प्रविष्ट होति दँ ) । नित्य, शुद्ध, बुद्ध तथा मूक्तस्वमाव सवज स्वरूप कारण ( ब्रह्य ) 
विषयक इसप्रकारके [ स्वरूप तथा तटस्थ लक्षणके निर्देशक ] अन्य उपनिषद्‌-वाक्य मी उदाहरणरूपसे 
देते चाहिरं ॥। २॥ ~ 
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ही ? समाधान--यदि इन्दियोसे ब्रह्मका ज्ञान होता तो जगद्रप कायं ब्रह्मे उत्पन हुआ दै, एेसा 
प्रत्यक्ष अनुभव होता । जसे मृत्तिकाका ज्ञान इन्दरियोसे होता दहै तो घट मृत्तिका जन्य है, यहूमी 
सर्वानुभव सिद्धदहै। किन्तु यहां केवर जगद्रूप कायं ही इन्द्रियोसे उपलब्ध होता है ब्रह्म नही, 
क्योकि वहु अतीन्द्रिय है, अतः सुतरां उसमें व्याप्तज्ञान असिद्ध है । (“यत्काय तत्सकारणकम्‌" इससे 
कैवल सामान्यरूपंसे कायं कारणवाला है यह्‌ सिद्ध होता है, किन्तु यह्‌ जगद्रपं कायं ब्रह्मसे जन्य 
है अथवा किसी अन्य कारणसे, यह्‌ निस्चय नहीं होता । वह कारण विषयक निश्चयः तो केवर श्रुतिसे 
ही हो सकता है । इसलिए "जन्मादि" सूत्र अनुमान उपन्यासके लिए नहीं है, अपितु वेदान्त वाक्योके 
दिखलानेके किए है । अतः इसं सूत्रमे "यतो वा दमानि भूतानि जायन्ते" यह श्रुतिवाक्य विचारका 
विषय है । श्रुत्यथंकी हदृताके लिए गौणरूपसे अनुमान भी विचारणीय दै । 


# यहाँ प्रथम सूत्रमे विशिष्ट अधिकारीके किए ब्रह्य विचारकी प्रतिज्ञा की गर्दै, भौर द्वितीय 
सूत्रमे ब्रह्मज्ञान प्राप्त केरनेवारोके किए ब्रह्मका लक्षण कहा गया है । परन्तु जन्मादि" सूत्रम तथा 
भ्यतो वा इमानिः इस श्रुतिवाक्यमे केवल सामान्य कारणका ज्ञन होता है कि इस द्रेतप्रपश्चका 
कोई कारण है, क्या वह्‌ प्रधान, परमाणुः अथवा अन्य -है ? एेसी कारण विषयक जिज्ञासा बनी रहती 
है, उक्षकी निवृत्तिके लिए वि्चेष कारण विषयक 'आनन्दाद्धयेव' यहं निणंय वाक्य उद्धत किया गया 
है । इससे यह्‌ निणय हो जाता है कि सारे जगतुका कारण आनन्ददहै ओर वह ब्रह्यस्वरूप है, जड 
प्रधान आदि नहीं । इन भ्रुतिवाक्योसे ब्रह्मके दो लक्षण प्रतीत होते ै-एक स्वरूप ओर दूसरा तटस्थ । 
“स्वरूपं सत्‌ उयावतकं स्वरूपरक्षणम्‌' “जो लक्षण स्वलक्ष्यका स्वरूप होता हुआ स्वलक्ष्यको अन्य 
अलक्षयोसे पृथक्‌ ज्ञापित करे वह स्वरूपलक्षंण है ।'" जँसे-"सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म' सत्य, ज्ञान भौर 
अनन्त' ये ब्रह्मके स्वरूप भूत होते हुए लक्ष्य ब्रह्यका अलक्ष्य -असत्‌, जड़ गौर दुःखरूप प्रपच्चसं पृथक्‌ 
ज्ञान कराते है, अतः सत्य आदि ब्रह्मके स्वरूप लक्षण है । ‡ कादाचित्क्वे सति व्यावतेकं तटस्थ 


अधि०२ सरू २ ] भाषायुवाद्-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ४ 


( शाख्योनिप्वाधिकरणम्‌ स्‌० २) 
जगत्कारणस्वप्रदरनेन खवेज्ञं ह्य त्युपश्चिपत, तदेव दढयन्नाह- 

जगतकी कारणता दिस्ललानेसे ब्रह्य सवज्ञ है अथतः प्राप्त हुआ है, अब उपसे टद्‌ करते हुए 

कहते ठँ - | 
ज्ाञ्लयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

पू्राथं--ऋग्वेद आदि शास्त्रका कारण होनेसे ब्रह्म सवंज्ञ है । अथवा ब्रह्म केवल ग्वेद 
आदि लास्त्र प्रमाणक है अर्थात्‌ ब्रह्मके यथाथ .स्वलूपके ज्ञानम कऋश्वेदादि शस्त्र ही प्रमाण दहै । 

महत ऋग्वेदः शाख्रस्यानेकविद्यास्थानोपवृंहितस्य प्रदीपवस्सर्वीर्थाघन्योतिनः 
सर्वक्चकस्परस्य योनिः कारणं ब्रह्म । * नदीटरस्य राखस्यग्वेदादिटश्चणस्य सवज्ञगुणान्वि- 

अनेक विया स्थानोंमे उपकृत दीपकके समान सत्र अर्थोका प्रकारानं करनेमे समथं गौर 
सवंज्ञके समान महानु कऋर्वेदादि शास्त्रका योनि (कारण) ब्रहमहै। एेसे ऋग्वेदादि रूप सवगुण- 
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क्षणम्‌ “जो लक्षण स्वलक्ष्यमे कभी रहकर अपने लक्ष्यका अन्य अलक्षयोसे पृथक्‌ बोध करातादहै 
वह तटस्थ लक्षण है ।'' जन्म, स्थिति ओर लयकी कार्ता ब्रह्मम सदा नहीं रहती, केव मायाकी 
अधिंष्ठानता कालमे रहती है, अतः इनकी कारणता ब्रह्मे कदाचित्‌ है भौर सांख्य नैयायिक आदिके 
मतमे प्रधान, परमाणु आदि जो अलक्ष्य हँ उनसे भी ब्रह्मका पृथक्‌ खूपसे ज्ञान कराताहै। इसक्िए 
कदाचित्‌ ही व्यावतंक होनेसे जन्म, स्थिति तथा लयकी कारणता ब्रह्यका तटस्थ लक्षणरहै। अतः 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते “यः सवज्ञः सववित्‌ः इत्यादि भ्ुतिवाक्य तथा जन्मादि सूत्र 
ब्रह्मे तदस्थ लक्षण रहै । 'जन्मा्स्य यतः' इस सूत्रम भ्यतःः शब्द 'आनन्दाद्धयेवः इस श्रुतिके 
अनुसार दहै। "विज्ञानमानन्दं ह्मः ( बृहु° ३।९।२८ ) (ब्रह्य विज्ञान तथा आनन्दस्वरूप है ) 
इत्यादि अन्य दाखाओमे स्थित वाक्य मी इस अधिकरणके विषय हैँ। इसप्रकार सब शाखाओमे 
तटस्थ लक्षणं ओर स्वरूप लक्षण घटित वाक्य जिज्ञास्य ब्रह्ममे समन्वित हैँ । ऋते क्षानान्न मुक्तिः 
( ज्ञानके विना मुक्ति नहीं होती ) ज्ञानादेव तु केवस्यम्‌' इत्यादि श्रुतियोमे यह सिद्ध होतादहै कि 
ज्ञानसे ही मोक्ष होता है ओर वह्‌ वेदान्तवाक्थोके विचार करनेसे होता रै, इसलिए ब्रह्यज्ञानकी 
उत्पत्तिके लिए वेदान्त-वाक्योका विचार करना चाहिए । पूवपक्षमे त्रह्यस्वरूपकी असिद्धिसे मूक्ति 
असिद्ध है, सिद्धान्तमे उसको सिद्धिदहे।॥२॥ 











‡ “जन्माद्यस्य यतः' इस सूर्म. भगवान्‌ सूत्रकारे तटस्थ लक्षणका निरदृक्च किया है। 
(यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि श्वतिवाक्य मी तटस्थ क्षणके प्रतिपादक ही दैँ। इसी 
अर्थामिभ्रायको रामानुजादि अर्वाचीन माघ्यकारोने मी स्वीकार किया है । परन्तु मगवान्‌ माष्यकार 
रङ्कराचायं तटस्थ लक्षणको बतकाते हए तटस्थ रक्षण प्रतिपादक सूत्रका मी स्वरूप लक्षणम 
तात्यय वतरा रहे है ओर भयः सवज्ञः सववित्‌ इत्यादि श्रुति-वाक्योका स्वरूपलक्षणमे पयवसान 
करते है, इसका तात्पयं यह है कि तटस्थ लक्षणसे खक्ष्यका सामान्य परिचय होता है, परन्तु उसका 
इदम्‌ , इस्थंरूपसे क्तान स्वरूप लक्षणके अधीन है, इसलिए जहो तक इदम्‌, दत्थंरूपसे निश्चय 
नहीं होता वहाँ तक वाक्यका तात्य होना चाहिए । इस अभिप्रायसे मगवान्‌ माष्यकारने तटस्थ 
क्षण वाक्योंका उपलक्षणरूपसे स्वरूप रक्षण परक तात्पय वणन क्रिया है । इससे वैदेशिक विद्वानों 
तथा तदनुथायी भारतीय विद्धानोने माष्यकारपरं जो कुछ आक्षेप किया है, वह संप्रदाय तथा 
माष्यका भली-मोंति परिशीखन न होनेके कारण हे । 


1) ब्रह्मसूत्र -शाङ्रभाष्य | अ० १ पा०१ 


तस्य सवज्ञादन्यः संभवोऽस्ति । यथ्यद्विस्तराथं शाखं यस्माप्पुरुषविरोषात्संमवति, यथा 
व्याकरणादि पाणिन्यादेजञेयेकदेदाथेमपि, ख तंतोऽप्यधिकतर विज्ञान इति प्रसिद्धं खोक । 


शम्पन्न शास्त्रकी उत्पत्ति सवज्ञको छोडकर किसी अन्यसे नहीं है । जो जो विस्तार।थं शास्र जिस पुरष- 
विशेषसे विरचित है, जंसे पाणिनि आदिक ज्ञेयका एक अंशरूप अथंसे युक्त व्याकरण आदि शास्व 
है, वह ( पुरुषविशेष ) उस स्वविरचित शास्त्रसे अधिकतर ज्ञानवानुः होता है, यह्‌ लोकम प्रसिद्ध दै, 





सत्यानन्दी- दीपिका 

# जिसप्रकार अध्येता वेदोके पुवक्रम ( आनुपूर्वीं आदि) का स्मरणकर मन्त्रोका उच्चारण 

करते हँ । इसीप्रकार मायाकौ सहायतासे आत्ररण रहित अनन्त, सवंज्ञ परमेश्वर पुवकत्पके क्रमानुसार 
मेदां तथा उनके अर्थोका एक साथ ही ज्ञानकर उनको अभभिर््यक्ति करतार, इसलिए वेद पौरुष्य 
( पुरुष प्रणीत ) नहीं है । जहां अथंज्ञान पूवक वाक्यज्ञान वाक्य स्चनामे कारण हो वहां पौरुषेयत्व 
मान। जाता है, जसे महामारत आदि ग्रन्थ पौरुषेय ( पुरुष प्रणीत ) माने जाते ह । ईश्वरको 
गुगयुत्‌ अथंज्ञान ओर वाक्यज्ञान होता है, इसलिए वेद पौरुषेय नहीं ह । वेद अपौरुषेय हैँ ओर 
उनका तथा सबका कर्ता ब्रह्म सवज्ञ है । यह्‌ प्रतिपादन करना पूवंसूत्र तथा इस सूत्र (अधिकरण) का 
विषथ है । वेदोका कारण ब्रह्म सवंजञ है, यह्‌ सिद्ध करनेके किए वेदोमे 'महानू' आदि विरोषण द्यि गए 
है। जिन वेदोमे चारों वर्णो, चारों आश्रमोकी यथायोग्य गर्माधानसे लेकर दमश्चान पयन्त समस्त 
क्रियाओका, ब्रह्य मूहृतंसे केकर प्रदोष पयन्तं कतव्य क्रियाओंका, नित्य, नैमित्तक, काम्य तथा 
प्रायदिचत्त कर्मोका प्रतिपादन है ओर जिन वेदोके अन्तिम मागं ( उपनिषदों ) मे निःश्रेयसरूप ब्रह्म- 
त्त्वकी प्राप्तिके लिए शिष्योके कल्याणका शासन ( उपदेश ) है, इसलिए च्छग्वेद आदि मुल्य- 
वृत्तिसे शास्त्र कह गए हैँ । वेद मूलक होनेके कारण न्याय, मीमांसा आदि दशन ग्रथोमे भो गौण- 
वृत्तिसे शास्त्र शब्दका प्रयोग होता है । वेद चार, † पुराण, स्याय, मीमांसा, धमंशास्त्र, शिक्षा, कल्प, 


† पुराण-वेदोमे संक्षेपसे सष्टि -आदिका जो वणेन है, उसका विस्तारपूवक वणन करते 
इए वेदाथं निणयमे पुराण उपकारक होते हँ । “सगंश्च प्रतिसगंश्च वंशोमन्वन्तराणि च । वंशानु- 
चरितश्चैव पुराणं पञ्चलक्षणम्‌ ॥` “सषि, प्रलय, वंश, मन्वन्तर ओर वंशानुचरित ये पाँच जिसमे 
वर्णित हों बह पुराण कहराता है । न्याय-- प्रमाण, प्रमेय आदिकं परिक्ञानाथं न्यायङाखकी अपेक्षा 
रहती है । प्रमाण, प्रमेयादिका निरूपण करते हुए न्याय वेदां निणेयमे सहायक है । मीमांसा- 
स्वतः प्रमाण होते हुए मी जहां जहो वेदाधमे सन्देह होता है, उसका निणय करते हुए यह शाख 
वेदाथका उपकारक है । इसके समथनमे वार्तिककारकी उक्ति भी है--““धरमे प्रतीयमाने वेदेन 
करणात्मना । इतिकतन्यतामागं मीमांसा पूरयिष्यतीति ॥ धमंाख्--वेदमे संक्षेपसे धमं ओर 
ब्रह्मतस्वका जो विवेचन है, उसका विस्तृत वर्णनं करते हुए धमंशाख उपकारक है । 

शिक्षा--इसके द्वारा वणे, स्वर, मान्ना, साम सन्तानका संस्कार होता है, अतः संस्कार 
द्वारा शिक्षा वेदाथमे सहायक है । कर्प॑सू्र--इसे श्रोतसूत्र मी कहा जाता है । इसमे संक्षेपसे वेदम 
आधान आदिसे रेकर अश्वमेध पथन्त कर्मोका वणन है । उनका क्रम वेदान्तरं तथा कश्ाखान्तरोमं 
कहा गया हे । इसमे अङ्गका कमवद्ध निरूपण किया गथा हे, इसकिए क्रमानुष्ठानोमें श्रौतसूत्र की 
अपेक्षा रहती है । व्याकरण--पाणिनीय तथा अत्रिव्याकरण प्रकृति, प्रव्यय विभागको ` कहते हुए 
साधु, असाधु विव्रेचनद्वारा प॑दका संस्कारकं होकर ` व्याकरण वेदाथमे उपकारक है। निरू्-- 
जसे रौकिक शब्दोका अथक्ञान करानेके किए अणेव, नानाथेरलभाका, अमरकोश अदि प्रसिद्धरहै, 


अधि० २ स्‌०२] भाषानुबाद्‌-सवयानन्दी-दीपिकासहित ५ 


किमु वक्तव्यमनेकदाखामेदमिन्नस्य देवतियेङमनुष्यवर्णाश्रमादिप्रविभागहेतोकऋरग्वेदाद्या- 
ख्यस्य सवन्ञानाकरस्याप्रयत्नेनेव टीखान्यायेन पुरषनिःश्वासवयस्मान्महतो भू ताद्योनेः 
संभवः, अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतचयटग्वेदः' (बह्‌० २।४।१०) इत्यादिश्चतेः तस्य महतो 
भूतस्य निरतिशयं सवज्ञत्वं सवशक्तिमचस्वं चेति । इति प्रथमवणेकम्‌ ॥ * अथवा यथोक्त- 
ग्वेदादि शाखं योनिः कारणं प्रमाणमस्य ब्रह्मणो यथावरस्वरूपाधिगमे। शाखादेव प्रमाणा 
जगतो जन्मादिकारणं ब्रह्माधिगम्यत इत्यभिप्रायः । राखमुदाहत पूवसूघ्- यतो वा 


तो अनेक शाखा मेदसे भिन्न देव, मनुष्य, पशु, वणं, आश्वम आदि विभागका जो हेतु है ओर सवज्ञानके 
भण्डार रएेसे. ग्वेद आदि नापरक वेदोकी अनायास ही ीलान्यायसे पुरुष निःश्वासकी तरह जिस 
महान्‌ ( अपरिच्छिन्न ) सद्रूप कारणस उत्पत्ति होती है, क्योकि अस्व महतो० ( इस अपरिच्छिन्न सद्रप 
ब्रहका जो निःास है वह्‌ ऋग्वेद है ) इत्यादि श्रुति है । उस महानु सद्रूप ब्रह्मके निरतिशय सर्वज्ञत्व 
तथा सवंशक्तिमत्त्वके विषयमे तो कहना ही क्या है । अथवा पूर्वोक्त ऋग्वेद आदि शास्त्र इस ब्रह्यके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

व्याकरण, निरुक्त, छन्द ओर ज्योतिष ये चौहह्‌ विद्यास्थान कहे जाते हँ । पुराण आदिमे बेदोकौ व्याख्या 
होती है ओर उनका गम्भीर अथं स्पष्ट होता है, अतः ये वेदाथ ज्ञान करानेमे सहायक कारण माने जते 
हैँ । (नावेदविन्भनुते तं ब्रहन्तम्‌ ( वेदाथंको न जाननेवाका वेद प्रतिपादित उस महान तत्त्वको नहीं 
जानता )। इसमे यह सिद्ध होता है कि मनु आदिने वेदोकी स्वतः प्रमाणतास्वीकारकीदहै। जसे 
प्रदीप अपनी प्रकाथात्मक शक्तसे बाह्य पदार्थोका प्रकाशक है, वसे ही वेद भी गुप्त तथा प्रकट सब 
पदार्थोका बोघ करानेमे समथं है, इसक्िए वेद स्वतः प्रमाण है अर्थात्‌ वेद अपनी प्रमाणतामे अन्य 
प्रमाणको अपेक्षा नहीं रखता है, जसे सूय अपनी सिद्धिम अन्य प्रकाशकी अपेक्षा नहीं रखता । वेद 
अचेतन होनेपर भी सर्वाथं प्रकाशक होनेसे सवज्ञकल्प है । सवज्ञकत्प वेदोका कारण ब्रह्म है । 

# वेद काण्व, आश्व कायन, माध्यंदिन, कोथुम, पिप्पलाद्‌, शौनक, एेतरेय, तंत्तिरेय आदि 
अनेक राखाओमे विभक्त हैँ । देव, मनुष्य, पशु तथा वणं आश्रम आदिकी व्यवस्था एवं कमं 
अादिके यथावत्‌ स्वरूपका प्रतिपादन, इन सबका बिशद्‌ वणन वेदोमे है, क्योकि वेद ज्ञानकी रारि 
है । “अस्य महतो भूतस्य निःश्चसितमेतचदग्बेदौ यजुर्वेदः सामवेदोऽथर्वाङ्गिरसः' ( बृह॒° २।४।१० ) 
( ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद भौर अथववेद इस महान सद्रप ब्रह्मके निःश्वास हैँ ) इस श्रुतिसे सिद्ध होता 
है कि जसे निःश्वास पुरुषकी स्वामाविक क्रियादहै, वंसेही वेदोकी रचना मी ईश्वरकीनि -श्रासकी 
माति स्वाभाविक क्रिया है अर्थात्‌ ईश्वरको वेदोकी अभिव्यक्तिमे क्िच्चदपि प्रयास नहीं होता । 
सवंज्ञ परमेश्वर अपने. सत्य संकल्पसे युष्टिके आरम्ममे पहर ब्रह्मा आदिके अन्तःकरणमे वेदोका 
आविर्माव ( अभिव्यक्ति) करता है । अनन्तर वे ही वेदः हमे भाचायं परम्परासे उपरन्ध होते हैँ । 
इससे सुतरां वेदोका कर्ता ब्रह्य सवंज्ञ, सवंशक्ति सम्पन्न सिद्ध होता है । तात्पयं यह्‌ है कि 'सूर्याचन्दमसौ 
धाता यथा पूवंमकल्पयत्‌' सवंज्ञ ईरवर द्वारा पूव कलत्पके अनुसार वेदोका स्मरण करना ही वेदोकी 
मानौ नई रचना है, यह्‌ प्रथम वणक है । 


वेसे ही वैदिक पदार्थका कोश निधन्टु है । उसमे तीन काण्ड ह, नेघन्टुक ३ अध्याय, नैगमिक 
१ अध्याय ओर देवता काण्ड १ अध्याय । उसपर यास्कमुनिका भाष्य है, जो निरुक्त नामते प्रसिद्ध 
है । इसमे १२ अध्याय हं । इसके आगे परिशिष्ट दो ओर अध्याय है । छन्द-- चारों वेदम गायन्नी 
आदि छन्दोबद्ध मन्त्र होते हें! वे पिङ्गलनाग विरचित छन्दोविधि शाखद्रारा जाने जाते हें । 
ज्योतिष--याग आदि कमम समयक्ा निर्धारण करते इए ज्योतिष शाख वेदका उपकारक हे । 


४६ ब्रह्मसू्र-दाङ्करभाप्य | अ०१पा०१ 


इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि । किमथं तर्हीदं सूत्रम्‌ ? यावता पूवसू एवेवंजातीयक 
राख्मुदाहरता राखयोनित्वं ब्रह्मणो दरितम्‌ । ® उच्यते-- तत्र पूचेसूत्राश्चरेण स्पषं 
राशस्यानुपादानाजम्भादि केवलमनुमानमुपन्यस्तमिल्यारङ्कचेत, तामाशां निवतयितु- 
मिदं सकं प्रवध्रुते शाखयोनिप्वादिति ॥३॥ | 

( & समन्वयाधिकरणम्‌ सू० ४.) 

® कथं पुनर्बरह्यणः शाख्रप्रमाणकत्वमुच्यते, यावता 'आन्नायस्य क्रियाथस्वादानथक्य- 
मतदर्थानाम्‌' ( जै सू° ५।२।१ ) इति क्रियापरस्वशाख्नस्य प्रदरितम्‌ । अतो वेदान्तानामा- 
नथ्यम्‌; अक्रियाथध्वात्‌ कलतेदेवतादिप्रकारनाथर्वेन वा क्रियाविधिशेषत्यम्‌; उपास 
यथाथंस्वरूपके ज्ञानमें योनि-कारण-प्रमाण हैँ । शास्त्र प्रमाणसे ही यह अधिगत होता है फि जगत्‌के 
जन्मादिका कारण ब्रह्म है, यह अभिप्राय है। पृवंसूत्रमे भयतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि 
शास्व उदाहृत है । जब पूवंसूत्र ( जन्मादि) मेही (यतोवां) इसप्रकार शास्त्रका उदाहरण देते 
हुए सूत्रकारने ब्रह्म शास्त्र-योनि ( प्रमाणक ) है, एेसा दिखाया दहै, तो फिर ईस सूत्रका प्रयोजन ही 
क्या है? कहते ह-- वहां पूवसूत्रके अक्षरो ( अर्थो) से शास्त्रका स्पष्ट ग्रहण नहीं किया गया है 
इसलिए जगत्‌के जन्मादिका केवल अनुमानरूपसे उपन्यास कियारहै, कोई एसो शङ्खा करे तो उस 
शद्धुाको निवृत्तिके छिए 'जाखयोनित्वात्‌' यह सूत्र प्रवृत्त हुआ है । ॥ 

ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है, पुनः यह्‌ केसे कहते हो ? क्योंकि आख्नायस्य० ( वेद क्रियार्थक है, 
क्रियासे भिन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य अनथक हैँ अर्थात्‌ प्रयोजन रहित हँ ) इसप्रकार शास्त्र 
क्रियापरक दिखलाया गया है, इससे अक्रियाथंक होनेके कारण वेदान्त वाक्य प्रयोजन रहित है । 
अथवा कर्ता तथा देवता आदिका प्रकाशनरूप प्रयोजनवाङे होनैसे वेदान्त-वाक्य क्रिया विधिके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% मगवानु माष्यकारने श्ाखयोनिस्वात्‌' इस सूत्रकी दो व्यास्याएंकीरहं। प्रथम वणंक 
( प्रथम व्याख्या ) से ब्रह्मका लक्षण कहा गया है कि जगत्‌ तथा ऋग्वेद आदि वेदोका कारण ब्रह्य है 
ओौर वह सव॑न है। इसमे क्या प्रमाण है ? क्योकि “रक्षणप्रमाणाभ्यां वस्तुसिद्धिन तु प्रतिज्ञामात्रेणः 
( वस्तुकी सिद्धि लक्षण ओर प्रमाणसे होती है केवल प्रतिज्ञासे नहीं ) इसलिए दूसरो व्याख्यासे ब्रह्मे 
'यतो वा इमानि" ^तं व्वौपनिषदं पुरुषं च्छामि" इत्यादि श्रुति प्रमाण दिखाकर ` जिज्ञासाको पूणं 
कियादहै। शङ्का--जब ( जन्मादि) इस पुवसूत्रमे “यतो वा इमानि इत्यादि श्रुति वाक्योका 
उदाहरण देकर ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक कहा गया है, तो फिर “शाख्रयोनित्वात्‌" इस नवीन सूत्रकी रचना 
वयो की गई ? इसका समाधान “उच्यते इत्यादिसे कहते हैँ । 

# "जन्माद्यस्य यत॥' इस ॒पूवसूत्रमे शास्त्र पदका ग्रहृण न होनेसे एेसी शंका हो सकती है कि 
“जन्मादि सूत्रम जगत्‌के जन्मादि “जगत्‌ सकतृकं कायत्वात्‌ घटादिवत्‌" इस अनुमानसे सकतूंक सिद्ध 
होते है । परन्तु उसका कर्ता कौन है ? एसा प्रन पुनः उठता है, तो इसके समाधानमें “जगत्‌ सवज्ञ- 
ईश्वरकतृकं कायत्वात्‌ भूम्यादिवत' जैसे भूमि आदि कायं है, अत. वह्‌ सवंज्ञ ईइवर कतृंक है, वसे ही 
जगद्रूप कायं भी सवंज्ञ ईङ्वर कतुंक है'” यह दुसरा अनुमान ही ॒स्वतन्त्ररूपते विचार करने योग्य है 
वेदान्त-वाक्य नहीं । इसप्रकारकी शंका निवृत्यधं मगवान्‌ सूत्रकारे शाखयोनित्वात्‌" इस नवीन सूत्रकी 
रचना को है अर्थात्‌ यहाँ बेदान्त-वाक्य ही विचारके विषय रँ अनुमान नहीं । पू वपक्षे ब्रह्ममे सवंज्ञत्व 
अनिदिवित है, सिद्धान्तमे वह्‌ निदिचत है ।॥ ३ ॥ 


अधि०४स्‌०४] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९७ 


नादिक्रिसान्तरविधानाथंत्वं वा। नहि परिनिष्ठितवस्तुप्रतिपादनं संभवति; परत्यक्चादिविषय- 
त्वात्परिनिषठिवस्तुनः; तत्प्रतिपादने च हेयोपादेयरहिते पुरुषार्थाभावात्‌ । # अत णव 
सोऽरोदीत्‌! इ्येकमादीनामानथंकयं मा भूदिति विधिना व्वेकवाक्यत्वास्स्तुत्यथेन विधीनां स्यु 

८ जै° सू०° १।२।७ ) इति स्तावकत्वेनाथवत्वमुक्तम्‌ । मन्त्राणां च इषे त्वा इत्यादीनां 
क्रियातत्साधनाभिधायिस्वेन कमंसमवायित्वमुक्तम्‌। न क्चिदपि वेदवाक्यानः विधि 





अङ है, अथवा उपासना आदि अन्य क्रियाओके. विधानके लिए हैँ । किन्तु सिद्ध वस्तुका प्रतिपादनं 
तो ˆ वेदान्तोका प्रयोजन ] सम्भव नहीं है, क्योकि सिद्ध वस्तु प्रत्यक्ष आदि प्रमार्णोका विषय है ओर 
हेयोपदेयसे रहित उसके प्रतिपादन करनेमे पुरुषाथं मो नहीं है । इसी करारणसे सोऽरोदीत्‌? 
( वह्‌ रोया } इत्यादि वाक्य अनर्थक न हों, इसलिए गविधिना० ( विधि वाक्योके साथ अथंवाद 
आदि वाक्योकी एक वाक्यता है, क्योकि अथंवाद वाक्य विधेयकी स्तुत्िके चिए होते हैँ) इसप्रकार 
सतुति परक होनेसे सांक कहे गए हैँ ओर श्रषे त्वा' (हे इषे ! शाखाओ } तुक्च अ्चके लिए 
काटता हँ ) इत्यादि मन्त्र क्रिया तथा उसके साधनोक्ा अर्मिधायी होनेसे कमं सम्बन्धी कहे गए हैँ । 
किसी भी प्रकरणम विधि .वाक्योके साथ सम्बन्ध प्राप्त किए विना वेद-वाक्योकी अथंवत्ता न देखी गई 
है भौर न उपपन्न ही है । सिद्ध वस्तुके स्वरूपम विधि नहीं हो सकती, क्योकि विधि क्रिया विषयक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'आम्नायस्य' दस पूवंपक्ष सुत्रसे यह्‌ अभिव्यक्त किया जाता है कि विधि, निषेध, अथंवाद, 
मन्त्र ओर नामधेयात्मक समस्त वेद साक्षात्‌ या परम्परासे यज्ञ आदि क्रियाभों तथा उनके उपकरण 
अद्खोका प्रतिपादक रै, जैसे--स्वगकामो यजेत" (दध्ना जहोति" इत्यादि । “सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म 
“सदेव सोम्येदमग्र जासीत्‌ इत्यादि वेद माग-वेदान्त वाक्य याम आदि क्रियापरक नहीं है, किन्तु सिद्ध 
वस्तु ब्रह्मपरक दै, अतः वे निष्फल हँ अर्थात्‌ अप्रमाणरूप हँ, टेसी स्थितिमें ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक 
कंसे हो सकता है ? 


‰ 'स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' ( अद्धो सहित स्ववेदका अध्ययन करना चाहिए ) इस अध्ययन 
विधिसे गृहीत वेदान्त-वाक्योको निष्फल मानना युक्त नहीं है । प०-यदि वेदान्त-वाक्य साक्षात्‌ क्रिया 
परक नहीं हँ तो क्रियाके अद्धभूत कर्तां तथा देवताकां ज्ञान कराते हए क्रियाके अद्ध हो सक्ते हैं! 
जैसे "तवमसि इस वाक्यम ईश्वर वाचक तत्‌" पद क्रियके अद्घु भूत देवताका ओर जीव वाचक 
त्वम्‌" पद याग कर्तका बोधक है। इसप्रकार तत्‌" ओर त्वम्‌! पद देवता ओर कर्ताकी स्तुतिके 
किए हँ ओर विविदिषन्ति" ( जाननेकी इच्छा करे ) आदि श्रुत्तिवाक्य फलकी स्तुति करते रैं । 
दसतरह्‌ वेदान्तवाक्य कर्ता, देवता तथा फक आदिकी स्तुतिद्वारा क्रियाके अद्ध होकर सफर होते हैँ । 
सि०--परन्तु कमंके प्रकरणम अपठित वेदान्तवाक्य कमके अङ्ग कंसे होगे ? ¶०--वे उपासना 
विधिके अद्ध होगे । यद्यपि (त्वमसि “अहं ब्रह्मास्मि श्रुति प्रतिपादित यह अभेद असत्‌ है, तो मी 
असत्‌ अभेदका अपनेमे आरोपकर अभेदरूपसे उपासना करनी चाहिए । सि- वेदान्त वाक्योको श्रुति 
प्रतिपादित सिद्ध वस्तु ब्रह्म परक न मानकर क्रियापरक माननेमे क्या प्रयोजन है ? पू०- प्रयोजन "ह 
है कि सिद्ध वस्तु वेदद्वारा जानने योभ्य नहीं है, क्योकि वह्‌ प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोका विषय है। 
वेद तो प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोके अविषय स्वगं आदि फल भौर उनके साधन मूत यज्ञ आदि कर्मोकिा 
प्रतिपादक है । 'अज्ञातज्ञापकत्वं ( हि ) वेदानां प्रामाण्यम्‌” ( प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे अज्ञात वस्तुका 
ज्ञापकत्व ही वेदोका वेदत्व-प्रामाण्य है ) यदि वेद ज्ञात ( सिद्ध ) वस्तुका वणेन करे तो वह अनुवादक 


४८ ब्रह्मस्‌ज-राङ्रभाप्य | अ०१पा०र१ 


सं स्पदामन्तरेणाथंवत्ता द प्रोपपन्ना वा * न च परिनिष्ठिते वरतुसवरूपे विधिः संभवति, 
क्रियाविष्रयत्वाद्धिषेः। तस्माप्कमपपिश्ितकटेस्वरूपदे वतादिश्रकादानेन क्रियाविधिशेषध्वं 
वेदान्तानाम्‌ । अथ प्रकरणान्तरभयाच्ेतद्भ्युपगम्यते, तथापि रववाक्यगतोपासनादि- 
कमपरत्वम्‌ । तस्मान्न ब्राह्मणः राल्रयोनित्वमिति प्राप्ते; उच्यते- 


होती है, इसलिए कमम अपेक्षित कर्ता तथा देवता आदिके स्वरूपका प्रकाशन करनेसे वेदान्त क्रिया 
विधिके अद्ध हैँ । यदि अन्य प्रकरणके मयस यह्‌ स्वीकार न कियाजायतो मो स्व (वेदान्त) वाक्योमे 
उपलब्ध उपासना आदि कमं परक हैँ । इसलिए ब्रह्यमे शास्त्र प्रमाण नहींहै। एेसरा प्राप्त होनेपर 
कहते है-- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

मात्र होगा, इससे वेदोमें प्रामाण्य सिद्ध नहीं होगा । इसलिए वेदान्त-वाक्योको सिद्ध वस्तु परकनं 
मानकर कमं अथवा उपासनाके लिए मानना युक्त है । तात्पर्यं यह है कि हेय तथा उपादेयसे रहित 
सिद्ध वस्तुका प्रतिपादन अथवा उसका ज्ञान निष्फल है, क्योकि लोकमे एैसा देखा जाता क्रि 
दुःख हेय है, अतः उसकी निवृत्तिके लिए प्रवृत्ति होती है अओौर सुख उपादेयदै तो उसकी प्राप्तिके 
किए प्रवृत्ति होती है। परन्तु सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्मयनदेयरै ओरन उपादेय ही, अतः उसका 
प्रतिपादन निष्फल है । किन्तु याग ओर उपासना दुःखको निवृत्ति तथा सुखकौ प्राप्तिकि साधनैः 
अतः उनका प्रतिपादन सफल है, इसक्िए वेदान्तोको मी उनका ही अद्ध मानना युक्त है । 


# यज्ञ आदि अनुष्ठानं मे अनुपयोगी वेदान्त वाक्य निष्फल तथा अप्रमाणलूप रहै, ईसक्िए 
अप्रमाणरूप वेदान्तवाक्योमे प्रतिपादित सिद्ध वस्तुका ज्ञान भी निष्फल दै । मीमांसा दरनमें.पूव- 
पक्ष सूव्रका यदि यही अमिप्राय है तो 'सोऽरोदीत्‌' ( वह्‌ रोया ) यह वेद वाक्य भी कमं न होनेसे 
निष्फल होगा ? मीमांसा दशंनमे सिद्धान्ती-- जसे ~ देवनिरुदधः सोऽग्निररोदीत्‌' ( देवोंसे निरुद्ध हुआ 
अग्नि रोया ) यह्‌ वाक्य भश्रुसे उत्पन्न रजतकी निन्दा द्वारा "बर्हिषि रजतं न देयम्‌” ( पुनराधान 
प्रकरणम पठित बहियागमे यजमानदारा ऋत्विजोके किए दक्षिणारूपसं रजत नहीं देना चाहिए } 
इस सफल निषेध वाक्यका अङ्ग है। वेदोमं याग आदि क्रियाके अप्रतिपादक तथा सिद्ध वस्तुके 
प्रतिपादक वाक्य अथंवाद कटे जाते हँ । वे वेद विहित विषेया्थंकी स्तुतिद्रारा अथवा निषिद्धाथ- 
की निन्दाद्वारा विधि तथा निषिद्ध ्रियाके अङ्खं होकर सफल होते दै । अथंवादके अनन्तर मन्त्रोका 
विचार है-- इषे व्वा इस मन्त्रम क्रियां पदके अश्रुत होनेसे “छिनन्चि क्रिया पदका अध्याहार 
किया गया है जिससे शाखाके छेदनकी प्रतीति होती है भौर दषे त्वा छिनद्मि एेसा मंत्रका स्वरूप सिद्ध 
होता है ।. 'अन्निमूर्धा इत्यादि मन्त्रोमे क्रियाके साधन भूत देवताकी. प्रतीति होती है । इस प्रकार 
श्रुति द्वारा मन्त्रोका क्रतुमे विनियोग होता है । अब. यर्हाँ सन्देह उत्पन्न होता दहै किक्यावे मन्त्र 
उच्चारण मात्रसे अदृष्ट फलको उत्पन्नकर यागके उपकारक होते हैँ अथवा दृ्टाथेके स्मरणसे उपकारक 

होते दँ ? यदि मन्त्र दृष्ट अथंके स्मरण ` मात्रसे उपकारक हों तो अध्ययन कालमे अवगत मन्त्रके 


~~~ ~ ~~~_~---~---~~---~~~~~_____---~-~~ ~^“ 


† किसी समय देवासुरसंग्राम होनेपर देवाने बहुमूल्य वस्तुए अग्निको सोपकर कहा-हे 
अग्ने ! युद्धम यदि हम रोर्गोका विजय हज तो ठीक, नहीं तो ये सब वस्तुएं उपयोगी सिद्ध होंगी, 
एेसा कहकर सब देव युद्धाथं चरे गये. । दूखरौ ओर अग्नि रोमवशश सब .वस्तुरु ठेकर चम्पत हो 
गया, दैववश्च देवगण विजय पाकर उस स्थानम अग्निको न देख उसकी खोज की उससे सब वस्तु 
छीन लीं, तो अग्नि रोया तन उसकी अश्रुधारासि रजत उत्पन्न हुभा । 
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तत्तु समन्वयात्‌ ॥ 9 ॥ 


पदच्छेद--तत्‌, तु, समन्वयात्‌ । 

सूत्राथं--( तु ) शब्द पूवं पक्षकी व्यावृत्तिके लिएरहै। ( तत्‌ ) वह ब्रह्म स्वतन्त्र रूपसे 
वेदान्त वाक्योद्रारा ही अवगत होता है, ( समन्वयात्‌ ) क्योकि सम्पुणं वेदान्त दाक्य उसके प्रतिपा दनमे 
तात्पयंसे समन्वित है । 

तुशब्दः पृषेपक्षव्यावर्यथः। तद्‌ ह्य सवज्ञं खयदाक्ति जग दुतप्रतिरिथितिलटयकारणं 

` तुर श्द पूर्वं पक्के निराकरणके किए है । सर्वज्ञ, -सव॑शक्तिमान्‌, तथा जगतुकी उत्पत्ति, 

सत्यानन्दी- दीपिका 

अथंकी स्मृति तो चिन्तन आदिसे भी सम्भव है । इसकिए मन्त्रोका उच्चारण अष्ट फलको उत्पन्नकर 
उपकारक होता रै, यह पूवं पक्ष दै। मीमांसासिद्धान्तमे--“अविशिष्टस्तु वाक्याथः' ( जँ° सु° 
१।२।४० ) ( रौकिक तथा वंदिक वाक्यां समान है अर्थात्‌ जसे लोकमें वाक्य दृष्ट फलकरूप अथेवाला 
होता है वसे ही वेदमें भी वाक्यत्व समान होने मन्त्रोका दृशां रूप फर होना चाहिए, इसलिये मन्त्र 
दृष्टाथक हैँ अर्थात्‌ उच्चारणसे प्रत्यक्ष फलवाले अर्थोका ज्ञान कराकर यज्ञके उपकारकं होते दँ ) कंथोकि 
जब दृष्ट फलका सम्मव हो तो अदषशटथंकी कल्पना गौरव मात्रही है । इसलिए फल विशिष्ट यज्ञ आदि 
अनुष्ठानोको जिन क्रियाओं ओर उनके साधनोकी गपेक्षा होती है उनका स्मरण मन्त्रोसे होता है । इस 
प्रकार मन्त्र कमंके अद्ध होते है । “मन्तरैरवाथः स्मतव्यः' ( भन्त्रोसे ही अथं ( देवता आदि) का 
स्मरण करना चाहिए ) इस नियमके अनुसार मन्त्रोका अह फल भी होता है । 

अब प्रसद्खु वश पदंकवाक्यता तथा वाक्यंकवाक्यताका विचार किया जाता दै--अथवाद 
वाक्यमें अनेक पद होनेपर मी उन सबका स्तुति अर्थवा निन्दा एक ही अथं है, इससे भरथंवादवाक्योको 
एक पद कहा गया है, इसकिए स्तुति आदि द्वारा अथंवादक्रौ विधिके साथ पदकवाक्यता है । मन्व भौर 
अङ्खवाक्य स्वा्थंका बोध कराक्रे विधि वाक्यभे अन्वित होते है, इसकिए विधि वाक्योके साथ वाक्याथं 
ज्ञानद्वारा मन्त्र ओर अङ्खवाक्योकी वाक्युकवाक्यता है। सारांश यह्‌ है कि जसे अथंवाद वाक्य सिद्ध 
अथंका ज्ञान कराते हए विषेयकी स्तुतिद्वारा विधि वाक्थोके अङ्क होकर सांक होते है, वंस ही वेदान्त 
वाक्य भी सिद्ध ब्रह्मा रूप अथंका ` बोध कराते हुए विधिके अङ्खहोकर ही साथक हो सकते हैँ अन्यथा 
नही, इसङ्िए वेदान्त वाक्योको भी विधिका अद्ध मानना चाहिए । 


# सि०- वेदान्त ववक्योंको - अन्य विधिका अद्ध माननेको अपेक्षा ब्रह्मे ही विधिक्योंन 
मानी जाय ? पू०-न च इत्यादिसे कहते है सिद्ध वस्तुमें विधि नहीं हो सकती, क्योकि विधि ज्रिया- 
विषयक होती है । सि०--'दघ्ना जोति ( दधिसे होम करे ) यहाँ सिद्ध वस्तु दधिमे विधि क्यों मानी 
गर है ? प०--यह्‌ विधि यागरूप क्रियाके लिए रहै, क्योकि यागरूप क्रिया द्रव्य ओर देवताके विना 
सिद्ध नहीं हौ सकती, इसलिए दधि द्रव्य यागरूप क्रिघा सिद्धचथं होनेसे क्रिया ही है । किन्तु ब्रह्य तो 
निक्करिय होनेसे साध्य नहीं है, अतः वेदान्त-वाक्य कमंमे अपेक्षित कर्ता, देवता आदिके स्वरूपका 
स्मरण करति हुए विधिके अद्ध हो सक्ते हँ, यह महू मत है। अब “अथः इत्यादिसे दूसरे पक्षका 
उल्लेख करते हैँ । इसलिए श्ाख्वयोनित्वात्‌' इस तृतीय सूत्रसे ब्रहम शस्त्र प्रमाणक सिद्ध नहीं हो 
सकता। इ प्रकार आक्षेप संगतिसे पूवं पक्ष प्राप्त होनेपर भगवानु भाष्यकार “उच्यते' से सिद्धान्त 
पक्ष उपस्थित करते ह । 

# इस चतुयं सूत्रकी विशेषता यह्‌ है कि इसमे एक ाहेतु दिया गया है जो कि वेदान्त 
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वेदान्तद्रास्रादे वावगग्यते। कथम्‌ १ * समन्वयात्‌ । सवेषु हि वेदान्तेषु वाक्यानि तात्प 
यंणेतस्याथंस्य प्रतिपादकत्वेन खमयुगतानि । "सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌ ।' (एकमेवाद्वितीयम्‌! 
( छान्दो ° ६।२।१ ) 'आस्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌” ( एेत० २।१।१।१ ) तदेतद्नरह्यापूवमनपर- 
मनन्तरमबाद्यम्‌' । अयमात्मा ब्रह्म सर्वानुभूः" (बृह ° २।५।१९) ्रह्मवेदमखतं पुरस्तात्‌" (मुण्ड० २।२ 


स्थिति तथा लयका कारण भृत, वह ब्रहम वेदान्त-गक्योसे ही अवगत होता है। कंसे ? समन्वयसे । क्योकि 
“सदेव सोम्य० ( हि प्रियदशंन ! ` यह्‌ सब उत्पत्तिके पहर एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) आत्मा 
वा० ( यह सब उत्पत्तिके पहर एकमात्र आत्मा ही था ) (तदेतद्‌" ( तत्‌-वह्‌  मायारूप उपाधिसे 
बहुत रूपोको प्राप्त हुभा जो ब्रह्म है, एतद्‌-यहं अपूव, ( कारण रहित ), अनपर ( कायं रहित ), 
अनन्तर ( विजातीय द्रव्यसे रहित ), अबाह्य ( अद्वितीय ) है। यह्‌ आत्मा ही सबका अनुभव करने 
वाखा ब्रह्य है ) "्रहमवेदम्‌' ( यह अमृत ( अविनाशी ) ब्रह्य ही आगे है ) इत्यादि वाक्य सब वेदान्तोमे ` 
तात्पयंसे इसी अथंमे प्रतिपादक रूपमे समनुगत अर्थात्‌ समन्वित दहै । वेदान्त-वाक्योमें प्राप्त 
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वक्योकी साथ॑कताको स्पष्ट करता हैँ । वह हेतु है 'समन्वय' । सम्पूणं वेदाम्त-वाक्यं समन्वित तात्पयंसे 
सिद्ध वस्तु ब्रह्मका ज्ञान कराते हैँ । अतःवेनतो कमके अद्ख रँ ओर न उपासनाके ही, वेदान्त 
वाक्योका मुख्य तात्पयं ब्रह्ममे है । जंसे सत्यं हानमनन्तं ब्रह्म" सत्य, ज्ञान तथा अनन्त इन पदोसे 
एक अखण्ड ब्रह्य ही अवगत होता है । किच उपक्रमादि लिङ्ग से मी वेदान्त-वाक्योका तात्पयं अद्ितोय 
बरहम ही सिद्ध होता है । यथा--'उपक्रमोपसंहारवमभ्यासोऽपूवंताफलम्‌ । अथंवादोपपत्ती च शङ्ख 
-तात्पयनिणये ॥' उपक्रम ( आरम्म ), उपसंहार ( समाप्ति ) इन दोनोकी एक वाक्यता, अभ्यास 
( पुनः पूनः कथन ), अपूवंता ८ अन्य प्रमाणक अविषयता ), फल ( मोक्ष ), अथंवाद^( अद्रेतकी 
स्तुति या द्वंतकी निन्दा द्योतक वाक्य ), उपपत्ति ( युक्ति ) ये तात्पयंके निर्णायक लिदँ । "सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌ ( छान्दो° ६।२।१ ) ( उहालक-हे सोम्य ! यह साया जगत्‌ सृष्टिक पूवं सत्‌ 
ही था ) इस श्रुति-वाक्यमे "एव” शब्द नियमका वाचक है, यहे ब्रह्यसे जगतुकी मिन्न सत्ताका निषेध 
करता है अर्थात्‌ ब्रह्मयसे जगत्‌कौ भिन्न सत्ता नहीं है । "एकमेवाद्वितीयम्‌" इस वाक्यमें "एकम्‌, एव, 
अद्वितीयम्‌" ये तीन पद क्रमशः, सजातीय, विजातीय ओर स्वगत भेदका ब्रह्यमे निषेध करते ह । इस 
प्रकार अद्वितीय ब्रह्मका उपक्रमकर “ेतदास्म्यमिदं सवम्‌" ( छान्दो° ६।८।७ ) ( यह सब आत्म- 
स्वरूप ही है ) इस तरह उपसंहार किया है अर्थात्‌ प्रकरणके आरम्ममें तथा अन्तमं एक अद्धितीय 
ब्रह्मका ही प्रतिपादन है ! अभ्यास--"तत्वमसि' ( छान्दो० ६।८७ ) ( वहतु ही है ) इस वाक्यका 
उपदेश उहाककने अपने पुत्र श्रेतकेतुके प्रति नौ वारक्िया है। यह पुनरुक्ति भी तात्पयं निणेयमें 
सहायक है । अपूवता-- अन्न वाव किरु सत्‌ सोम्य न निमारूयसेऽत्रैव किंरेति' (छन्दो ६।१३।२) 
हे सोम्य ! जैसे नमक जलम रहता हुआ भी तुमको नहीं दिखाई देता, निश्चित इसी जलमे है, वसे 
ही इस शरीरमे विद्यमान सदुब्रह्मका प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अनुमव नहीं होता, किन्तु वेदान्त वाक्योसे 
इसी शरीरम उसका अपरोक्ष हो सकेगा ) (तं स्वौपनिषदं पुरुषं पृच्छामि' ( बहु° ३।९।२६ ) ““नवे- 
द्विन्मनोते तं बृहन्तम्‌ इत्यादि वाक्यों हारा ब्रह्मम अपूवंता कही गई है अर्थात्‌ ब्रह्म वेदान्तातिरिक्त 
प्रमाणका विषय नहीं है । 


फरू--'आचायवान्‌ पुरुषो वेद्‌ तस्यं तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपस्स्ये" ( छान्दो 
६।१४।२ ) ( आचायवान्‌ पुरूष ही उस प्रत्यगभिन ब्रह्मततत्वको जानता है, उसके लिए मोक्ष होनेमे 
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११) इत्यादीनि। न च तद्‌गतान। पदानां बह्मस्वरूपविषये निश्चिते समन्वये ऽवगम्यमानेऽ- 
थान्तरकस्पना युक्ताः; श्रुतहान्यश्चुतकर्पन।प्रसङ्गात्‌। न च तेषा कतृस्वरूपप्रतिपाद नपर ता- 
वसीयते, (तत्केन क पयत्‌" ( बृह ° २।४।१३ ,) इत्यादिक्रियाकारकफटनियकरणश्चुतेः। न 
च परिनिष्ठितवस्तस्वरूपस्वेऽपि प्रस्यक्चादि विषयत्वं ब्रह्मणः; "तत्वमसि" (छान्दो ° ६।८।७)३तिं 

पोका ब्रह्मस्वरूपके विषयमे निरिवत समन्वय जान लेनेपर अन्याथं ( कायंरूप अथं ) कौ कल्पना 
यक्त नहीं है, क्योकि एेसा करनेसे श्रुत (श्रुति प्रतिपादितब्रह्य अथेकी हानि ओर अभ्रुत-श्रुति अप्रतिपादित 
यागादि क्रिया ) अथंको कल्पना करनी पड्गी। ओर ईन वाक्योका केतकि स्वरूप प्रतिपादनमें 
तात्पयं निर्चित नहीं हो सकता । क्योकि तस्केन °` ( ब्रह्य विद्या कालमें कौन कर्ता, किंप् करणसे 
किष विषयको देखे ) इत्यादि श्रुति क्रिया, कारक ओर फलका निषेध करती है । सिद्ध वस्तु स्वरूप 
होनेपर भी ब्रह्य प्रत्यक्षादि प्रमा्णोका विषय नहीं है, क्योकि 'तस्वमसि' इस वेदान्त शास्त्रके विना 
ब्रह्मात्म माव अवगत नहीं होता । हेयोपादेय रहित होनेसे ब्रह्यका उपदेशं निष्फल है, यह्‌ जो कहा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

उतना ही विलम्ब है जबतक उसका शरीर-लिद्धशरीर पात नहीं होता) इसमे ब्रहाज्ञानका फर 
कहा गया है । अथवाद--श्वेतकेतुके अभिमान निवृत्तिके किए पिता उदालकने पूछाक्यातुम उसे 
जानते हो थेनाश्रृतं श्रुतं भवत्यमतं मतमविज्ञातं विन्ञातमि ति ( छन्दो ६।१।३ ) ( जिसके द्वारा 
अश्रुत श्रुत, अमत मत, अवि ज्ञात विशेष रूपसे ज्ञात हो जाता है ) इत्मादि भ्रति वचन प्रशंसा रूप 
अथंवाद है। "ख्स्योः स शृस्युमाभ्रोति य इह नानेव पद्यतिः ( कठ० २।१० ) ( जो मनुष्य इस 
अद्रेत ब्रह्मे नानात्व ( भेद-सा ) देखता है, वह्‌ मूत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है ) इत्यादिः भ्रति वचन 
निन्दारूप अथंवाद है । उपपत्ति- यथा सोम्येकेन खखिण्डेन सव गृण्मयं विज्ञातं स्यात्‌ वाचारम्मणं 
विकारो नामधेयं खत्तिकेव्येव सत्यम्‌ ( छा० ६।१।४,७ ) ( हे सोम्य ! जिस प्रकार मृत्तिकाके पिण्ड 
हारा सम्पूणं मृण्मय घटादि पदार्थोका ज्ञान हो जातादहे, विकार केवर वाणीके आश्रयभू्‌त नाममात्र 
है, क्योकि मृत्तिकामे घटादि नाम ओर घटादि आकार कत्पित दहै, सत्य तो केवल मृत्तिकाही है) 
जंसे घटादिकी अपने कारण भूत मृत्तिकासे भिन्न सत्ता नहीं है, वसे ही आकाश आदि प्रपन्वभी 
कारण ब्रह्यसे भिन्न नहीं है अर्थात्‌ ब्रह्म ही है, यह उपपत्ति है। इस प्रकार प्रत्येक वेदान्तमें कहीं 
तात्पयके बोधक सब लिद्ख गौर कहीं अलग-अलग देखनेमें बाते हैँ । माष्यस्थ "आदि" पदसे “सत्यं 
त्ानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाक्योका ग्रहण करना -चाहिए । वेदान्त-वाक्योके तात्पयंका विषय मले 
ही ब्रह्म हो, परन्तु उनका अथं यागादि रूप कायंक्योनदहो? इस शङ्काका नन च' इत्यादि माष्यसे 
समाधानं करते है । 

# यहाँ अथंवाद न्याय मी ठीक नहीं है, क्योकि अथंवाद वाक्योका स्वा्थमे तात्ययं नहीं होता । 
इसलिए वे यागादि क्रियाके भङ्खभूत द्रव्य, देवता आदिके स्तुत्यथंक होते हँ । परन्तु “यत्परः शब्द्‌; 
स शब्दाथेः' ( जो शब्द जिस अथंका प्रतिपादक होता है या जिस अथेमे उसका तात्पयं होता है, वही 
उस शब्दका अथं होता है ) इस न्यायसे मी विरोध होता है। इसलिए 'सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य" 
इन प१दोका तात्पर्यं ब्रह्मे है ओर उनका अथं ब्रह्य ही है। मीमांप्कने जो पहरे कहा था कि "जैसे 
घटादि सिद्ध पदाथं प्रत्यक्षादि प्रमाणके विषय होनेसे वेदाथ नहीं हँ वसे सिद्ध ब्रहम मी प्रत्यक्षादि 
प्रमाणका विषय होनेसे वेदका अथं नहीं हो सकता अर्थात्‌ ब्रह्मम वेदेप्रमाण नहींहै। इ्परनननचं' 
इत्यादिसे कहते है । | 

# जो यह्‌ कहा गयां है किं वेदान्त उपासना परक है, क्था उनमें देवतां आदिके प्रतिपादक 


५२ ब्रह्मसूत्र-शाङ्रभाष्य [ अ० १पा०९१ 


ब्रह्मात्मभावस्य शाखमन्तरेणानवगम्यमानत्वात्‌ 1 यत्त-हेयोपादेयरदहितस्वादुपदेशानथं- 
क्यमिति, नेष दोषः; हेयोपादेयशुन्यब्रह्मत्मतावगमादेव सवङ्केरारहाणा्पुरप्राथंसिद्धेः । 
देवतादिप्रतिपादनस्य तु स्ववाक्यगतोपासनाथत्वेऽप न कथिद्धिरोघः। नतु तथा ब्ह्यण 
उपासनाविधिहोषत्वं संभवति; एकस्वे हेयोपादेयदाल्यतया क्रियाकार कादिद्धेतविज्ञानोप- 
मदोपपन्तेः। नद्येकत्वविज्ञानेनोन्मथितस्य द्वे तविज्ञानस्य -पुनः संभवोऽस्ति, येनोपासना- 
विधिशेषप्वं ब्रह्मणः प्रतिपद्येत यद्यप्यन्यत्र वेदवाक्यान न विधिसं स्पशमन्तरेण प्रमाणस्वं 
दण्म्‌; तथाप्यात्मविज्ञानस्य फलपयन्तत्वान्न तदिषयस्य राख्रस्य प्रामाण्यं राक्यं पत्या- 
ख्यातुम्‌ । न चानुमानगम्यं साखपामाण्यं, येनान्यत्र द्रं निदरांनमपेक्ष्येत । तस्मारिसिद्धं 
ब्रह्मणः शाख्प्रमाणकत्वम्‌। # अपरे प्रस्यवतिष्ठन्ते-यदयपि राखप्रमाणकर ब्रह्य, तथापि 


गया है, वह दोष तदी है, क्योकि हेयोपादेय रहित ब्रह्यात्ममावके अवगत होनेसे ही सब क्टेशोकी 
निवृत्ति ओर परमपुरुषाथंको सिद्धि होती है। यदि देवतादिके प्रतिपादक ( प्राण, पञ्चाग्नि आदि ) 
वाक्य वेदान्त वाक्यगत उपासना परकहीं तो मी कोई विरोध नहीं है। परन्तु उसी प्रकार ब्रह्य 
उपासना विधिका अद्घ नहीं हो सकता । एकत्व ज्ञान हौ जानेपर ब्रह्य हैयोपदेय न होनेसे क्रिया, 
कारक आदि द्रंतकविज्ञानका बाघ हो सकता है । एकत्व विज्ञानसे निवृत्त हुआ मिथ्या द्रंतन्ञानका 
फिर सम्भव नहीं है, जिससे कि ब्रह्य उपासना विका अग प्राप्त हो । यद्यपि वेदान्तसे भिन्न स्थम 
अर्थवादं आदि वेदवाक्योकी विधिके साथ संम्बन्धके विना प्रमाणता देखनेमे नहीं आती, तोमी 
आत्मज्ञानको आत्मसाक्षात्कार फल पयन्त होनेसे ब्रह्म विषयक यास्त्रको प्रमाणताका खण्डन नहीं 
किया जा सकता । शास्त्र प्रामाण्य अनुमानगम्य नहींहै जिससे कि वहु भन्य स्थलोमें देखे हुए 
दष्टान्तोकी अपेक्षा करे । इससे सिद्ध हुभा कि ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है । इस विषयमे दुसरे (वृत्तिकार) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राण, पञ्चाग्नि आदि वाक्य उपासना परक हैँ अथवा सब वेदान्त ? प्रथम पक्ष तो देवतादि' से 
अगीकार करते हँ । परन्तु दूसरा पक्ष ठीक नहीं है, क्योकि विधि शुन्य “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' आदि 
वेदान्तवाक्य अपने अथं प्रतिपादन करनेमे सफल रहै, अतः वे उपासना परक नहीं हो सकते । 
किश्च उन वेदान्तवाक्योके अथंरूप ब्रह्मको उपासनाका अंग ज्ञानसे पुवं मानते हो अथवा पदचात्‌ ? 
ज्ञानके पहर अध्यस्त गुणयुक्त ब्रह्म उपासनाका अग भटे हो, परन्तु तत्त्वज्ञानके अनन्तर नही, 
इसीको "न तु तथा" इत्यादिसे कहते है । (तथा अर्थात्‌ प्राणादि देवताके समान । 

® 'वायुरवेक्षेपिष्ठा देवताः ( वायु शीघ्रगामी देवता है) सोऽरोदीत्‌" ( वह्‌ अग्नि रोया ) 
इत्यादि अथवाद वाक्य स्तुति या निन्दाद्वारा ही कमेकाण्डमे विधिसे सम्बद्ध होकर प्रमाणताको प्राप्त 
होते है, अन्यथा नहीं । परन्तु ब्रह्य के यथाथ स्वरूपके प्रतिपादक “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि भ्रुति- 
वाक्योका प्रामाण्य तो किसी प्रकारभी हटाया नहीं जां सकता । वेदान्तः स्वतः प्रमाणं वेदत्वात्‌ 
स्वगकामो यजेत इतिवत्‌ वेदान्त वेद होनेसे स्वतः प्रमाण है, जैसे शस्वयंकामो यजेत इत्यादि वेदवाक्य 
होनेसे स्वतः प्रमाण है । इसकए वेदान्तवाक्योका प्रामाण्य अनुमानके अधीन नहीं है । अतएव उनको 
अपने प्रामाण्यमे किसी टष्टान्तकी मी अपेक्षा नहीं है । जसे “यजेत इत्थादि विधिवाक्य फलवा अज्ञात 
याग ओर स्वर्गादि प्रयोजनके ज्ञापक रहोनेसे प्रमाणरूप ठै, वंसे ही वेदान्तवाक्य भी पूवं किसी अन्य 
प्रमाणसे अज्ञात जीव ब्रहक्य अथेका ज्ञान करानेसे प्रमाणरूप हैँ । इसप्रकार सम्पूणं वेदान्तवाक्य एक 
अद्वितीय ब्रह्मे. समन्वित रै, अतः ब्रह्मम वेदान्त शास्त्र ही प्रमाण दहै। इसका विरोष विवेचन 
तिसामान्यांत्‌' ( त्र० सू° १।१।१० ) इस सूत्रम किया जायगा । 


अधि० ४ स्‌० ४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित डे 


परतिपत्तिविधिविषयतयैव शास्त्रेण बह्म समप्य॑ते । यथा यूपाहवनीयादीन्यलोकिकान्यपि 
चिधिरोषतया ररास्तरेण समर्यन्ते, तद्वत्‌ । कुत ण तत्‌ ? परचृत्तिनिवृत्तिप्रयोजनत्वाच्छाखस्य। 
तथा हि-शाखताप्प्यैविद आहुः- 'द्षटो हि तस्याथः कर्मावबोधनम्‌'-(जे० स्‌० १।१।१) इति । 
"चोदनेति क्रियायाः प्रवतकं वचनम्‌” । “तस्य ज्ञानसुपदेशः'-जे° सू० १।१।५ ) तद्धृतानां क्रिया्थंन 


पूवं पक्ष करते हैँ । यद्यपि ब्रह्य शास्त्र प्रमाणकही रै, तथापि प्रतिपत्ति ( उपासना )} विधिके विषय- 
रूपसे ही शास्त ब्रह्मका बोध कराताहै। जसेःकि यूप, आहवनीय आदि अल्ैकिक पदार्थोक्रा मी 
विधिके अद्ध रूपसे शास्र बोध कराता है । एेसा क्यों ? शास्त्र प्रवृत्ति तथा निवत्ति प्रयोजनवाला टै । 
स अथमें शास्त्रके तात्पयको जाननेवाठे कहते हँ -- दृष्टो हि०' ( कर्मोका ज्ञान कराना ही शास्त्रका 
हृष्ट फल है ) ओर श्चोदमैतति °? (क्रियाका प्रवतकं वचन चोदना है) तस्य °" (धमंका ज्ञापक अपौरुषेय 
विधि-वाक्य-स्वगकामो यजेत॒ आदि उपदेश है) 'तद्धूतानां० ( वेदमें सिद्ध अथंके वाचकं पदोका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# ब्रह्म केवल वेदान्त शास्त्र वेय है । यह जानकर वृत्तिकार ( उपवर्षाचायं ) शंका करते हैं 
पुवपक्षमे उपासनासे मूक्तिरूप फल होता दहै, वेदान्त सिद्धान्तमे तत्त्वज्ञानसे ही मुक्ति होती दै। 
यद्यपि ब्रह्मे शास्त्र प्रमाण दै, तथापि (आत्मस्यवोपासीत्‌' यह्‌ उपासना विधि है। इस उपासना 
विधिका विषय ब्रह्य है । उपास्य विना उपासना नहीं हो सकती, इसलिए उपास्नाका विधिके विषयभूत 
ब्रह्मम भी अवान्तर तात्सयं है । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य" इत्यादि वाक्य उस उपास्य ब्रह्म स्वरूपका 
प्रतिपादन करते हु । इसका दृषान्तसे स्पटीकरण करते ह--जंसे “युपे पञ्च बध्नाति" ( यज्ञ स्तम्ममें 
परुको बधि ) आहवनीय जहोति' ( [आहवनीय अग्निमे हवन करे ) इन्द्रं यजेत' ( इन्द्रका यजन 
करे ) इन विधियोमे युप आदि क्या दहै? एेसी जिज्ञासा होनेपर “यूपं तक्षति' ( रकंड़ीको तक्षण करता 
है ) अर्थात्‌ कंडीको छीलकर आठ कोणवारी बनाता है इस प्रकार संस्कृत रकड़ी युप कही जाती है । 
'अग्निमादधीतः ( अग्निका आधान करे ) इस प्रकार आधाने संस्कृत अग्नि आहवनीय है । 'वच्रहस्तः 
पुरन्दरः ( जिसके हाथमे व है वह्‌ इन्द्र है, इत्यादि वाक्य विधिके शेष मूत अलोकिक यपं आहवनीय, 
इन्द्र आदिका प्रतिपादनकर प्रमाणरूप होते हैँ अन्यथा नहीं । इसी प्रकारं आन्मेव्येवोपासीत' आदि 
विधि दोष आत्माके अयमा ब्रह्म" इत्यादि वाक्य प्रतिपादक है, वे मी अलौकिक ब्रह्मात्माका विधिके 
अङ्घ रूपसे वणनकर प्रमाणभूत होते हैँ । परन्तु उपक्रम-उपसंहा रादि लिद्खोमे वेदान्त शास्त्रका तात्पयं 
ब्रहामे ही रै तो फिर ब्रह्मको उपासना विधिका अद्ध क्यों माना जाय ? पू०-शास्त्रके तात्पयंको 
निर्य आप्त वक्ताओके परम्परा व्यवहारसे होता है। वृद्ध व्यवहारसे यह्‌ प्रतीत होता है कि आप्त 
पुरुष श्रोताकी प्रवृत्ति गौर निवृत्तिके उदेश्यसे रान्दका व्यवहार करते हैँ। इसी प्रकार शास्त्रके मी 
प्रवत्ति ओर निवृत्तिं रूप प्रयोजन हँ । वह्‌ भी विधिज्ञान ( कायं ज्ञान ) से उत्पन्न होता है, अतः वेदान्त 
शास्वक। मी विधिमे ही तात्पयं है, ब्रह्मे नहीं, इसलिए ब्रह्यको मौ विधिका अङ्ख मानना चाहिए । इस 
विषयमे वृद्धोकी भी सम्मति है। ; 
# “ष्टो हि तस्याथः' यह्‌ शबर स्वामीकी सम्मति है । यजेत, जुहोति इत्यादि वाक्य चोदना 








† "पिता बे गाहपव्योऽग्निमाताऽग्निदक्षिणःस्मतः। गुरुराहवनीयस्त साग्नित्रेता गरीयसः 
( मनु° २।२३१ ) ( पिता ग।हपत्य अग्नि है, माता दक्षिण अग्नि है, गुर आहवनीय अग्निहै। ये 
तीन अग्नि सवश्रेष्ठ हँ ) । गृहस्थके धरम जो हवन आदिके रिए नित्य अग्नि रहता है बह गाहपत्य 
हे । इससे अन्य अग्नि ग्रहण किव जाते है । "गाहंपत्यादाहवनीयं ज्वलन्तमुद्धरेत्‌, (आश्व श्रौ २।२) 
गाह पत्यसे आह वनीयको जरतां हुजा रावे । ) 


५ ब्रह्मसूज-शाङ्र भाष्यं | अ०१पा०र 


समाश्नायः'- (जे०सू० १।१।२५) 'आन्नायस्य क्रियाथत्वादानयक्यमतदर्थानाम्‌-' (ज सू° १।२।१) 
इति च । अतः पुरषं क्रचिद्धिषयविदोषे प्रवतेयत्कुतश्िद्धिषयविरोषाद्निवतयच्चाथवच्छाखरम्‌। 
तच्छेषतया चान्यदुपयुक्तम्‌ । तत्छामान्याद्धे दान्तानामपि तथेवाथंवस्नं स्थात्‌ । सतिं च 
विधिपरत्वे यथा स्वर्गादिकामस्याभ्निहोादिसाधनं विधीयत एवमसम॒तत्वकामस्य ब्रह्म 
ज्ञानं विधीयत इति युक्तम्‌ नन्विह जिन्ञास्यवेलक्षण्यमुक्तं कर्मकाण्डे भव्यो धर्मो जिज्ञास्यः; 
इह तु भूतं निदयनिघरत्तं व्रह्म जिज्ञास्यमिति; तजर धर्म॑ज्ञानफलादयुष्नपेश्चाद्धिटक्षणं 
ब्रह्मज्ञानफटं मवितुमहेति । नादत्येवं भवितुम्‌; कार्यविधिप्रयुक्तस्येव ब्रह्मणः प्रतिपाद्य- 
मानत्वात्‌ । (आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" ( ब्रृह० २।४।५ ) इति । य आत्माऽपहतपाप्मा, 
क्रिया वाचक पदोके साथ उच्चारण करना चाहिए ) (आन्नायस्य ०? (वेद क्रियाथेकं है, अत क्रिषासे 
भिन्न सिद्ध अथं प्रतिपादकं वेद-वाक्य निष्फल हैँ ) इसकिए पुरुषको किंसौ एक विषयमे प्रवृत्त करता 
हुजा ओर किसी एक विषय विलेषसे निवृत्त करता हुआ शास्त्र सा्थकहोतादै ओर दुसरे वाक्य 
इसके अंगमृत हकर उपयुक्त होते हँ । उनके साथ समानता होनेसे वेदान्त वाक्य मी उसी प्रकार 
साथेक होते हैं । यदि [ वेदान्त-वाक्य | विधिपरकहों तो जसे स्वगं आदि कमना वाङ पुरूषके लिए 
अग्निहोत्र आदि साधनोका विधानरहै, वसे ही अमृतत्वको कामना करनेवारेके किए भी ब्रह्यज्ञानका 
विधानं किथा जाता है, एेसा मानना युक्तं है । यदि कटो कि यहाँ जिज्ञास्यका वं लक्षण्य (भेद) कहा गया 
है, कम॑काण्डमे .साध्य धमं जिज्ञास्य है ओर ज्ञानकाण्डमे तो नित्य निवृत्त, सिद्ध ब्रह्म जिश्मस्यदहै। 
उनमें अनुष्ठानको अपेक्षा रखनेवारे धमंज्ञानके फलसे ब्रहाज्ञानका फल विलक्षण होना चाहिए । 
एेसा नहीं हो सकता, क्योकि कमंविधिसे प्रयुक्त होकर ही ब्रह्म प्रतिपायमान है । आत्मा० ( रत- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कहलाति है । क्रिया, काये, कमं, नियोग, विधि, धमं ओर अपूवं इन संबका एक ही अथं है । कहीं 
तो शास्त्र पुरुषको सुखके साधनमें प्रवृत्त करता हा सफल होता है, जैसे “ज्योतिष्टोमेन स्वगकामो यजेत 
मौर कहीं दुःखके साघन सुरापान, हिसा आदिसे पुरुषको निवृत्त करता हुजा साथक होता है, जसे “सुरां 
न पिबेत्‌ इसकिएु विधि, निष्रेधात्मक वाक्य ही शास्त्र है। उससे मिच्च अथेवाद आदि.वाक्य विधि 
तथा निषेध वाक्योके अङ्ख होकर सांक होते हैँ । अतः कमंशास्तरके समान वेदान्तशास्त्र भी शास्त्र है, 
इस कारण वेदान्त मी क्रियाथंक होकर साथक हो सकता है । परन्तु यज्ञादि क्रियाओंके समान वेदान्तमें 
अधिकारी ओर विधेय देखनेमे नहीं अति तो वेदान्तसे कायंका ज्ञान कंसे होगा ? सति च' आदिसे 
समाधान करते है । 

# पूवंपक्षी- सति विधिपरष्वे' इस माष्यसे अधिकारी ओर विधेय सिद्ध करता दै, जसे 
“स्वगकामो यजेत" यहाँ स्वगंकौ कामनावाला पुरुष अधिकारी है ओर उनके किए अग्निहोत्रादि विधेय है । 
इसी प्रकार श्रह्ममावकामो ब्रह्मवदनं कुर्यात्‌" (-्मावकौ क्रामनावाखा ब्रह्मज्ञान प्राप्त करे) "मोक्षकाम 
आत्मानसुपासीत्‌' ( प्रमाकर-मीक्षकी कामनावाला आत्माकी उपासना करे ) अर्थात्‌ “अत्मो- 
` पासनेन . मोक्षजनकं अरं सम्पादयेत्‌" अथवा “आस्मोपासनजन्यादृष्टेन मोक्षं भावयेत्‌" ( अष्त्मो- 
पास्षनासे मोक्ष जनक अहृष्ट संपादन करे अथवा आत्मोपासनजन्य अदृ्से मोक्षकी मावना करे ) 
अर्थात्‌ यहाँ ` अमृतत्वको कामना करनेवाला पुरुष अधिकारी है ओर उस फलके प्राप्तिका साधन 
ब्रह्मज्ञान विधेय है । परन्तु “अथातो धमेजिन्ञासा' तथा “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा" इन दोनों सूत्री 
आचार्यो द्वारा पृथक्‌ रचनासे यह सिद्ध होता दै किं ब्रह्मज्ञान नित्य फल्वाला होनेसे कमंको तरह 
विधेय नहीं है । 


अयि० ४ सू० ४ ] भाषाजु वाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ५५, 


सोऽन्वेष्टन्यः स विजिज्ञासितव्यः" ( छान्दो० ८।७।१ ) "आस्मेलयेवोपासीतः ( ब्रु० १।४।७ ) आत्मान- 
मेव लोकसुपासीतः ( चू० १।४।१५ ) श्रह्म वेद ब्रह्मव मवति' ( मुण्ड ° २।२।९ ) इत्यादिविधानेषु 
सत्स-कोऽसावात्मा, कि तद्‌ ब्रह्म ?' इत्याकाद्भायां त्स्वरूपसमपणेन सवं वेदान्ता 
उपयुक्ताः- निव्यः सवज्षः सवंगतो निसव्यतृक्षो निव्यञ्युद्धबुद्धमुक्छस्वमावो विज्ञानमानन्दं बद्य 
हत्येवमादयः। * तदुपासनाच्च रासरष्टो ऽशो मोक्षः फलं भविष्यतीति । कतव्यविभ्यन- 
तुपरवेरो वस्तुमा्रकथने हानोपादानासंभवात्‌ “सप्तद्वीपा वसुमती, (जास गच्छतिः 
दृत्यादिवाक्यवद्धेदान्तवाक्यानामानथक्यमेव स्यात्‌ । नयु वस्तुमा्रकथनेऽपि शरज्ञरियं 
नायं सपः इत्याद ्रान्तिजनितभीतिनिवतनेनाथवच्वं दण, तथेहाप्यसंसार्यत्मवस्तुकथ- 
नेन सं सारित्वश्रान्तिनिवतनेनाथवच्वं स्यात्‌। स्यादे तदेवम्‌ , यदि रज्ञस्वरूपश्रवण इव सप- 
भ्रान्तिः, संसारित्वश्रान्तिर ह्यस्वरूपश्चवणमाज्ेण नवतत, न तु निवतते; श्रतब्रह्यणोऽपि 
यथापूवं खुख दुःखादि संसारि धर्मद शनात्‌ › श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितम्यः' (बृह ° २।४।५) 
दति च श्रवणोत्तरकालयोमेनननिदिध्यासनयोविधिदशनात्‌। तस्मात्प्रतिपत्तिविधिविषय- 





वल्क्य--हे मैत्रेयी ! आत्माका साक्षात्कार करना चाहिए } य आत्मा०' ( आत्मा पापरहित रहै. वह 
खोज करने योग्य है उसकी जिज्ञासा करनी चाहिए ) (आस्मस्ये ०” ( आत्मा है ेसी उपासना करे ) 
(आत्मानमेव ० ( ज्ञानस्वरूप अत्माकी उपासना करे ) (ब्रह्मवेद ० ( ब्रहमको जाननेवाला ब्रह्य ही 
होता है ) इत्यादि विधानोके होनेपर वह आत्मा कौनदहै? वह्‌ ब्रह्म क्या है ?' एेसी आकांक्षा होनेपर 
बरह्के स्वसूपका बोध करानेके किए "नित्यः सवज्ञः सवगतः०' ( नित्य सवंज्ञ ओर सवंगत नित्यतृप्त 
है ) 'निव्यश्चद्ध °` (ज्रह्य नित्य रुद्ध बुद्ध मृक्तं स्वभाव दै) “विज्ञानं ° (ब्रह्य विज्ञान ओर आनन्द स्वरूप 
है ) इत्यादि वेदान्त वाक्य उपयुक्त होते हैँ । उस ब्रह्मकी उपासनासे शास्त्र अवगत अदृ मोक्षरूप फल. 
होगा । यदि वेदान्त-वाक्य कतव्य विधिके साथ असम्बद्ध होकर वस्तुमात्रका कथन करनेवार हों तो हानो- 
पादानका असमव होनेसे "सप्तद्वीपा वसुमती" ( सात द्वीपावली प्रथ्वो है ) “यह राजा जाता है" इत्यादि 
वाक्योके समान वेदान्त-वाक्य प्रयोजन रहित हो जायगे । परन्तु "यह रज्जु है सप नहीं है" इत्यादि वस्तु 
मात्रके कथनमे भी श्रान्तिसे जनित मयक निवृत्ति द्वारा अथवनत्ता (साथकता) देखी गई है । उसी प्रकार 
यहां प्रसंगमें भी असंसारी मात्मवस्तुके कथनसे संसारित्व भ्रान्तिकी निवृत्ति द्वारा साथंकता होगी । एेसा 
तमी हो सकता है जब कि रज्जु -रूप वस्तुक श्रवणसे जंसे सपं-भ्रान्ति निवृत्त हो जाती है, व्र॑से ही ब्रह्म 
स्वरूपके श्रवणमात्रसे श्रोताकी संसारित्व-भ्राम्ति निवृत्त हौ । परन्तु वहु निवृत्त नहीं होती,. क्योकि 
बरहमका श्रवण करनेवाले व्यक्तिमें मी पूवंके समान सुखदुःखादि संसारिधमं देखनेमे अते है । 
अतएव श्रोतव्यो °› (आत्मा श्रोतव्य, मन्तव्य ओर निदिध्यासितव्य है) इस प्रकार श्रवणके उत्तरकार्के 
मनन ओर निदिध्यासनकी विधि देखनेमे आती है । इपलिए यह्‌ स्वीकार करना चाहिए कि उपासना 
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# यदि ज्ञानसे मुक्ति होती तो श्रवणसे उत्यन्न ज्ञानके अनन्तर मनन ओर निदिध्यासनका 
विधान न होता । प्रत्यक्ष अनुमव ओर मननादिके विधाने यह सिद्ध होतारौ कि वेदान्तोके श्रवण 
मात्रसे मोक्ष नहीं होता, किन्तु ब्रह्यकी उपासनासे होता है । प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप फलके प्रतिपादक 
वाक्य ही शास्त्र कहलाते हैँ । परन्तु सिद्ध अथं ब्रह्मक प्रतिपादक वेदान्त वाक्य प्रवृत्ति निवृत्ति रहित 
होनेसे तथा श्रवणानन्तर मननादिकी विधि होनेसे उपासना विधिके अङ्कैः । उपासना भी एक 
परकारसे कमं है, अतः कमं रूपसे ही शास्त्र ब्रह्मे प्रमाण है । यह पुवंपक्षीका अमिप्राय है । 


५६ व्रह्मसृ्-शाडर भाष्य | अ० १ पाद ९ 


तयेव शाखप्रमाणकं ब्रह्माभ्युपगन्तव्यम्निति । ‰% अच्राभिधीयते-नः कमै.ह्मविद्ाफलयो- 
वलश्चण्यात्‌ । शारीरं वाचिकं मानसं च कम श्रतिस्मरतिसिद्धं धर्माख्यं, यदिषया जिज्ञासा 
अथातो धम-जिनज्ञारा' (जे० सू° १।१।१) इति सूत्रिता; अधमाऽपि दिसादिःप्रतिषधयोदनाल- 
श्रणत्वाजिक्ञास्यः परिहाराय । तयोश्चोदनाटश्चण्योरर्थानथयोधर्माधरयोः फले प्रत्यक्षे 
मुखदुःखे रारीरवाङमनोभिरेवोपभुलज्यमाने विषययेन्द्रियसंयोगजन्ये गह्यादिषु स्थावया- 
न्तेषु प्रसिद्धे । $ मनुष्यत्वाद्रारभ्य बह्मान्तेषु देहवत्सु खुखतारतम्यमनुश्वरयते ततश्च तद्धे- 
तोघमेस्य तारतम्यं गम्यते । धवमतारतम्यादधिकारितारतम्यम्‌ | प्रसिद्धः चाथत्वसाम- 
्यादिकृतमधिकारितारतम्यम्‌। तथा च यागाद्ययुष्टायिनमेच विद्याखमायिविषशेषादुत्तरेण 

धा गमनं, केवररिष्टापूतदत्तसाघनेघूमादिं क्रमण दक्षिणेन पथा गमन, तत्रापि सुखतार- 
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विधिक्रा विषय होनेसे ही ब्रह्म शास्त्र प्रमाणक है। इसके उत्तरमे सिद्धान्ती कहते है एेसा नहींरै 
कंयोक्रि कम ओर ब्रह्मविद्याके फलम वलक्षण्य है । कायिक, वाचिक अर मानस्कि कमं श्रुति ओर 
स्मृतिमे धमं नामसे प्रसिद्ध दँ । जिस विषयक जिज्ञासा “अथातो धमंजिज्ञासा" ( वेदाध्ययनके अनन्तर 
धमकी जिज्ञासा करनी चाहिए । इस सूत्रे प्रतिपादित है । इसके साथ ही परिहारके उदैश्यसे वणित 
प्रतिषेध चोदनात्मक होनेसे हिसा आदि रूप अधमं भी जिज्ञाष्यहै। ओर इस चोदनात्मक अथं ओर 
अनथंरूप वर्मधिम॑का दरीर, वाणो ओर मनद्वारा उपभरुज्यमान तथा विषयेन्दरिय संयोगसे जन्य 
प्रत्यक्ष सुख-दुःखरूप फल ब्रह्यादिसे लेकर स्थावर पयन्त सबमें प्रसिद्ध ही है । मनुष्यसे कर ब्रह्मा 
पयन्त समी शरीर धारियोमें सुखका तारतम्य श्रुति कहती है । उससे सुखके साधनभूत धमंका तारतम्य 
ज्ञात होता है । धमक तारतम्यसे अधिकारीका तारतम्य अवगत होता है । किख फल कामना एवं द्रव्य- 
रूप सामथ्यं आदि कारणोसे. तो जधिकारीका तारतम्य प्रसिद्ध है। ओर इसप्रकार याभादि अनुष्ठान 
करनेवाले रोग ही उपासना रूप समाधि विशेषके बसे उत्तर मागंसे जाते दै, तथा केवल इष्ट, पूतं 
मौर दत्त रूप साधनोंसे सम्पन्न पुरुष धूमादि क्रमसे दक्षिण मागके द्वारा जाते है । वहां मी सुखका 
तारतम्य ओर इसके साधनोका तारतम्य यह्‌ सब ॒ “यावत्संपातमुषित्वा० ( वहाँ कर्मोका क्षय होने तक 
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# "मोक्षकामो ब्रहयवेदनं कुर्यात्‌" इस प्रकार जो मुमुक्षु अधिकारीके किए ब्रह्मज्ञान विधेय 
कहा गया है, वह युक्त नहीं दहै, त्रयोकि ब्रह्मस्वरूप नित्य मोक्ष उपासना आदि किसी विधिसे जन्य 
नहीं है। कर्मोपासनादिका फलं जन्य होनेसे अनित्यरै। इस प्रकार दोनोमे वलक्षण्यहै। किच्च 
“स्वगंकामो यजेत" इत्यादि विधि वाक्योसे जंसे धमं जिज्ञास्य है, वसे "मा हिस्यात्‌ सर्वा भूतानि" इत्यादि 
निषेधातमक्र वाक्योसे अधमं मी जिज्ञास्य है । इस प्रकार विधि तथा निषिद्ध वाक्योसे धमं ओर अधमं 
का समानरूपसे ज्ञान होता है । धमंका फल सुख ओर अधमंका फल दुख ब्रह्मासि लेकर स्थावर पयंन्त 
सब प्राणि्योमे प्रसिद्ध है । 

% धमं तथा उपासना जन्य सुखका तारतम्थ इस प्रकार है । सवं प्रथम मानवीय स्तरके 
पूणं आनंदको श्रुति दिखलाती है--.सेषानन्दस्य मीमांसा मवति । युवास्यात्साधु युवाध्यायक आरिष्टो 
दिष्टो बरिष्टस्तस्थेयं परथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णां स्यात्‌ । सं एको मानुष आनन्दः' ( तं° २।८।१ ) 
अब यह्‌ [ ब्रहाके | मानन्द्की मीमासा है- साधु स्वमाव वाका नवयुवक, वेद पढ़ा हुञा, अत्यन्त 
आशावानु, अत्यन्त दृढ ओर बेकिष्ठ हो, एवं उसकी यह्‌ धन धान्यसे पूणं पृथिवी मी हो अर्थात्‌ 
वह्‌ सम्पूणं पृथ्वी मण्डलका एकमात्र छत्रपति हौ उसका जो आनंद है वह्‌ एक मानुष आनन्द है वह्‌ 
आनन्द मनुष्योकमे मानवीय स्त रका पूणं आनन्द कहा जाता है । मनुष्य, मनुष्य गन्धं, देव गन्धव, 
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तम्यं तत्साधनतारतम्य च शास्रात्‌ “वावत्संपातमुषित्वाः ( छान्दो० ५।१०।५ ) इत्यस्माद्‌ 
गम्यते। तथा * मनुष्यादिषु नारकस्थावरान्तेषु सुखलवश्चोदनाटश्चणधमंसाध्य एवेति 
गम्यते तारतम्येन वतमानः । तथोध्वंगतेष्वधोगतेषु च देहवत्सु दुःखताय्दम्यदद॑नात्त- 
दधेतोरधर्भस्य प्रतिषेधचोदनालक्षणस्य तद्‌नुष्ठायिनां च तारतम्यं गस्यते 1 एवमविन्यादि- 

रहकर वे फिर इसी मागसे जिस प्रकारगयेथे उसी प्रकार छौटते दँ) इस शास्त्रसे स्पष्ट अवगत 
होता दै । इस प्रकार मनुष्य आदिसे लेकर नारकीय एवं स्थावर पयन्त जीवम तारतम्थसे वतमान 
सुखलव चोदनात्मक धमस ही जन्य ज्ञात होतार । इसी प्रकार ऊध्वंगत तथा अधोगत देहधारी 
जीवोमे दुःखका तारतम्य देखनेसे उसके हेतु भृत प्रतिषेध चोदनांत्मक ( प्रतिषेध प्रवतंक 
वाक्योसे बोधित ) अधमंका ओौर उसके अनुष्ठान करनेदारोका तारतम्य ज्ञात होता है। एवं 
अविद्या . आदि दोष विशिष्ट जीवोके धमं ओर अधमंके तारतम्यसे शरीर ग्रहण पूवक सुख 
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अग्निस्वात्‌ आदि पितर, आजानदेव, कमंदेव, देव, इन्द्र, ब्रहस्पति, प्रजापति पयन्त पूवं पूवंसे उत्तरोत्तर 
सौ गुना आनन्द प्राप्त होता है। "ते ये शतं प्रजापतेरानन्दः । स एको ब्रह्मण आानन्द्‌ः श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य ' ( ते ० २।८।४ ) ( प्रजापतिके जो सौ आनन्द हैँ वही ब्रह्योका एक आनन्द है ओर 
वह अकामहत ब्रह्मनिष्ठ श्रोत्रियकरो भी प्राप्त है) इस प्रकार मनुष्यसे ठेकर ब्रह्मा पयंन्त आनन्दका 
तारतम्य श्रत्तिमें कहा गया है । मोक्ष फल तो नित्य निरतिराय आनन्द स्वरूप एक दै ओर मोक्षका 
साधन तत्वज्ञान भी एकहीदहै। इस प्रकार कमं ओर विद्यके फलोमे महान्‌ अन्तर दै । मोक्षका 
साधन चतुष्टय सम्पन्न अधिकारी भी एक दही प्रकारका है। किन्तु कमं अनेक, उनके फल अनेक तो 
स्वभावतः उसके अधिकारी भी अनेक हँ । किच्च याग तथा पच्चाभ्ति विद्याके उपासक अचि मागंदारा 
ब्रह्म खोकको जाते हैँ । कल्पपयन्त फिर इस मानव लोकको प्राप्त नहीं होते । 


'अन्निहोत्रं तपस्सस्यं वेदानां चानुपारुनम्‌ । आतिथ्यं वैश्वदेवं च इष्टमित्यभिधीयते ॥१॥ 
वापीकूपतडागादिदेवतायतनानि च। अन्नप्रदानमारामः पूतमिव्यमिधीयते ॥२॥ 
शारणागतसंन्राणं भूतानां चाप्यर्हिसनम्‌ । बहिर्वेदि च यदानं दत्तमित्यमिधीयते ॥३॥ 

( अग्निहोत्र, तप, सत्य, वेदोका संरक्षण, अतिथि सत्कार ओर वंश्वदेव "दष्ट कहराता है 1 
बावडी, कुं, तााब, देवालय ओर बाग बनवाना तथा अन्नदान करना "पूतं" कहलाता दै । शरणा- 
गतकौो रक्षा करना, प्राणियोको पीडा न पहुंचाना ओौर वेदीके गाह्र दान देना "दत्त' कहखाता है } 
इत्यादि कर्मोका कर्त देह त्यागके अनन्तर “धूमो रात्रिस्तथा कृष्णः धण्मासा दक्षिणायनम्‌ । तत्र 
चान्द्रमसं ज्योतिर्योगी भ्राप्य निवतते"" ( गी° ८।२५ ) ( धूम आदि मागं द्वारा धूमसे रात्रि, कृष्ण- 
पक्ष, दक्षणायन, षण्मास, पितृ खोक, आकाशसे चन्द्ररोकको प्राप्त होता है ) इस प्रकार मनुष्य लोकसे 
उपर-ऊपर छोकोमे गये जीवोमे सुखका उत्तरोत्तर उत्कषं दिखलाकर अव इससे निम्नतर लोकम गये 
जीवोमे सुखका तारतम्य (तथा' इत्यादिसे कहते हैँ । 

# जसे मनुष्यसे टेकर ब्रह्मा पयंन्त तारतम्यसे वतंमान सुख ध्मंके तारतम्यसे है, वसे मनुष्यसे 
लेकर नरकं पयंत्त तारतम्यसे वतमानं युख मी धम॑से ही रै । विषयेन्दरिय जन्य सुख तो नारकीय 
जीवोको भी उपलन्ध है । अब "तथोध्वम्‌' इत्यादि भाष्यसे दुःख, उसका हेतु भौर उसके अनुष्ठान 
करनेवालोका भद कहते टै । अब द्विविध कमं फलोका उपसंहार करते दै--अविद्या, अस्मिता 
( अहंकार ), राग, देष भौर अमिनिवेश ( मत्युमय ) आदि रोष युक्त जीव धमं मौर अधमंके 
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दोषवतां धर्माधर्मतार तम्यनिभित्तं शरीरोपादानपूवेकं सु खदुःखतार तम्यमनित्थं संसार- 
रूपं श्चतिस्मृतिन्यायप्रसिद्धम्‌ । तथा च श्रुतिः-- न ह वै सशरीरस्य सतः प्रियाप्रिययोरपह- 
तिरस्ति' ( छान्दो ८।१२।१ ) इति यथार्वाणितं संसार रूपमयुवदं ति । # “अश्रीर वाव सन्तं 
न भ्रियाभ्रिये रररतः ( छान्दो° ८।१२।१ ) इति प्रियापियस्पदांनपतिषेधाच्ोदनालश्षणध्म- 
कार्यत्वं मोक्ाख्यस्यादारीरत्वस्य प्रतिषिभ्यत इति गम्यते। धभेकायेत्वे हि प्रियाप्रियस्पदा- 
प्रतिषेधो नोपपद्यते। अहारीरत््रमेव धभैकायैमिति चेन्न; तस्य स्वाभाविकत्वात्‌] “अशरीर 
शरीरेष्वनवस्थेष्ववरि्थितम्‌ । महान्तं विभुमात्मानं म्वा धीरो न शोचति" (काठ० ५।२।२१) “अप्राणो 
ह्यमनाः शयुञ्नः' (मुण्ड ० २।१।२) असङ्गो ह्ययं पुरुषः" ( ब्रह ° ४।३।१५ ) इत्यादिश्रतिभ्यः । अत 
पवानुष्टेयकमफलविलश्चणं मोश्चाख्यमशरीरत्वं नित्यमिति सिद्धम्‌ । * तत्र किचित्परिणा- 
मिनित्यं यस्सिर्विक्रिःयमाणेऽपि तदेवेदमिति बुद्धिनं विहम्यते; यथा पृथिव्यादिजगन्धिल्य- 
त्ववादिनाम्‌। यथा च सांख्यानां शुणाः * इदं तु पार्माथिकं, कूटस्थनिष्यं, व्योम- 


दुःखका तारतम्य अनित्य संसाररूप है, एेसा श्रुति, स्मृति ओर न्यायमं प्रसिद्ध है । इसी प्रकार नन हवै 
सदारीरस्य °` ( निरसन्देह उस सशरीर आत्मके सुख दुःखका विनाश नहीं होता ) यह श्रुति यथार्वणित 
संसाररूपका अनुवाद करती है । “अ्ञरीरं वाव ० ( देहादि अभिमान रहित आत्माको मिथ्या देहं 
सम्बन्धी सुख-दुःख स्पश नहीं करते ) इस श्र॒तिसे प्रिय अर अग्रिय सम्बन्धके प्रतिषेधसे मोक्ष नामक 
शरीर रहित अवस्था चोदनात्मक धमंका कायं है इसका प्रतिषेध किया गया है, एसा अवगत होता है । 
मोक्षको धमंका कायं मानें तो उसमे प्रियाप्रिय स्पशका प्रतिषेध अनुपपन्न है । यदि कहो कि अशरीरत्व 
ही धमका काय हो तो यह्‌ युक्त नहीं है' क्योकि अशरीरं ० ( जो देवादि शरीरोमें शरीर रहित तथा 
अनित्योमे नित्य स्वरूप है, उस महानु ओर सवं व्यापक आत्माको [ मँ ब्रह्म हं ] जानकर विद्वानु शोक 
नहीं करता ) 'अध्राणो०' ( प्राण रहित, मन रहित, शुद्ध है ) “असङ्गो °” ( यह पुरुष असद्ध रै ) 
इत्यादि श्रुतियोति ज्ञात होता है किं अररीरत्व उसका स्वमाव है । अतएव अनुष्ठेय कमंफल्से विलक्षण 
मोक्ष नामक अशरीरत्व नित्य है, यह सिद्ध हृ्भा। [ नित्यमीदो प्रकारका होतादहै परिणामी 
नित्य तथा पारमार्थिक नित्य ] इन दोनोमे परिणामी नित्य वह है जिसके विकृत होनेपर मी "वही 
यह है" एसी प्रतिज्ञारूप बुद्धिका नाश नहीं होता । जगत्‌को नित्य माननेवालोके मतमे जंसे पृथ्वी 
आदि परिणामी नित्य है । ओर सांस्योके मतम जंसे गुण परिणामी नित्य हैँ । परन्तु यह ( ब्रह्म ) 
सल्यानन्दी-दीपिका 

तारतम्यसे रारीरे ग्रहण दारा अनित्य संसारको प्राप्त कर सुख दुःखका अमुमव करता है । “तस्मि 
न्यावत्संपातं' इत्यादि श्रुति, “क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं विकान्ति” इत्यादि स्मृति ओर कारणके नाशसे 
कायंका नाश होता है, जंसे वृक्षके नाशसे फल, छायादिका नाश होता है, वंसे धर्माधिमंके नाश होनेसे 
तज्जन्य शरीर भौर शरीरद्वारा भोग्य सुख दुःख आदिका भी नाश्च हो जाता है, इत्यादि न्यायम प्रसिद्ध 
है । किन्तु मोक्ष नित्य, निरतिशय, अतीश्ट्रिय ओर शोकांदिसे रहित दै, अतः वह॒ कमका फल नहीं 
है । # 'यत्सच्वे यत्स्वं यदमावे यदमावः' . यह अन्वय-व्यतिरेक है अर्थात्‌ शरीर आदि अनात्मा- 
मिमान हो तो सुख-दुःखादि हों, शरीर आदि अनात्माभिमान न हो तो सुख दुःखादिमीनहों, यह्‌ 
अमिप्राय श्रुतिमे प्रतिपादित है । आत्मरूप मोक्ष नित्य होनेपर भी. परिणामी होनेके कारण धमंका 
कायं हो सकता है, एेसी शङ्काके होनेपर "तत्र" इत्यादिसे नित्यका भेद दिखलाते हैँ । 

 # जो परिणामी ओर नित्य हो वह्‌ परिणामी नित्य कहलाता है । पूवं रूपका परित्याग कर 
दूसरे रूपको प्राप्त करनेका नाम परिणाम है । जसे पृथ्वी किसी समय घास, वरक्षादि अवस्थाको प्राप्त 
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वत्घर्वम्यापि, स्वविक्रियारहितम्‌., नित्यतत्तम्‌, निरवयवम्‌, स्वयञ्ज्योतिः स्वभावम्‌ । 
यत्र धर्माधर्मौ सह कायंण कायश्च नोपावतंते । तदेतदशरीरत्वं मोक्षाख्यम्‌ । "अन्यत्र 
धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्मात्कृताकृतात्‌ । अन्यत्र भूताच मग्याच्च' (कट० २।१४) इत्यादिश्रतिभ्यः 

अतस्तदब्रह्म यस्येयं जिज्ञासा प्रस्तुता, तचयदि कतव्यरोषस्वेनोपदिदये्त, तेन च कतव्यन 
सध्यदचेन्मोश्चो ऽभ्युपगम्येत, अनित्य एव स्यात्‌ । तत्रैवं खति यथोक्तकमेफरष्वेव तार- 
तम्यावस्थितेष्वनिव्येषु कथ्िदतिरायो मोक इति प्रसज्येत । निदश्च मोश्चः सर्वर्मोश्चवा- 
दिभिरभ्युपगम्यते, अतोन कतन्यरोषत्वेन ब्रह्मोपदेराो युक्तः अपि च च्रह्य वेद्‌ ब्रह्मेव मवति 


तो पारमाथिक, कूटस्थ, नित्य, आकारके समान सवग्यापक, समौ विक्रियाओंसे रहित, नित्य वप्त, 
निरवयव ओर स्वयं प्रकाश स्वरूप है । जिस प्रमात्मामें धर्माधमं, सूख दुःख रूप कायके साथ तीनों 
कालोमे भी सम्बन्ध नहीं रख सकते । "अन्यत्र धर्माद ० ( जो धर्माधिमं, कायं कारण, मूत मविष्यतूसे 
भिन्न है ) इत्यादि श्रतियोसे सिद्ध मोक्ष नामक अदारीरत्व है । इसलिए कमंफलसे विलक्षण होनेके 
कारण वहु अशरीर मोक् ब्रह्म है जिसकी यह्‌ जिज्ञासा प्रस्तुत है । यदि वह्‌ ( ब्रह्म ) कायके अङ्धरूपसे 
उपदिश्हो ओर उस काय॑से मोक्ष साध्य स्वीकृत किया जाय तो वहु अनित्यही होगा । मोक्षके 
अनित्य सिद्ध होनेपर तारतम्य ( न्यूनाधिक ) से वतमान यथोक्त अनित्य कमफरोमेसे कोई अतिशय 
मोक्ष है एेसा मानना पड़गा । परन्तु सब मोक्षवादी यह्‌ स्वीकारकरते दहै कि मोक्ष नित्यदै। इस 
कारण कायंके अङ्खरूपसे ब्रह्यका उपदेश युक्त नहीं है । मौर चज्ह्म वेद °` ( ब्रह्मको जाननेवाला ब्रह्य 
सव्यानन्दी-दीपिका 

होकर पून: उनके विनाश्च होनेपर मृत्तिका आदिकी अवस्था प्राप्त करती है । उत्पत्ति ओर विना 
दोनों अवस्थाओमे "पृथ्वी है" एेसी बुद्धि बनी रहती है, इसकिए पृथ्वो परिणामी नित्य है । इसी प्रकार 
प्रायः सब द्रव्य पदाथं परिणामी नित्य समक्चने चाहिए । क्या उस वस्तुका सर्वात्मना परिणाम है अथवा 
एक देशका ? यदि सर्वात्मना परिणाम मानें तो मुक वस्तुका ही नाश हो जायमा। यंदि एक देश्च 
रूपसे माने तो वह मू वस्तुसे भिन्न है करि अमिन्न? यदि भिन्नटै तो उसका परिणाम कंसे होगा ? 
कयोकि अन्यके परिणामसे अन्यका परिणाम नहीं होता । यदि मानें तो अतिप्रसङ्ख होगा । यदि अभिन्न 
है तो मूर वस्तुका हीं नाच हो जायगा, इसलिए परिणामी नित्यता वास्तविक नहीं है । सांरुयमतमे 
सतव, रज ओर तम ये तीनों गृण प्र्यमे साम्यावस्थामे रहकर प्रधान कहलाते है, सृिकालमे गुणोकी 
विषमतां तथा स्वप्रधानताके अनुसार युख-दूःख मोहादि प्रप्चरूपसे परिणाममावको प्राप्तं होते है, 
इसलिए दोनों अवस्थाओमे गुण अनुस्यृत दँ अर्थात्‌ सत्त्व गण. स्वश्रधानतासे सुखाकार, रजोगुण स्व- 
प्रधानतासे दुःखाकर ओर तमोगुण स्वप्रधानतासे मोहाकार परिणामको प्राप्त होति दँ । 

# आत्माको कूटस्थ, नित्य, व्यापक आदि कटुकर उत्पत्ति आदि सब विक्रियाओं ( विकारो } 
का निषेध किया गया है । उत्पा, प्राप्य, विकायं तथा संस्कायं ये क्रियाके फल है । कूटस्य शब्दस 
उत्पायका. सवंव्यापी शन्दसे आप्यका, सवं विक्रिया रहित शब्दसे विकायंका तथा निरवयव शब्दसे 
संस्का्यका क्रमशः निषेध किया गया है । क्योकि यह्‌ सब परिच्छिन्न सावयवमें होते हैँ । “व्योमवत्‌ ०' 
यह दृशन्त॒ परमत ( न्यायमत ) को लेकर कहा गया है, वेदान्त सिद्धाम्तमे तो आकाश मी कायं 
होनेसे अनित्य है । मोक्षावस्थामें आत्माको जड माननेवारेके मतका (स्वयं ज्योतिः" शब्दसे खण्डन किया 
गया है । क्योकि “अत्रायं पुरूषः स्वयं ज्योतिः इत्यादि श्रुति ब्रह्मको स्वप्रकाश स्वरूप कहती है । इस 
परकर कमे अनित्य फते मिन्न मोक्षहूप फल नित्य ब्रह्मस्वरूप है जिसको जिज्ञासा करनी चाहिए । 
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(मुण्ड ० ३।२।९ ) क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तरिमन्टष्टे परावरे ( सुण्ड० २।२।८ ) । 'आनन्द्‌ं ब्रह्मणो 
विद्धान्‌ । न बिभेति कुतश्चन" (तैत्ति° २।९) 'अमयं वै जनक प्राक्षोऽसिः (ब्रह ° ४।२।४) । (तदास्मा- 
नमेवावेदेदं ब्रह्मास्मीति तस्मात्तससवमभवत्‌ ' ( वाजसनेयिवब्राह्यणोप० १।४।१० ) तत्र को मोहः कः 
शोक एकल्वमनुपदयतः' ( दंशा० ७ ) इत्येवमाद्याः श्रुतयो ब्रह्मविद्यानन्तरं मोक ददायन्त्यो 
मध्ये कार्यान्तरं वास्यन्ति। * तथा "तद्धैतव्यश्यन्नुषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुरमवं सूयश्च' (चह ° 
१।४।१० ) इति ब्रह्मदरंनसर्वात्मभावयोमध्ये कतव्यान्तरवारणायोदादार्यम्‌ । यथा 
तिष्ठन्गायतीति तिषटतिगायत्यो्मध्ये तत्कतेकं कार्यान्तरं नास्तीति गम्यते। स्वं हि नः पिता 
योऽस्माकमविद्यायाः परं पारं तारयसि' (प्र्न० ६।८) श्रुतं दयेव मे भगवद्दशेभ्यस्तरति शोकमात्म- 
विदिति सोऽहं मगवः शोचामि तं मा मगवाऽदछोकस्य पारं तारयतु" (छान्दो ० ७।१।३) (तस्मे खदित- 
कषायाय तमसः पारं दशयति मगवान्सनक्छुमारः” ( छान्दो ° ७।२६।२ ) इति चैवमादयाः श्रुतयो 
मोश्चप्रतिवन्धनिव्त्तिमाच्रमे वात्मन्ञानस्य फलं दं रायन्ति । # तथा चाचायेप्रणीतं न्यायोप- 





ही होता है ) क्षीयन्ते चास्य०' ( उस परावर ब्रह्मका साक्षात्कार कर लेनेपर इसके कमं क्षीणदहो 
जाति है ) आनन्द ० ( ब्रह्मके आन.दको . जाननेवाला विद्वान्‌ किसीसे मयमीत नहीं होता ) अभयं ०" 
( याज्ञवल्क्य--है जनक ! तु निर्वय अभयको प्राप्त हो गया है ) (तदास्मन °` ( अज्ञानके निवृत्त होनेके 
कारणं जीव संज्ञक ब्रह्मने गुरुके उपदेरसे अपनेको ही भै ब्रह्म ह" एेसा जाना, अतः वह्‌ सवं हो गया } 
(तत्र को मोहः०' ( उस समय एकत्वका अनुमव करनेवाले उस विद्वानूको क्या योक भौर क्या मोह हो 
सकता है ) इत्यादि श्रुतिर्या ब्रह्यज्ञानके अनन्तर मोक्ष दिखलाती हुई ब्रह्मज्ञान ओर मोक्षके मध्यमे 
कार्यान्तिरका निषेध करती दँ । इसी प्रकार "तद्धैतत्‌ ०” ( वह्‌ ब्रह्य प्रत्यगात्मा हँ, एेसा ज्ञान प्राप्तकर 
मुनीन्द्र वामदेव शुद्ध ब्रह्मस्वरूप हुए अर्थात्‌ उसे आत्मरूपसे देखते हए ऋषिवामदेवने जाना--मैँ मनु 
हुआ ओर सूयं मी ) इस श्रुतिको ब्रह्मदशंन तथा सवत्मिमावके मध्यमे अन्य कतंव्यका निषेध करनेके 
लिए उदाहरणरूपसे समध्चना चाहिए । जंसे खड़ा होकर गायन करता है" इसमे खड होने ओौर गायन 
क्रियाके मध्यमे तत्कतुक अन्य कायं नहीं है, एेसा ज्ञात होता है । [ सुकेश भारद्वाज आदि छः ऋषियोने 
पिप्पलाद गुरूमे कहा-] ध्वं हि० (तुमदहीतो हमारेपितादहो जो हमे अविद्याकेःपरपार पहुचा 
दिया हे ) श्रतं ह्येव °` ( मेने भगवत्‌ तुल्य आप जंसोसे सुना है किं आत्मवित्‌ सोकको पार कर रेता 
है अर्थात्‌ शोकसे मुक्त हो जाता है, ओर हे भगवन ! मँ शोक करता हूं, रेसे मूञ्ञको आप शोके 
पार-मृक्त कर दीजिए एसा नारदने कहा ) (तस्मै ( भगवान सनत्छरुमारने उस दग्ध पाप नारदको 
अज्ञानरूपी अन्धकारसे पार ( ब्रह्मं ) दिखाया ) इत्यादि श्रुतियां दिखलाती हैँ कि मोक्षके प्रतिबन्ध 
( अज्ञान ) की निवृत्तिमात्र आत्मज्ञानका फल है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 


ब्रह्यज्ञान ओर कम॑ज्ञानमें अन्तर यह है कि केवल कमंज्ञानसे स्वगं आदि फलकी. प्राप्ति नहीं 
होती, किन्तु कमंज्ञान ओर उसके फलके मध्यमे अनुष्ठेय याग आदि कमं करने पडते हैँ । उनका 
फर कालान्तर वा जन्मान्तरे होता है । परन्तु यहां तो इसके विपरीत है, जंसे प्रदीपसे अन्धकारक 
निवृत्तिरूप दृष्ट फलमे अन्य कतंगव्य अवशेष नहीं है, वसे ही ब्रह्मज्ञान ओर मोक्षरूपी दष्ट फलके 
मध्यमे मी कुछ अन्य कत्तव्य नहीं है । त्रह्यज्ञानका फर मोक्ष यदि कालान्तरमे माना जाय तो ब्रह्म 
विद्‌ ब्रह्मेव मवति", अत्र ब्रह्म समदनुतेः -इत्थादि श्रुतियोंका बाध होगा, जो सवंथा असङ्गत है । 
“एतद्यो वेद्‌ निहितं गुहायां सोऽविद्याभ्रन्थि विकिरती सोम्य ० ( मृण्ड २।१।१० } ( जो इस गुहामे 


अधि०  स्‌० ४ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६१ 


बृंहिवं सृत्रम-दुःखजन्मप्रदृ्तिवोषमिथ्याक्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरापायादपवगः' ८ न्या० 
सू° १।१।२ ) इति । सिथ्याक्ञनापायश्च ब्रह्मालेकः्वविक्ञानाद्ध वति । ® न चेदं ब्रह्मात्मै- 
कः्वविज्ञानं संपद्रपम्‌, यथा अनन्तं बे मनोऽनन्ता विश्वेदेवा अनन्तभेव स तेन रोकं जयति 
( बृह ° ३।१।९ ) इति । न चाध्यासरूपम्‌, यथा (“मनो ब्रह्मव्युपासोत्‌' ( छान्दो ° ३।१८।१ ) 
आदित्यो बरह्यत्यादेशः' ( छान्दो ० ३।१९।१ ) इति च मन आदित्यादिषु ब्रह्मदपए्यध्यासः। 
# नापि विहिठक्रियायोगनमित्तं "वायुर्वाव संवगः' ( छान्दो ० ४।३।१ ) ध्राणो वाव संवग 





उसी प्रकार ( दुःख, जन्म, श्रवृत्ति, धम, अधम, दोष एवं मिथ्याज्ञान इनम कारणह्प उत्तर-उत्तरका 
नाश होनेसे उसके पूवं पूवं कायंका नाज होकर मोक्ष प्राप्त होता है ) इस प्रकार युक्तियोंसे पुष्ट आचायं 
गौतम प्रणीत यह्‌ सूत्र है । मिथ्थाज्ञानकी निवृत्ति ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञानमे होती है । यह्‌ ब्रह्मात्मैकत्व विज्ञान 
सद्रप नदीं है, जसे अनन्तं बै०' (मन अनन्त है ओौर विश्वेदेव भी अनन्त है) इसकिएु मनम अनन्त विश्वे- 
देवोकी टृ करनेके कारण वह्‌ अनन्तलोकका जीतता-्राप्त करता है), यह्‌ ब्रह्मास्मेकत्वविज्ञान अध्यासरूप 
भी नहीं है, जसे "मनो ब्रहत्युपासीत' (मन ब्रह्म है, एेसी उपासना करे). “आदिष्यो ब्रह्म०› (आदित्य ब्रह्य 
है, ठेसा आदेश है) इस प्रकर मन ओर आदित्यदिमें ब्रहमह्टि अध्पा्ल्प रै । "वायुर्वाव० (वायु ही 
सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थित गुप्त ब्रह्मको जानता, हे सोम्य { वहु अविद्याकी गांठ ( चिद्‌-जड ग्रन्थि ) को तोडता है ) । 
-मोक्षका प्रतिबन्धक अज्ञान है, वह्‌ तत्त्वन्नानसे ही निवत्त होता है। अतः मोक्षके प्रतिबन्धक अज्ञानकी 
निवत्त करना ही आत्मज्ञानका प्रयोजन है अन्य नहीं, क्योकि आत्मा तो स्वयं प्रकाशरूपदहै। इस 
विषयमे मुनि गौोतमके सूत्रको उद्धूत करते है । 

# इस गौतम सूत्रम जन्म ही साक्षात्‌ दुःखका कारण कहा गया है, क्योकि जन्म होनेसे ही सुख 
दुःखका अनुभव होता है । विषय जन्य सुख मी परिणाममें दुःखका कारणदै। |[ येहि संस्पशजा 
मोगा दुःखयोनय एव ते" ( गी० ५।२२ ) (जो इन्द्रिय तथा विषयोके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले सज 
मोगदहैंवेदुःखकेहीहेतु है) अतः सुखको भी दुःख शब्दसे बणित किया है । जन्मका कारण धर्माधिम- 
रूप प्रवृत्ति है । धर्माधिमकी प्रवृत्ति राग द्रेषादि दोषोसे होती है, दोष मिथ्याज्ञानसे होते है । भिथ्या- 
ज्ञान ही राग देषादि दोषोद्रारा संसारका मूल कारण है। मिथ्यान्नानकी निवृत्ति तत्त्वज्ञानसे होती दै । 
“तत्वक्तानात्‌ निःश्रेयसाधिगमः' ( गौ० सू° १।१।२ ) ( तत्व ज्ञानसे ही मोक्ष होता है अर्थात्‌ पुनजेन्स 
नहीं होता ) इतने अशमे ही सूत्रकी सम्मति दी गई है । गौतम अभिमत तत्त्वज्ञान ओर मोक्ष वेदान्त- 
सिद्धान्तमे स्वीकृत नहीं है, क्योकि वे प्रमाण, प्रमेय आदि षोड पदाथोकि ज्ञानको तत्वज्ञान मानते हैँ । 

# पूवंवक्षी- जैसे “ग्रत्योः स खत्युमोा्रोति य इह नानैव पञ्यति' इस श्रुतिमे भेदज्ञान मृ्युका 
कारण प्रतिपादित होनेसे प्रमा नहीं है, वंसे ब्रह्यत्मैकत्व ज्ञान प्रमा न होकर सम्पदादि ( उपासना } 
रूप है, अतः वह्‌ भ्रान्ति रूप है । (आरोप्य प्रधाना संपत्‌' ( आलम्बनको अविद्यमान-सा मानकर 
आरोप्य प्रधान सम्पत्‌ उपासना कहृलाती है ) जसे कि काम, सङ्कल्प आदि अनन्त वृत्तिवाला -होनेसे 
मन अनन्त कहा जाता है, वसे विश्वेदेवता मी अनन्त हैँ । इस प्रकार दोनोमे आनन्त्य, समान है । 
समसे विश्चेदेवता ही मन रहै) मनको विश्वेदेवतारूपसे उपासना करनेसे उपाक्कको अनन्त लोककी 
प्राप्ति होती है। वसे चेतन्य धमं जीव मौर ब्रह्ममे समान रहै, इसलिए अल्प जीवको महान ब्रह्मरूप 
सम्पादनकर जीवरूप आलम्बनको अविद्यमानकर प्रधानरूपसे ब्रह्मका “मँ ब्रह्म हः इस प्रकार अनु- 
चिन्तन करने अमृतत्व फल प्राप्त होता है, अतः जीव ब्रह्यका एकत्व ज्ञान मी सम्पद्रष है । सम्पत्‌ 


६२ ब्रह्मसूज-राङ्रभाष्य [ अ० १पा०१ 


( छान्दो° ४।३।३ ) इतिवत्‌ । नाप्यास्यावेश्चणादिकमवत्कर्माङ्गसंस्कार रूपम्‌ । संपदादिः 
रूपे हि ब्रह्मास्मेकत्ववि ज्ञाने ऽभ्युपगम्यमाने (तस्वमसि" ( छान्दो ° ६।८।७ ) 'अहं ब्रह्मस्मि' 
( ब्रह ० १।४।१० ) "अयमास्मा ब्रह्मः ( वरह ° २।५।१९ ) इत्येवमादीनां वाक्यानां बरह्यास्मेकत्व- 
वस्तुप्रतिपादनपरः पदसमन्वयः पीड्येत । # मिते हृदयग्रन्थिदिकछयन्ते सवसंशयाः" (मुण्ड० 
संवगं है ) राणे 5०) (प्राण ही सवगं है ) इसके समान विशिष्ट क्रिया सम्बन्ध निमित्तक मी नही 
है, ओर आन्यःवेक्षण आदि कमके समान कर्मा्खिका संस्काररूप भीनहींरहै, ब्योकि ब्रह्मत्मैकत्व 
विज्ञानको सम्पदादिरूप माननेपर तत्वमसि अह ब्रह्मास्मि “अयमात्मा ब्रह्म इत्यादि वाक्योका 
ब्रह्यात्मेकत्व वस्तु प्रतिपादन परक पद समन्वथ बाधित हो जायगा । “भिद्यते ०” (ब्रह्मका साक्षात्कार कर 
सव्यानन्दी-दीपिक्ा 

उपासनामे आरोप्य प्रधान ओर आलम्बन ( आधार) गौण होता है । जाम्बनप्रधानः प्रतीकः" { जहां 
आलम्बन प्रधान ओर आरोप्य गौण हौ वह प्रतीकोपासना कहलातो दै ) उसको अध्यास भी कहते है 
यथा भमनो ब्रहयेव्युपासीतः ( ब्रह्म भावनासे मनकी ओर आदित्यकी उपासना करे ) यह्‌ प्रतीको- 
पासना दै । जसे शालिगप्रामकौो विष्णुरूपे, शिवलिङ्घकी शङ्कुरशरूपसे, ॐ कौ ब्रह्मरूपसे उपासना 
प्रतीकोपासनाके उदाहरण हैँ । जसे विष्णुके अभाववारे शालिग्राल शिला आदिमे विष्णु बुद्धि 
अध्यास ही है । “अतस्मिन्‌ तदुनुदधिरध्यासः' ( अतदुमे तद्बुद्धिको ही अध्यास कहा जातादहै ) यह्‌ 
अध्यासका लक्षण इन सब स्थलोमे घटता है, अतः वे अध्यासस्पदही है । परन्तु ब्रह्मात्मकत्व ज्ञान 
सस्पद्र॑प तथा अध्यास खूप नहीं है । 

# जैसे "वायुर्वाव संवगः° प्रक्यकालमे अग्नि, सूयं चन्द्रमा ओर जल ये सब वायुम विीन 
होते है, इन सबका वायु ही ग्रसन करता है । यह्‌ अपिदैवत संवगं है । अभ्यास्मं प्राणो वाव संवर्गो 
यदा वै पुरुषः स्वपिति' ( शरीरान्तर संचारी अध्यात्म प्राण संवग है, जब पुरुष सोता है तब वाक्‌, 
चक्षु, श्रोत्र ओर मन आदि सव इन्दियां प्राणम लीन होती) तौ वा एतौ द्धौ संवो वायुरेव 
देवेषु प्राणः प्राणेषु" ( छा० ४।३।४ ) (येदोसंवगं है, अग्नि आदि देवम वायु. ओर वागादि 
इन्द्रियोमे प्राण ) इसलिए वायु ओर प्राणमं संहुरणरूप क्रियाका योग॒ समान होनेपर दोनोमे 
संवग॑त्व समान है । इस प्रकार वाधरु ओर प्राणकरी संवगंूपसे अभेद उपासना करनी चाहिए । वैसे 
ही वृद्धिरूप क्रियाके योगसे “जीव ब्रह्म है" यह अभेदज्ञान अमृतत्व फलके किए है । वास्तवमे जीव 
जर ब्रहमाका भेदहीदहै अभेद नहीं । जो अभेद मानते वे भ्रान्त है। अब अन्य मतका उल्लेख 
करते है, जसे “पल्यवेक्षितमाञ्यं मवति' दशंपूणंमास यागके प्रकरणमे उपांशु यागके अद्भूत धृतको 
यजमानकी पत्नी देखे । यहाँ यजमानकी पत्नीदाया धृत देखनेका विधान है, क्थोकि उ सके देखनेसे 
धुतका संस्कार हु माना जाता है । इससे धृतम विशेष गुणका आधान होता है अर्थात्‌ अष्ट 
विशेष उत्पन्न होता है। यह वेदिक उदाहरण रहै। छौकिके उदाहरण भी है--नीज पूरकुसूम 
( अन्नारका फूल ) काखके रससे अविसिक्त दनेसे लाखके समान रक्तवणं विशिष्ट फरुको उत्पन्न 
करता है । यहा बीजपूर कुसुममे गुणाधानरूप संस्कार माना जाता है । वसे “आत्मा वा अरे द्ष्टव्यः" 
इत्यादि मन्त्र यागके अङ्खरूप कतमिं ब्रह्मात्मैकत्वः विज्ञानरूप संस्कारका विधान करते हँ अर्थात्‌ 
आत्माके संस्कारके लिए ब्रह्यज्ञानका विधान है । परन्तु धूवंपक्नका यह कथन युक्तं नहीं है, यदि 
अभेदज्ञानको संस्कारखूप गरुण, सम्प्रप तथा अध्यास ( प्रतीकोपासना ) विशिष्ट क्रिया योग निमित्त 
मानें तो तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि" इत्यादि श्रुति वाक्योका ब्रह्मात्निकत्व ज्ञानम जो निरिचत तात्य है 
वहू बाधित ही जायगा । 
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२।२।८) इति चेवमादीन्यविद्यानिच्तिफटश्च वणान्युपरुध्येर न्‌ । रह्म वेद्‌ ब्रह्मैव मवति" (सुण्ड° 
३।२।९ ) इति चैवमादीनि तद्धावापत्तिवचनानि संपदादि पक्षे न सागमञ्ञस्येनोपपयेरन्‌ । 
तस्मान्न संपदादिरूपं ब्रह्माप्मेकत्वविज्ञानम्‌ । अतो न पुरुषव्यापार तन्ा ब्रह्मविद्या । कि 
तदि ? प्रत्यश्चादप्रमाणविषयवस्तंज्ञानवद्स्तुतन्त्रा | एवंभूतस्य ब्रह्मणस्तज्ज्ानस्य चनं 
कयाचिदुक्त्या रक्यः कार्यानुप्रवेराः कस्पयितम्‌ । * न च विदिक्रियाकमत्वेन कार्यानु- 
प्रवेद ब्रह्मणः, (अन्यदेव तद्विदितादथो अविदितादधि" ( केन ° १।३ ) इति विदिक्रियाकमेत्व- 
प्रतिषेधात्‌, “येनेदं सवं विजानाति तं केन विजानीयात्‌” (बृह ° २।४।१३) इतिं च । तथोपासित- 
क्रियाकमैस्वप्रतिषेधोऽपि भवति--चद्वाचानभ्युदितं यन वागभ्युद्यते इत्यविषयत्वं ब्रह्मण 
उपन्यस्य, (तदेव ब्रह्म स्वं विद्धि नेदं यदिद मुपासते ( केन ° १।४ ) इति । # अविषयत्वे बरह्मणः 
रास्रयोनित्वायपपत्तिरिति चेत्‌ , न; अविद्याकरि्पितभेदनिवृत्तिपरत्वाच्छाल्स्य । नहि 
राखमिदंतया विषयभूतं ब्रह्म प्रतिपिपादयिषति । कि तहं १ प्रत्यगास्मत्वेनाविषयतया 
प्रतिपादयदविद्ाकदिपतं वेद्य-वेदित्‌-वेदनादिमेदमपनयति । तथा च श्ाख्रम्‌-'यस्याऽमतं 
तस्य मतं मतं यस्य न वेद सः। अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमबिजानताम्‌' (केन ० २।३) न दष्टदरष्टारं 

लेनेपर इसकी हृदय ग्रन्थि हट जाती है ओर सव संशय नष्ट हो जाते हैँ ) इत्यादि अज्ञान निवृत्तिरूप 
फलके बोधकं श्रुतिवाक्य बाधित हो जायंँगे । भौर श्रय वेद्‌ ब्रह्मेव मवति' इत्यादि ब्रह्मभाव प्राप्ति 
प्रतिपादक श्रुतिवाक्य संपदादि पक्षम मुख्यरूपसे उपपन्न नहीं होगे । इसलिए ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान 
संपदादिरूप नहीं है । अतः ( ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञान विधेय न ॒होनेके कारण } ब्रह्मविद्या पुरुष व्यापारके 
अधीन नहीं है । किन्तु प्रत्यक्षादि प्रमाणोके विषय वस्तु ज्ञानके समान वस्तुक ही अधीन है। 
एेसे ब्रह्य ओर उनके ज्ञानकौ किसी मी युक्तिसे कायके साथ सम्बन्धकी कल्पना नहीं कौ जा 
सकती । विदि ( जानना ) क्रियाके कम॑रूपसे मी काके साथ ब्रहमका सम्बन्ध नहीं है, क्योकि 
अन्यदेव °` ( यह विदित ( कायं ) से अन्य ओर भविदित (कारण) से भी अन्य है) ओर 
येनेदं ० ( जिखके द्वारा इस सबको जानता है उसे किससे जाने ) इत्यादि श्रुतियोसे ब्रह्मे 
विदिक्रिया कमेत्वका निषेध किया गथादहै। उसी प्रकार “यद्वाचा० ( जो वाणी ( शब्द )से प्रका- 
रित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है) इसप्रकार ब्रह्मको इन्दरियोकां अविषय कह- 
कर 'तदेव०' ( उसीको तु ब्रह्म जान, जिसकी रोक उपासना करते हैँ वह ब्रह्म नहीं है) इस 
श्रृतिसे उपास्ति ( उपासना ) क्रियाके कमंत्वका मी ब्रह्मे प्रतिषेध है । यदि कहो कि इद्ियादिका 
अविषय होनेसे ब्रह्मे शास्त्र प्रमाणकल्व अनुपपन्न होगा ? तो एेसा नहीं, क्योकि शास्त्र तो अविद्यासे 
कल्पित भेदकी निवृक्तिके लिए है । शास्त्र इदंल्पसे विषयभूत ब्रह्मका प्रतिपादन करना नहीं चाहता, 
किन्तु ब्रह्म प्रस्यगात्मरूपसे अविषय है एेसा प्रतिपादन करता हुआ शास्त्र अविद्यासे कल्पित वेद्य (ज्ञेय) 
वेदितृ (. ज्ञाता ), वेदना ( ज्ञान ) जदि भदको निवृत्त करता है । जैसे "यस्यामतं ०` ( जिसको एेसा 
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# संपदादि भेद घटित ॒होनेसे भ्रान्तिरूप हँ । इसलिए उनसे अज्ञानकौ निवृत्ति कदापि नहीं 
होगी । अज्ञानकी निवृत्ति तो यथाथं ज्ञान-त्रह्यात्मैकत्व ज्ञानसे होती है । इसक्िए एकत्व ज्ञान संपदादि- 
रूप नहीं है । #्लंका-- ज्ञानाथेक सकमंक विद्‌" धातुसे विद्या शब्द निष्पन्न हु है, तब तो ब्रह्म कमं 
होगा ? समाधान-क्या ब्रह्य विदि क्रियाका कमं है अथवा उपासनाका ? प्रथम पक्ष ठो “अन्यदेव 
"येनेदं ' इत्यादि भरुतिसे बाधित है । द्वितीय पक्ष भी "तदेव" भादि श्रतिसे बाधित है 1 
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पश्येः", “न विज्ञातेर्विज्ञातारं विजानीयाः" (नरह ° ३।४।२) इति चैवमादि । अतोऽविद्ाकटिपत- 
सं सारित्वनिवतनेन नित्यमुक्तारमस्वरूपसमपंणान्न मोश्चस्यानित्यस्वदोषः। % यस्य 
तूर्पाद्यो मोश्चस्तस्य मानसं, वाचिकं कायिकं वा कायेमपेस्तत इति युक्तम्‌। तथा चिकायैत्वे 
च; तयोः प्रक्षयोर्मोश्चस्य ध्र वमनित्यत्वम्‌ । # न हि दध्यादि विकायं उत्पाद्यं वा घ्रटादिं 
निद्वश्रहै कि ब्रह्य ज्ञात नहींदटै उसे ब्रह्य ज्ञात है अर्थात्‌ उसने ब्रह्यस्वरूपकोजानादहै ओर जो एसा 
समक्षताहै कि ममृक्षे ब्रह्य ज्ञात है' उसने ब्रह्मको जाना ही नही, क्योकि जिसे न्हाज्ञान हो गया हे 
उसके लिए ब्रह्म अविज्ञात-विषयषूसे अज्ञातदहै, कारण कि ब्रहम ज्ञानका विषयनहीं है ओर जो 
अज्ञानी है, उनके लिए ब्रह्म विषयलरूपसे ज्ञात है, क्योकि ब्रहमको ज्ञानका विषय समृक्षकर, मैने ब्रह्म- 
कोजानारहै, एसा कहते हैँ अर्थात्‌ अज्ञानियोके मतमे ब्रह्म विषय है) ओौर नन द्ष्टेः०' ( दृष्टि 
इन्द्रिय वृत्तिके साक्षीमूत अत्माको तुम चक्षु आदि इन्ि्योसे देखे नहीं सकभे ओर वुद्धि वृत्तिके 
साक्षीको तुम बुद्धिवृत्तिसे नहीं जान सकते ) इत्यादि श्रतियां हँ । अतः शास्त्र तत्त्वज्ञानसे अविद्यासे 
कल्पित संसतारित्वका निवतनकर नित्य मृक्त आत्माका यथाथ स्वरूप समपण होनेके कारण मोक्षमें 
अनित्यत्व दोष नहीं है । जिसके मतमे मोक्ष उत्पाद्य दहै, उसके मतमे मोक्ष मानसिक या वाचिक 
अथवा कायिक क्रियाओंकी अपेक्षा रखता है, यह टीक है। इसी प्रकार विकायहद पक्षमे भी, इन दोनों 
पक्षोमि मोक्षका अनित्यत्व निश्चित दहै । लोकमे विकायं दधि आदि एवं उत्पाद्य घटादिमें नित्यत्व नहीं 
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# शंका--यदि ब्रह्मको इन्द्ियोका विषय नहीं मानें तो तृतीय सूत्रह्मारा ब्रह्यमे शास्त्र प्रामाण्य- 
कौ प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी ? समाधान-जोव ब्रह्म एक रै, परन्तु उनका अविद्यासे कल्पित 
भेद प्रतीत होता है । "तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि" इसप्रकार वेदान्त ओर आचायके उपदेशसे उत्पन्न 
हुई ब्रह्माकारवृत्ति, जिसे विद्या कहा जाता है उसीसे भविद्याकी निवृत्ति होती है। अविद्या 
निवृत्त्यात्मक फल्वाली होनेसे ब्रह्मे शस्त-प्रामाणिकता निविवाद है। | वृत्तिम अर्मिग्यक्त 
चैतन्यकी विषयताका नाम इदन्ता है, इदन्ता माने यह्‌ ब्रह्म है। इसप्रकार “द्श्चुक्षीर- 
गुडादीनां माशुयस्यान्तरं महत्‌ । तथापि न तदाख्यातुं सवंशक्त्याऽपि शक्यते” ( काव्यादशं-दण्डी ) 
( साधारण ईख, दूध, गुड आदि पदाथोकि माधुयं भादि रसोमे महान अन्तर दै। उनका भी 
इदन्तारूपसे वर्णन करनेकी सामथ्यं शब्दम नहीं है ) "यतो वाचो निवतन्तेऽप्राप्य मनसा सह 
( तं० ;।४।१ ) ( मनके साथवाणीभी जिसे न प्राप्तकर लौट आती है ) अतद्रचादरृस्यायं चकित- 
मभिधत्ते श्रतिरपिः ( शिव० म० }) ( अतद्की व्यावृत्तिकर यह श्रुति जिसका चकित होकर 
अभिधान करती है) “नेति नेति" इत्यादि रास्त्र मी जो ब्रह्म नहीं है, जसे जडत्व दुःखत्व, अनित्यत्वादि, 
उसका सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्य इत्यादि कहकर वारण करते हैँ। शंका--यद्यपि अविद्याकी 
निवृत्ति करनेसे शस्त्रमे प्रामाणिकता सिद्ध होतीदै तो भी अविद्याकी निवृत्तिसे जन्य होनेके 
कारण मोक्ष अनित्य हो जायगा ? समाधान-तत्त्वज्ञानसे जो अविद्याका ध्वस (नाश) होता 
है बह नित्य है, नैयायिक ध्वंसका ध्वंस नहीं मानते, क्योकि उनके मतमे ध्वंसक! ध्वंस भावरूप 
है । वेदान्त सिद्धान्तमे कल्पितकौ निवृत्ति अधिष्ठानस्वरूप मानी जाती है, इसलिए अविद्याका ध्वंस 
नित्य आत्मसवरूप है । जंसे-रज्जुके ज्ञानसे मिथ्याज्ञानसे कल्पित सपक निवृत्ति रज्जुसे अतिरिक्त नहीं 
है । शास्त्रसे उत्पन्न तत्वज्ञानसें अविद्या तथा अविद्यासे केत्पित संसारित्वादिकी निवृत्तिरूप नित्यमुक्त 
आत्मस्वरूपका आविर्माव ही तो मोक्ष है, अतः मोक्षमे अनितयत्व दोष असम्भव है । 
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नित्यं दष्टं लोके । नचाप्यस्वेनापि कायपिश्ता; स्वात्म स्वरूपत्वे खलत्यनाप्यत्वात्‌ । स्वरूपः 
व्यतिरिक्तत्वेऽपि ब्रह्मणो नाप्यत्वम्‌, सवगतत्वेन नित्यां्तस्वरूपत्वार्सवण ब्रह्मणः, आकाश- 
स्येव । * नापि सं स्कायो मोश्चः, येन व्यापार मपे्ेत । संस्कारो हि नाम संस्कायस्य 
गुणाधानेन वा स्यादोषापनयमेन वा ? न तावद्गुणाधानेन संभवति; अनाधेयातिश्य- 
ब्रह्मस्वरूपत्वान्मोश्चस्य। न(पि दोषापनयनेन; निलयश्द्धह्यस्वरूपत्वान्मोश्स्य। स्वारमघमं 
पव संस्तिरोभूतो मोक्षः क्रिययात्मनि संस्त्रियमाणेऽभिव्यज्यते, यथा ऽऽदशं निघषण- 
क्रियया संस्क्रियमाणे भास्वरत्वं घमं इति यत्‌-न क्रयाघ्रयत्वायपपसेरात्मनः। यदाश्रया 
क्रिया तमविकुबती नैवात्मानं टमते। यद्यात्मा स्वाश्रयक्रियया विक्रियेत, अनित्यत्वमात्मनः 


देखा गया है । ब्रह्यज्ञानसे प्राप्य होनेपर मी उसको कायकी अपेक्षा नहीं है, क्योकि वह्‌ स्व आत्म- 
स्वरूप होनेके कारण प्राप्य ही नहीं है । यदि ब्रह्मको स्वरूप (आत्मा ) से भिन्चःमनेंतो मी वह्‌ प्राप्य 
नहीं है । कारण-आकाशके समान सवं व्यापक होनेके कारण ब्रह सबको नित्य श्राप्त स्वरूपही है । 
ओर मोक्ष संस्कायं भी नहीं है, जिससे वह व्यापारकी अपेक्षा करे । संस्कायं पदाथंमें विशेष गुण लाने 
अथवा दोष हटानेसे संस्कार होता है । मोक्षम गुणाघान ( विष गणका. छाना } से संस्कारका 
संमव नहीं है, क्योकि मोक्ष तो आधेयातिशय ( अतिशयको काना ) से रहित ब्रह्म स्वल्प है । दोषा- 
पनयनसं मी उसका सस्त होना संमव नहीं है, क्योकि मोक्ष नित्य बुद्ध ब्रह्मस्वरूप है। यदिरेसा 
कहो कि जसे घषणं क्रियाके दपण सस्रत होनेपर अपने भास्वरत्व धमंसं अभिव्यक्त होताहै, वसे 
उपासन।दि क्रियासे आत्माके संस्कृत होनेपर उसका अविद्यादि मलसे तिरोहित हुभा अपना मोक्षरूप 
धमं अभिव्यक्त हता है, तो यह युक्त महीं है, क्योकि आत्मामे क्रिथाका आश्रयत्व अनुपपन्न है । जिंस 
आश्चयमे क्रिया रहती है उरस्को विकृत किये विना वहु अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं कर सकती । यदि 
आत्मा स्वाधित क्रियासे विकृत हो तो आत्मामें अनित्यत्व प्रसक्त होगा । अविकार्योऽयसुच्यतेः {यह्‌ आत्मा 
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# उत्यत्ति, आप्ति, विकृति तथा संसृति इस भेदसं क्रिया चार प्रकारक है, इसके अनुसार 
क्रिया जन्य उत्पाद्य, आप्य, विकायं तथा संस्कायं इन चतुविध प्रकारोसे मिंन्न होनेके कारण मोक्ष 
उपासना साध्य नहीं है, इसलिए वह अनित्य मी नहींहै। बौद्ध मतमे क्षणिकं .विज्ञान आत्माहै। 
उसकी विशुद्ध विज्ञानख्पसे उत्पत्तिको वे मोक्ष मानते है, इससे उसके मतमे. मोक्ष उत्पा है । 
जैन मतावरम्बी संसाररूप अवस्थाका त्थागकर कंवस्य अवस्थाकी प्राप्तिको मोक्ष मानते दहै, अत 
वहु विक्राररूप है । वटादिके समान क्रियाद्वारा उत्पन्न होनेसे दोनों प्रकारके मोक्ष अनित्य हैँ । मोक्ष 
प्राप्य मी नहीं है,. क्योकि वहु स्व आत्मस्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है । इसके अतिरिक्त मोक्षको उत्पाद्य 
आदि माननेवार्लोसे हम पृक्ते हँ कि ब्रह्य जीवसे अमिक्नरै कि भिन्न ? इसको स्वात्मस्वरूपवे 
आदिसे कहते है । ५ 


% जिनके मतमें मोक्ष संस्कायं है । उनके लिए कहते ह- संस्कार दो प्रकारसं होता है। एक 
गृणाधानसे भौर दूसरा दोषापनयनसं, जसे यागमें ब्रीहीन्‌ प्रोक्षति" (धानक प्रोक्षण करे अर्थात्‌ जलका 
छींटा दे ) प्रोक्षण करनेसे ब्रीहिमे गुणाधानरूप संस्कार होता है ओर मलिन वस्त्र, दपणादिका 
जलादिसे मछकी निवत्तिरूप संस्कार होता है । इन दोनोंका (न तावत्‌" इत्यादिसं निषेध करते हैँ । 
यदि कहो कि ब्रह्मात्मस्वरूप मोक्ष अनादि अविद्यामलसे आवृत है उपासनासे निवृत्त होनेपर 
ब्रह्स्वरूप मोक्न अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता है किन्तु उत्पन्न नहीं होता । तो आत्मामें मक सत्य 
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प्रसज्येत। अविका्योऽयसुच्यते' (भण्गी° २।२५) इति चैवमादीनि वाक्यानि बाध्येरन्‌ । तद्छा- 
निष्टम्‌ । तस्मान्न स्वाश्रया क्ियाऽ्प्मनः संभवति । अन्याध्रयायास्तु न्याया अविष्रय- 
व्वान्न तयाऽऽव्मा संस्क्रियते । * नु देहाश्रयया स्नानाचमनयज्ञोपवीतधारणादिकया 
क्रियया देही संस्कियमाणो टण्रः। न; देदादिसंहतस्येवाविद्ागृहीतस्यात्मनः संरिक्रय- 
माणत्वात्‌ । प्रत्यक्षं हि स्नानाचमनादेदंहरमवायित्वम्‌ । तया देहाश्रयया दःसंहत एव 
कशचिदविद्ययात्मप्वेन परिग्रहीतः संरिनयत इति युक्तम्‌। थथा देदाश्रयचिकित्सानिमित्तेन 
धातुसाम्येन तस्संहतस्य तदयिमानिन आरोम्यफलम्‌ , उहमरोग' इति यत्र बुद्धिरुत्पद्यते, 
एवं रनानाचमनयज्ञोपवीतादिना “अहं शुद्धः संस्छृतः इति यत्र बुद्धि रत्पद्यते स संस्क्रियते। 
अविकायं कहा जाता है ) इत्यादि वाक्यं बाधित होगे, वह युक्त नहीं है । इसचिए आत्मामं स्वाश्रय 
क्रियाका संमव नहीं है। अन्य पदाथं आश्रय क्रियाका ञात्मा विषय-सम्बन्धी नहीं दहै, अतः उससे 
भी आत्मा संस्कृत नहीं हो सकता । परन्तु देहाश्रय स्नान, आचमन, यज्ञोपवीत धारण आदि क्रियाओंसे 
जीवात्मा संस्कृत होता देखा गया है ? सा नहीं, क्योकि देहादि संघात युक्त अविद्ये प्रतिबिम्बित 
आत्माका सस्कार होता है । स्नान, आचमन आदि क्रियाओंका सम्बन्ध देहके साथतोप्रत्यक्षहीदहै। 
जो कोई अविद्यासे देहादि संघातको आत्मरूपसे गृहीत करता है, उसका उस देहाध्रित क्रियासे संस्कृत 
होना युक्त है । जंसे देहके आशित चिकित्सा निमित्तक धातुओंको समताद्रारा जिस देहामिमानी 
आत्मामे भ अरोगः ठेसी बुद्धि उत्पन्न होती दहै, देहादिके साथ सम्बन्ध ओर उसमे भ, मेरा" 
अभिमान रखनेवाला आरोग्य फल पाता दहै, वसे ही स्नान, आचमन, यज्ञोपवीतादिसे भै गुदधरहै, 
संस्कृत हँ, एेसी बुद्धि जिसमे उत्पन्न हो वही संस्कृत होता है । वह तो देहके साथ सम्बद्धदहीदहै। 
(तयोरन्यः०' { उसमें एक तो स्वादिष्ट कमं फलको भोगता है ओौर दूसरा न मोगता हुआ साक्षी- 
रूपसे रहता है अर्थात्‌ प्रकाशित करता है ) 'आस्मेन्िय०' ( शरीर, इन्द्रिय ओर .मनसे युक्त 
आत्माको विद्वात्ु मोक्ता कहते हँ ) इत्यादि श्रुति वाक्योते यह स्पष्ट होता है कि अहं" प्रतीतिके 
विषयभूत प्रत्ययी अहंकतसि ही सम्पूणं क्रियाएं सिद्ध होती हँ ओौर उनका फल वही भोगता है । 
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है अथवा कल्पित ? यदि कल्पित दै तो उसकी निवृत्ति अधिष्ठानके ज्ञानसे होती है, जसे कल्पित सपंकी 
निवृत्ति अधिष्ठान. रज्जुके ज्ञानसे होती है, किसी अन्य क्रियासे नही, इसी प्रकार कत्पित अविद्याकी 
निवृत्ति मी अधिष्ठान ब्रह्यात्मज्ञानसे होगी उपासनादि क्रियासे नहीं । यदि अविद्यामरु सत्य है तो वह 
तत्त्वज्ञानसे निवत्त नहीं होगा अपितु उपासनारूप क्रियासे, तो वह्‌ उपासनारूप क्रिया आत्मामे रहती 
है अथवा आत्मासे भिन्न मन्य वस्तुमे ?. पहा पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि निष्क्रिय आत्मामें क्रियाका 
संभव नहीं । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योकि अन्य पदाथके आधित क्रियासे आत्माका सम्बन्ध 
न होनेसे उसका संस्कार संभव नहीं है । “असंद्धो न हि सज्जते" असद्धो ह्यय पुरुषः" इत्यादि भ्रति 
वाक्य आत्मामं क्रियादि -सम्बन्धका निषेध करते हैँ, अतः मोक्ष संस्कायं नहीं है । 

# रांका--अन्याध्ित क्रियासे मौ अन्यका संस्कार देखनेमे आता है । जंसे देहाध्रित स्नानादि 
क्रियाभोसे आत्ममं श्व शुद्ध हमा है एेसा संस्कार देखा गया है । समाधाम-देहादिसधातमें 
तादात्म्याघ्यासमे आत्मबुद्धि करनेसे एसा व्यवहार होता है वस्तुतः यह भान्ति है । कश्च अविया- 
मलको जो सत्य माना गयादहैः वहतो उपासनादि क्रियाओंसे कदापि निवृत्त नहीं होगा, उसकी 
निवृत्तिके विना मोक्ष भी सिद्ध नहीं होगा । यदि उसकी उपासनादिसे निवृत्ति माने तो वहु सत्य नहीं 
होगा, यह्‌ अन्य दोष भी दै । । 
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सच देहेन संहत एव तेनेव. ह्यहं कर्वरा ऽदहंध्रत्ययविषयेण प्रत्ययिना सर्वाः क्रिया 
निर्वत्यन्ते तत्फरं च स पवारनाति;+ (तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्रत्यनश्चन्नन्यो अभिचाकश्चीतिः 
( सुण्ड० २।१।१ ) इति मन्वर्णात्‌ । -“आस्मेन्दियमनोयुक्तं मोक्ेव्यादुमनीषिणः (काट० १।३४)। 
इति च । * तथा च “एको देवः, सवभूतेषु गूढः. सवव्यापी सवंभूतान्तरात्मा । कर्माध्यक्षः सवभूता- 
धिवासः साक्षी चेता केवको निगुणश्च' (शेता० ६।११). इति स पयगाच्चुक्रमकायमव्रणमस्नाविर 

शुडमपापविद्धभ्‌' .( ईशा ८ ) इति चेतो -मन््ाचनाधेयाति्चयतां निल्यशुद्धतां च ब्रह्मणो 
दुशशंयवः बह्म मावश्च मोक्षः । तस्मान्न संस्कारोऽपि मोक्षः । अतोऽन्यन्मोक् प्रति क्रियाय 
प्रवेराद्वार न शक्यं कनचिद्‌ शे यदुम्‌ । तस्माञ्ज्ञानमेकं मुक्त्वा क्रियाया गन्धमात्रस्या- 
व्यनुप्रवेदा शह नोपपदयते। * नयु ज्ञाने नम मनसी क्रिया । न; चैटक्षण्यात्‌ । क्रिया हि 
नाम सा, यत्र वस्तुस्वरूपनिरपेक्षेव योद्यते, पुरुषचित्तव्यापासाधीना च । यथा-“यस्यं 
देवताच ह विगृहीतं स्यात्‌ तां मनसा ध्यायेद्रषट्‌ करिष्यन्‌" इति, “संध्यां मनसा ध्यायेत्‌" ( ए० ब्ा० 








इसीप्रकार "एको दे्वेः०` .{ सव भृतोमे एक,: स्वप्रकाश, गृढ, सवग्यापक, सम्पूणं भूतोंका अन्तरात्मा 
मोका अधिष्ठाता, समस्त प्राणियोमे बसा हुआ, सबका साक्षी, सबको चेतनता प्रदान करनेवाका 
निगुण ओर शुद्ध अत्मा है ) स पयगात्‌०' ( वह अत्मा सवगत, शुद्ध, अशरीर, अक्षत, - स्नायु 
रहित-स्थल शरीर -रहितं ओर अपापहत है ) ये दोनों मन्त्र त्रहममे अनाधेयातिशयता ओर नित्य- 
हद्धता दिवलतेि ह । ब्रह्मभीवहीतो मोक्ष है। इसलिए मोक्ष. सस्काय मी नहींहै। इस्त कारण 
` मोक्षके प्रति उत्पत्ति, विकृति, आप्ति ओर सस्छृतिसे भिन्न क्रिया सम्बन्धका हार कोई नहीं दिखा 
सकता । इसलिए मोक्षमे केवलं ज्ञानके सिवा क्रियाके लेरामात्रका भो सम्बन्ध उपपन्न नहीं है। 
परन्तुज्ञान तो मानसी क्रियाका नाम है? एेसा नहीं, क्योकि ज्ञान उससे विलक्षण है। वस्तु 
स्वहूपकी अपेक्षाके विनां जहाँ जिसका विधान कियाजातादै वहु क्रिया दै ओर वह पुरुष संकत्पके 
अधीन है, जसे धयस्य देवताये०` ( जित देवताके ` लिए अष्वयुंने हविका ग्रहण किया हो उस समय 
होता "वष॑ट्‌ ' शब्दका उच्चारण करता हुआ उसका मनसे ध्यान करे ). ओरं 'सन्ध्यां०' ( सन्ध्याका 


| सत्यानन्दरी-दीपिका 

# "एको देवं: सकमूतैषु" ओरं स पर्यगात्‌" इन मन्तो निगुंणपदसे ब्रह्मे गुणाधानरूप संस्कारका 
भौर शुद्ध पदसे -दषापनयनरूप संस्कारंका निषेध किया गया है । इसलिए -उत्पत्ति, विकृति, माप्ति 
मौर संस्कृति इन चारों क्रियाओके क्रमशः उत्पाद्य विकायं, आप्य ओर संस्कायंये चार फल दहै । 
इनसे मिन्न पांचवां कोई क्रियाका फल नहीदहै जो मोक्षको क्रियां साध्य सिद्ध करनेमे सहायक हो । 
अतः मोक्ष क्रियाका फल नहीं है । परन्तु मोक्ष असाध्य होनेसे शास्त्रका आरम्म व्यथं हो जायगा? 
नही, क्योकि सास्त्रका भवान्तरं प्रयोजन. तत्त्वज्ञान कराना है । वहु अधिकारी पुरुषोकी प्रवृत्ति साध्य 
है, अत्तः लास्त्रका जारम्म व्यथंनहींहैः। 

# शंका--जो यह कहा गया है कि मोक्षमे ज्ञानके विना अन्य क्रियाका सम्बन्ध नहीं है 
यह केथन असंगत है ` अर्थात्‌ व्याघात दोषं प्रस्तदै, क्योकि जब भैक्षम ज्ञानका प्रवेद तो ज्ञनि 
मानसिक क्रिया हनेसे मोक्षमे उसका प्रवेश्च हो चृका। इसप्रकार जब मानसौ क्रियारूप ज्ञानसे मोक्ष 
साध्यहै तो क्रिया साध्य~उत्पाद्यं आदि चार फरोमे-से किसी एकको मोक्ष फल मानना पडगा ? 
सिद्धान्ती इसका समाधान भन आदि भाष्यसे करते हँ 1 (स्वाहा देव हविदनि श्रौषट्‌ , वौषट्‌ , वषट्‌ 
स्व॑धा' देवताको आहुति देते समय स्वाहा, श्रौषट्‌, वौषट्‌, वषट्‌, स्वधा" इनमे-से किसी एक शन्दका 
मन्त्रके साथ प्रयोग किया जाता है । 


&८ ब्रह्म सृन्न-द्ाङरभाष्य | अ०.१ पाद्‌ 


२।८।१ ) इति चेवमादिषु । ध्यानं चिन्तन ययपि मानसम्‌, तथापि पुरुषेण कतुमकतुमन्यथा 
वा कतु राक्यम्‌, पुशूषतन्त्रत्वात्‌ । ज्ञान तु प्रमाणजन्यम्‌ । प्रमाणं च यथाभूतवस्तुविषयम्‌, 
अतो ज्ञानं क्तमकठुमन्यथा वा कतुमरशवयम्‌, केवलं वस्तुतम्जमेव तत्‌। न चोदना- 
तन्त्रम्‌ । नापि पुरुषतन्त्रम्‌ । तस्मान्मानसस्वेऽपि ज्ञानस्य महदढेटक्षण्यम्‌ । # यथा च 
शुरुषो वाव गौतमाग्निः", भ्योषा वाव गौतमाग्निः" ( छान्दो ° ५।७।१,८।१ ) इत्यत्र योपित्पुरुष- 
योरग्निवुद्धिर्मानसी भवति । केवरचोदनाजन्यत्वािनियेवे सा पुरषतन्बा च । यातु 
प्रसिद्धे ऽग्नावम्तिवुद्धिः, न सा चोदनातन्त्रा । नापि पुरुषतन्ना । कि ताह ? प्र्यश्चविषय- 
 वस्तुतन्ेवेति ज्ञानमेवैतन्न क्रिया । एवं सवप्रमाणविषयवस्तुषु वेदितव्यम्‌ । तत्रव सति 
यथाभूतव्रह्मात्मविषयमपि ज्ञानं न चोदनातन्त्रम्‌ * तद्धिषये किडादयः श्रूयमाणा 
अप्यनियोज््रविष्रयत्वाच्करण्टीयवन्ति, उपलादिषु प्रयुक्तक्चुरतेक्षण्यादिवत्‌; अहेयाचपा 
वस्तुविषपयत्वात्‌ । किमर्थानि तंहि “आत्मा वा अरे द्रष्टम्यः श्रोतन्यः' (च ° २।४।५) इत्यादीनि 


ह पय 3 4 वामना याणाय गा य यप याययायाकयूजताचय नि खी 


मनसे ध्यान करे } इत्यादि श्रृतिमं -ध्यान-चिन्तन यद्यपि मनक्षीक्रियादहे, तो मी. पुरुषके अधीन 
होनेके कारण वह्‌ पुरुष द्वारा करनेन करने अथवा अन्य प्रकारसे. करनेके योम्यदहै। ज्ञान तो 
प्रमाण जन्य दहै ओर प्रभाण यथाथ वस्तु विषयकरहोतारहै, इसकिए ज्ञान करनेन करने अथवा अन्य 
प्रकारसे करनेके योग्य नहीं हो सकता, क्योकि वह केवल वस्तके ही अधीन है, विधिके अधीन नहींहै 
ओर पुरूषके अधीन मी नहीं है । अतः मानसिकं होनेपर भी ज्ञानका ध्यानसे महानु अन्तर है । जसे 
“पुरूषो०ः ( हे गौतम ! परुष अगति है }) ध्योषा०' ( है गौतम | स्त्री अग्नि है) यहां स्त्री ओर पुरुषमे 
अग्नि बुद्धि मानसिक रहै ओर वहु केवर विधि जन्यहोनेके कारणज्रियाही दहै ओर पुरुषके अधीन 
है। रोक प्रसिद्ध अग्निभे जो अगिनिबुद्धिदहै वहन विधिके अधीनदहै भरन पुरुषके ही अधीन, 
किन्तु प्रत्यक्ष विषय वस्तु ( अग्नि) के अधीनदहै, अतः वह ज्ञान हीहै क्रिया नहीं। इसीप्रकार 
समस्त प्रमाण विषयक वस्तुमे मी सम्नना चाहिए । लोकमें ज्ञानके अविधेय होनेपर ब्रह्यात्मविषयक 
ज्ञान मी विधिके अधीन नहीं है । यद्यपि ज्ञानके विषयमे चिङ्‌, लोट्‌ आदि विधि प्रत्यय श्रूयमाण है, 
ता भी अनियोज्य विषयक होनेके कारण पत्थरादिमे प्रयुक्तं उस्तरेको तीक्ष्णधारके समान. कुण्ठित 
हो जाति रँ अर्थात्‌ उक्त विधि प्रत्यय मी अनियोज्य विषयक होनेसे पुरुषको प्रवृत्तं करनेमें समथ 
नहीं रै, क्योकि अहेयानुपादेय ( हेयोपादेथ रहित ) वस्तु विषयक हैँ । तब आत्मा वा अरे दर्टन्यः 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब भगवान्‌ भाष्यकार ज्ञान भौर ध्यानके भेदको पुरुषो वाव गौतमाग्निः" आदि उदाहरणोसे 
स्पष्ट करते है । परन्तु (आस्मा वा अरे द्रष्टव्यः" आत्मानं पदयेत्‌ः ( आत्माको देखे }) “तदेव ब्रह्य स्वं 
विद्धि० ( उसीको तु ब्रह्म जान ) इत्यादि स्थलोमे लिङ्‌, लोट्‌, तव्य आदि विधिप्रत्यय श्रूयमाण 
है, अतः ब्रह्यज्ञान विधेय प्रतीत होता है। जसे "यजेत इस ॒विधिसे विधेय याग क्रियारूप है, वसे 
(द्रष्टन्यः' "पर्येत्‌" इत्यादि विधियोे विधेय ब्रह्मज्ञान मी क्रियारूप है ? 

£ विधि हेय तथा उपादेय विषयक है । पुरुष जिस्षके करने आदिम स्वतन्त्र है वह्‌ हेय तथा 
उपादेय है, वहीपर पुरुष॒ नियोज्य होता है । किन्तु ब्रह्मं ॑तो अनियोज्य है। सुरापानदहेय हं ओर 
यागदि उपादेय हैँ । ब्रहम तो अपना स्वरूप हं ओर नित्थ प्राप्त हं, अतः वह हेयोपादेय भी नहीं हं । 
किच्च 'आस्मा वा अरे द्रष्टव्यः' इत्यादि विधियाँ परम पृ रषाथंके साधन ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानकी प्रतिबन्धक 
जो स्वभावसे मनुष्ोंकी सुखके लिए विषयोकी ओर प्रवृत्ति हं-उस क्षणिक विषय सुखमें प्रवृत्त मनुष्यको 
आत्मज्ञानकी स्तुति श्रवण कराकर वहसे हृटाती हई प्रयोजनवाी होती दँ । 


अधि० ४ सू० ४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ६९. 


विधिच्छायानि वचनानि ? स्वाभाविकप्रचृत्तिविपयविमुखीकरणाथानीति ब्रूमः । योहि 
बहिमखः प्रचतते पुरुषः इष्टं मे भूयादनिष्टं मा भूत्‌ इति, नच तत्रात्यन्तिकं पुरुषाथं 
लमते, तमालयन्तिकपुटषाथवाञ्छिनं स्वाभावचककायकरणसंघातप्रचुत्तिगोल्चराद्धिमुखीः 
लय प्रल्यगास्मस्रोतस्तया ध्रवतयन्ति-“आल्मा वा अरे द्षव्यः" इत्यादीनि । * तस्यार्मा- 
स्वेवणाय प्रवृत्तस्याहेयमर पादैयं चात्मतच्वमुपदि श्यते! "ददं सव यदयमात्मा" (कृह ° २।४।६) 
यत्र स्वस्य सवमास्मैवाभूत्तत्कन कं विजानीयात्‌", "विज्ञातारमरे केन विजानीयात्‌ (ब्रह ° ७।५।१५) 
"अयमात्मा ब्रह्मः ( ब्रह ० २।५।१९ ) इत्यादिभिः । यदप्यकतव्यप्रधानमाव्मङ्ञानं दनायोपा- 
दानाय वा न भवतीति, तत्तथे वेलयभ्युपगम्यते । अलंकारो द्ययमरमाकः यद्‌ ्रह्मात्माव- 
गतौ स्यां स्यंकतव्यवादानिःदछतक्रल्यता चेति । तथा च श्चतिः-- आत्मानं चेद्धिजानीयादय- 
मस्मीति पूरुषः । किमिच्छन्कस्य कामाय ररीरमनुसंञ्चरेत्‌ ॥' (ब्रह ° ४।४।१२ ) इति “एतदूबुद्धवा 
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श्रोतव्यः' इत्यादि विधि तुल्य वाक्य किसक्ए ह अर्थात्‌ इनका क्या प्रयोजन दहै? हम कहुतेह कि 
विषयमे पुरुषकी जो स्वाभाविकं प्रवत्ति होती है इससे उसको वेः पराम करनेके लिएदहँ। जो 
पुरुष बाह्य विषयमे "इष्ट वस्तु मुज्ञ प्राप्त हौ अनिष्ट प्राप्त न हो' इस प्रकार बहिमुंख होकर प्रवृत्त होता 
है, वह॒ उन विषयोसे आत्यन्तिक पुरुषाथं प्राप्त नहीं कर सकता । उस आत्यन्तिक पुरुषाथेके 
अभिकाषीको "आत्मा का अरे द्रष्टव्यः" इत्यादि वाक्य कायं ( शरीर ) करण ( इन्द्रिय ) समुदायकी 
स्वाभाविकं प्रवृत्तिके विषय शन्दादिसे हटाकर उसकी वित्तवत्तिको अन्तरात्माकी ओर प्रवाहृरूपसे 
प्रवृत्त करते हैँ । आत्मस्वरूपको सोजमें प्रवृत्त हुए उस पुरुषको “इदं सव ०' ( यह्‌ जो कुछ भी है 
सब आत्मा है ) "यज त्वस्य ० ( किन्तु जिस तस्वज्ञानावस्थामे इसके किए सव अत्माहीहो गया 
वहाँ किससे किसे देसे, किससे किसे जाने, अरे उस विज्ञाताको किससे जाने ) (जयम।व्मा०ः ( यह्‌ 
आत्मा ब्रह्म है }. इत्यादि श्रुतियोसे हेय तथा उपादेयसे रहित आत्मतत्त्वका उपदेश किया जाता है । 
यद्यपि अकतंग्य प्रधान आत्मज्ञान किसीके त्याग अथवा ग्रहणके लिए नहीं होता, तथापि हम उसको 
` उसीप्रकार स्वीकार करते हँ । हम वेदान्तियोके लिए यह अलङ्कार है कि जो प्रत्यगमिन्न ्रह्मका 
एेक्यज्ञान होनेपर सवं कतंग्यताकी हानि ओर कृतक्रत्यता होती है । इस विषयमे 'आस्मानं ० ( यदि 
पुरुष स्वगं प्रकाश्च आत्माको "यह्‌ मेँ हं" इसप्रकार विशेषरूपसे जान जाय तो फिर किस फलकी इच्छा 
करता हुआ किस कामनासे शरीरके पीछे स्वयं संतप्त हो) यह श्रुति गौर “एतदूनुद्धवा०' (हे अजुन ! इस 
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# “निरुपममनादित्चं स्वम॑हमिदमद इति कल्पनादूरम्‌ । नित्यानन्दैकरसं सस्यं व्रह्याद्वितीय- 
मेवाहम्‌ ।' (“ वि०.चू०.४।९४ ) ( जो उपमा रहित अनादित्व त, मै, यह, वह आदि कल्पनासे 
अत्यन्त दुर है, वह नित्यानन्देकरस स्वरूप, सत्य ओरं अद्वितीय ब्रह्म ही चँ हूं ) इतप्रकार जीव ब्रह्मका 
एेक्यन्ञान होनिपर आत्मवितूके किए न कुछ हेय है ओौरन कुछ उपादेय, न कुछ कतंभ्य है ओर 
न कुछ अकतव्य । जब वेदान्तशास्त्रद्रारा स्वतन्त्ररूपसे ब्रह्मात्मैकत्व ज्ञानसे अनथेकी अत्यन्त निवृत्ति 
परमानन्दस्वरूप ब्रह्मक। आविर्भावात्मक मोक्ष ओर कृतकृत्यता अनुभव सिद्ध है, तब ज्रियारूप उपासनासे 
मविद्याको निवृत्तिरूप संस्कार सहित प्रत्यगामिन्नत्रह्यका आविर्मावात्मक मोक्ष होता है तथा 'उपासीत' 
इस उपासनारूप क्रियाका भङ्गं होकर सम्पूणं वेदान्तवाक्य ब्रह्मका उपदेश करते ह, इसप्रकार 


वत्तिकारके मतका उपयुक्त रीतिसे सण्डन समङ्ना चाहिए 1 अव '््रदपि' आदिसे प्रमाकरके मतका 
उल्लेख करते हे । 


७० ब्रह्मसूज्ञ-दाङरभाष्य | अ०्१पाण्श 


बु्धिमान्स्यास्हतङ्कव्यश्च भारत" ( भ० गी० १५।२० ) इत स्मृतिः । तस्मान्न प्रतिपत्तिविधि- 
विषयतया ब्रह्मणः समप्णस्‌ । * यदपि केचिद्राहुः--्रचृत्तिनिवृत्तिविधितच्छेषव्यति 
रकेण केवटवस्तुवादौ वद॑म्भगो नास्ति" इति,-तन्न; ओपनिष्रदस्य पुरूष्रस्यानन्यरोषत्वात्‌। 
योऽसावुपनिषर्स्वेवाधिगतः पुरुषोऽ संसारी ब्रह्य, उत्पाद्यादिचतुवधद्रव्यविटश्नणः स्व- 
धरकरणस्थोऽनस्यशोषः, नासौ नारित नाधिगम्यत इति वा दाक्यं व्रदितुम्‌ ,. "स एष नेति 
नेत्यात्मा" ( ब्रह ० ३।९।२६ ) इत्यात्मदाब्दाच्‌ अभस्मनश्च प्रत्याष्यातु्रञ्चक्यत्वात्‌ ; य एव 
निसकतां तस्यवात्मःवात्‌ । ॐ नन्वात्माऽटप्रलययविषयंत्वादुपनिष्स्वेव विज्ञायत 
इत्यरेपन्नम्‌ ¦ न; तत्साश्नित्वेन प्रत्युक्तस्वात्‌ । नद्यहप्रत्ययविषयकवत्व्यत्तिरेकेण तत्साश्ची 
सवभूतस्थः सम एकः करूरस्थनिलयः पुरषो विधिकाण्डे' तकेसमये वा केनचिदधिगतः 
स्स्यात्पा, अतः स न केन।चत्प्रत्याख्यातु राक्यो विधचिरोषत्वं वा नेतुम्‌ । $ आत्मता 
देव च सवषां न हेयो नप्युपादेयः। सवं हि विनर्यद्विकारजातं पुरुषान्तं विनद्यति। 


गृह्यतम तत्त्वको जानकर पुरुष ज्ञानी ओर कृतङ्ल्य हो जाता है) यह्‌ स्मृति है । इस कारणः वेदान्तवास्य 
उपासना विधिकै विषयरूपनने ब्रह्यका ज्ञान नहीं कराते 1 कोई कहते हैँ किं प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति विधि 
ओर उनके अद्खोमे मिन्न केवल सिद्ध वस्तुका प्रतिपादक'.वेद माग हों है ।. यह कथन युक्त नहीं है, 
क्योकि उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य पुरुष अन्यका शेष ( अङ्ख ) नहींदहै। जो कैव *उपनिषदोसे ही अधिगत 
असंसारी पुरुष ब्रहम है, वह तो उत्मा्य आदि चार प्रकारके द्रव्योसे विलक्षण, स्वप्रकरणमे स्थित 
अनन्यरोष है, यह्‌ नहीं है अथवा नहीं जाना जाता एेसा नहीं कहा जा सकता;. क्योकि “स एष० ( यह्‌ 
नहीं, यह्‌ नही, इसप्रकार जो आत्मा उपादिष्ट है वह्‌.-यहुहै) इस श्र॒तिमें.आत्मरब्द' है, अत 
आत्माकां निषध तहं किया जा सकता, क्योकि जो निषेध कर्ताः हैः उसका वही लो आत्मा ( स्वरूप ) 
है । यदि कहो कि आत्मा भै इस प्रसिद्ध लोक प्रतीतिका विषय होनेसे केवल उपनिषदोसे ही जानां 
जाता है, यह कथन अयुक्त है, एेसा नी, क्थोकिं अत्मा तो भे" इस कोक प्रसिद्ध प्रतीतिका साक्षी है 
विषय नहीं, ठेसा कहा जा चुका है। भें" इस लोकं प्रतीतिका विषय लोकं प्रसिद्धं कतसि मिन्न 
उसका साक्षी, सव म॒तोमे स्थित, सम, एक, कटस्थ, नित्य स॒का आत्मा पुरुष है । वह्‌ विधिकाण्ड 
अथवा तकशास्त्रमे किसीसे मी अधिगत नहीं है। इसलिए उसका न कोई निषेध कर सकता है 
ओर न कोई उसे किसी विधिके अद्धरूपसे ग्रहणकर सकता है । वह सबका आत्मा है, 
इसलिए न हेयरहै ओर न उपादेयही। न्ट होता हा सब विकार समुदाय पुरुष पयन्तं नष्ट 
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# प्रवृत्ति (यागादि), निवृत्ति ( सुरापानादिका निषेध ) रूप कायं तथा उनके अङ्गका ही वेद 
प्रतिपादन करता है । इससे मिन्न केवल सिद्ध वस्तु (ब्रह्य) का प्रतिपादन नहीं करता, अतः वेदान्तवाक्य 
मी क्रियाके अद्ध होकर ही ब्रह्यका ज्ञान करति है, क्योकि आन्नायस्य क्रियाथेस्वादानथंक्यमतदर्थानाम्‌' 
( वेद क्रियाथक दै, क्रियासे भिन्न अक्रियाथंक निष्फल है ) इसका समाधान "तन्न" भादिसे करते हँ । 


शै" इस प्रतीतिका विषय लोक प्रसिद्ध कर्ता मोक्ता संसारी है। उसीको प्रायः सब लोग 
आत्मा मानते हँ । परन्तु आत्मा तो अहंकारादिका साक्षी मात्र है! स्वयं साक्षी अत्मा अहकारादिका 
विषयं भला कैसे हो सकता है ? किच्च आत्मा भ्रमात्मक दंतका अधिष्ठान है उसका विषध करनेपर 
जशतूमे अस्ति, भाति, प्रियता कदापि सिद्ध नहीं होगी । इश्चकिए वेदान्तवेद्य आत्माका कोई निषध नहीं 
कर सकता ओर न. वहु किसीका अङ्खदीहो सक्ताहै। 
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पुरुषो चिनादादेस्वमावादविनाशी, विक्रियादेत्वभावा्च कूटस्थनित्यः, अत एव नित्य 
शुदधवुद्धमुक्तस्वमावः। तस्मात्‌ पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः" ( केढ० १।३।११ ) 
“तं त्वौपनिषदं पुरुषं एच्छामि' (बृह ° ३।९।२६) इति चोर्पनिषदत्वविरोषणं पुरषस्योपलिषत्सु 
प्राधान्येन प्रकारयमानत्व उपपद्यते । अतो भूतवस्तुपसे वेदभागो नास्तीति वचनं 
सादसमानम्‌ । * यदपि हाखतात्पयविदामयुक्रमणम्‌-ष्टो हि तरयाथः कर्मावबोधनम्‌ 
इत्येवमदि, तद्धमजिज्ञास्ाविषयत्वादिधिप्रतिषेधदगद्याभिप्रायं द्र ष्रव्यम्‌। अपि च 'आरना- 
यस्य क्रियाथत्वादानथक्यमतदर्थनाम्‌' इत्येतदेकान्तेनाभ्युपगच्छतां भूतोपदेदानथक्य 
प्रसङ्गः । प्रवृत्तिनिर्वत्तिविधितच्छेषव्यतिर्केण भूतं चे स्तूपदिङाति भव्याथंत्वेन, करूर स्थ- 
नित्यं भूतं नोपदिरातीति को हेतः ? नरि भूत प्रुपदिद्यमानं क्रिया भवति । ® अक्रियात्वेऽपि ` 


होता है । ˆ विनाश्च दैतूके अमावसे परुष अविनाशी है। विक्रिया हतुके अभावसे कूटस्थनित्य है 

अतएव नित्य शुद्ध बुद्ध मूक्त स्वभावेहै। इस कारण "पुरुषान्न ०" ( पूरुषसे पर ओर कुछ नहींरहै 
वह्‌ सूष्ष्मत्वकी पराकाष्ठा ( अवधि ) है ओर वही परा गति दै) ^तं स्वौपनिषदुं पुरुषं प्रच्छामि' 
इस श्रुतिमे परुषका "आओौपनिषद' यह्‌ विशेषण उपनिषदोमें मुस्यरूपते ज्ञान गम्य होनेपर उपपन्न 
होता है। इसलिए सिद्ध वस्तु विषयकं वेद माग नहींहै यह वादीका कथन साहस मत्रहै। 
यदपि शास्त्रका तात्पयं जाननेवालोका हृष्टो हि०' ( कमंका ज्ञान करना ही उनका दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) 
प्रयोजन है ) इत्यादि कथन है । उन्हं धमंजिज्ञासाका विषय होनेसे विधि प्रतिषेध शस्त्रके प्रकरणम 
सिद्ध अथंके प्रतिपादकं वाक्योके अमिप्रायके लिए समञ्लना चाहिए । ओर (अम्नायस्य०' (वेद 
क्रियाथंक है, अक्रियाथंक वेद वाक्य निष्फल हँ ) इस अन्यभिचारी नियमको माननेदारे मीमांसकोकि 
मतम सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेद वाक्य मी निष्फल होगे । यदि कहो कि शास्त्र प्रवृत्ति विधि, निवृत्ति 
विधि ओर उनके अद्धोसे अतिरिक्तं सिद्ध वस्तुका उपदेश धमके लिए करतादहै, कुटस्थ नित्य सिद्ध 
वस्तुका उपदेश नहीं करता इसमें क्या कारण है ? उपदिर्यमान सिद्ध वस्तु केवर उपदेशसे ही क्रिया 
नहीं हो जाती । यदि कहो कि सिद्ध वस्तु मलेदहीक्रियान हो किन्तु क्रियाकी निष्पत्तिका साधन होनेके 
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# यदि कहो कि आत्मा अनित्य होनेके कारण हिय है, तो इसका समाधान सवं हि' आदिसे 
कहते हैँ । मात्मा तो सब भूतोमे पूणं होनेसे पुरुष कहा गया है । “अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो न 
हन्यते हन्यमाने श्रीरेः ( गी° २।२० ) ( क्योकि यहु अजन्मा, नित्य, शाश्वत ओर पुरातन है । 
शरीरके नाश होर्नेपर भी इसका नाश नहीं होता ) यह स्मृति प्रमाण । परन्तु अत्मा परिणामी 
होनेमे अनिव्य होगा ? यहमभी ठीक नहीं है; क्योकि घम, लक्षण, अवस्था भेदसे परिणाम तीन 
प्रकारका होता है । उससे रहित होनेके कारण आत्मा कूटस्थ नित्य है । आत्मासे उत्कृष्ट वस्तु प्राप्य 
होनेके कारण आत्नाहियदहै? रएेसा मी नहीं, क्योकि आत्मा ही सबकी पराकाष्ठा, परागति है। 
याज्ञवल्क्य - हे शाकल्य ! "तं त्वौपनिषदं पुरुषं ष्रच्छामि' इत्यादि वेदान्त वाक्य अबाध्य, नित्य सिद्ध, 
मनन्यशेष ब्रह्मात्मतत््वका प्रतिपादन करते ह ।' अतः वेद. माग सिद्ध वस्तु ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं 
करतां यह्‌ केथन केवल साहस मात्र है । | 
, # यदि अक्रियाथकं वेद वाक्य निष्फल है तो मीमांसकके मतमें “सोमेन यजेत ( सोम नामक 
याग करे ) दध्ना जुहोति" ( दधि हवन करे ) इस प्रकार सोम, दधि आदि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक 
वेद अनथक ही होगा । जो शब्द क्रियाथंक नहीं है उनकी अनथंकता क्यः है ? क्या उनका कुछ 
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भूतस्य क्रियासाधनध्वात्कियाथं पव भूतोपदेश इति चेत्‌+ नेष दोषः, क्रियाथत्वेऽपि 
क्रियानिवतनरक्तिमद स्तृपदिष्टमेव । क्रियात्वं तु प्रयोजनं तस्य । न चैतावता वस्त्वनु 
पदिण्रं भवति । # यद्वि नामोपदिष्टं कि तव तेन स्यादिति । उच्यते,-अनवगतात्मवस्तूप- 
देशश्च तथैव भवितुपहंति । तदवगत्या मिथ्याज्ञानस्य संसारटेतोनिवत्तिः प्रयोजनं क्रियत 
इत्यविरिष्मथंवच्वं क्रि यासाधनवस्नृपदे रोन । * अपि च च्राह्यणो न हन्तव्यः" इति चैव- 
मायया निवृत्तिर दिदयते। नच सा क्रिया) नापि क्रियासाधनम्‌ । अक्रियार्यानामप- 
देदोऽनथकश्चेत्‌ श्राह्यणो न हन्तव्यः" इत्यादिनिवच्यपदेदानामानथेवयं प्राकप्तम्‌। तच्चा- 
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कारण .सिद्ध वस्तुका उवदेश क्रिधाङेकल्िएहीदहोतादै, तो यह्‌ दोष नहीं है, क्थोकि सिद्ध वस्तु क्रियाकरे 
किए होनेपर भी क्रियोत्पादन शक्ति विशिष्ट वस्तु उपदिष्टदै, क्रिया्घंत्व ही उसका प्रयोजन है अर्थात्‌ 
क्रियाको निष्पन्नं करना ही सिद्ध वस्तुका प्रयोजन है । ्रियाथक होनेपर मी सिद्ध वस्तु अनुपदि्ट नहीं 
होती । पूवपक्षी--यदि सिद्ध वस्तुका उपदेश होता भी तो उससे तुमको क्या काम होगी ? सि०-- 
कहते है--दधि आदि परदाथेकि समान प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे अज्ञात ब्रह्य।त्म॒वस्तुका भी शास्तरसे उपदेश 
होना ही युक्त है । उसके ज्ञानसे संसारके दतु भूत मिथ्याज्ञानकी निवृत्तिः प्रमोजन होता है । इसकारण 
क्रियाके साधन भूत सिद्ध वस्तुके उपदेशके समान आत्माका उपदेश भी साथेक है । ओर ाह्यणो 
न हन्तव्यः" ( ब्राह्मणकी हिसा नदीं करनी चाहिए } इत्यादि श्रुतिं निवृत्तिका उपदेश करती ह । 
वह्‌ निवृत्ति न तो क्रिया दै ओौर न क्रियाका साधन ही । यदि क्रियाको न कहने वाले वाक्य अन्थंक 
हतो ब्राह्मणो न हन्तभ्यः' इत्यादि निवृत्ति परक उपदेश व्यथं होगे । परन्तु वह॒ इष नहीं है । 
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अथ नहीं है अथवा वे. फलक रहति हैँ ? 'आश्नायस्य' टस निथमसे यदि अक्रिय।थक शब्द अनथक है तो 
सोम, दधि आदि अथं शन्य होगे । द्वितीय पक्ष मी युक्त नहीं दै, क्योकि उनका याग आदिकी सिद्धिके 
लिए वणन मिलता हैः । यदि कहो किं वे 'स्वगकामो यजेत" “सुरां न पिबेत्‌" इस प्रकार प्रवत्ति, निवत्ि 
विधिसे मिच्च प्रतिपादित सोम दधि आदि सिद्ध पदाथं धमंके लिए कथित होनेके कारण साथकरहै, तो 
प्रशन होता है कि सव्य ज्ञानमनन्त ब्रह्म इत्यादि सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वाक्य साथक क्यो नहीं हैँ? 
दूसमे यह कारणं है कि सोम आदि क्रिया सम्बन्धी होनेसे कायं है अतः उनका उपदेश युक्त है, किन्तु 
सिद्ध ब्रह्म किसी क्रियाका सम्बन्धी न होनेसे कायं नहीं है, इसलिए उसके प्रतिपादक वाक्य अनथक हैँ । 

# यदपि (सोमेन यजेत" दध्ना ज॒होति' आदि उपदेशोसे दधि, सौोमादि यागादि क्रिया नहीं 
हो जते, फिर मी सोमादि सिद्ध वस्तु यागादि क्रियाक्रौ निष्पत्तिमे साधन रहँ, अतः वे सार्थक हैँ । 
सि०- सिद्ध पदां क्रियाके अङ्क भठेहीं फिर मी यहु नहींहो सकता कि सोमादि पदाथं नहीं रहते 
या उन पोका कु अथं नहीं है । 

# वादीका यहं मतः ठीक नहीं है कि सिद्ध वस्तुकी सफलतामें क्रिया ही द्वार है, क्योकि जैसे 
रज्जु ज्ञानसे सर्पादि भ्रान्ति ओर उससे उत्सन्न मयादिकी निवृत्ति होती है, उसी प्रकार आत्मसाक्षात्कारसे 
प्रपच्छके कारणभूत मिथ्याज्ञान ओर उससे उत्पन्न प्रप्वमे सत्यत्व बुद्धिकी निवृत्ति हो जाती है। 
दधि, सोमादि यागादि क्रिया हारा सफल होते है, किन्तु ब्रह्म तो स्वयं फलस्वरूप है । यद्यपि दोनमिं 
इतना अन्तर है, तथापि दधि सोमादि शब्द जसे सफर सिद्ध. दधि आदि वस्तुका बोध करते, 
उसीप्रकारं "सस्यं ज्ञानमनन्तं बह्य' इत्यादि वेदान्त वाक्य भी सफङ. सिद्ध वस्तु ब्रह्मका बोध कराते 

। जेसे बिधि शक्रश सिद्ध पदाथं परक दै, वसे ही वेदान्त वाक्य मी सिद्ध वस्तु परक हैं । 
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निष्म्‌ । न च स्वभावप्राप्तहन्त्यर्थानुरागेण नञः राक्यमपाप्तक्रियाथत्वं कस्पयितुं हनन- 
द्रियानिनच्रस्योदासीनम्यव्यतिरेकेण । नञजश्चेष स्वभावो यत्स्वसंबन्धिनो ऽमाचं बोधयतीति । 
# अभाववुद्धिश्छदासीन्यकारणम्‌ । सा च दभ्येन्यनाग्निवर्स्वयमेवोपद्याम्यति । तस्मा 
स्सक्तक्रियानिषृस्योदासीन्यमेच च्राह्मणो न हन्तव्यः" शत्यादिषु प्रतिपेधाथ मन्यामहे, 
अन्यत प्रजापतिव्तादिशभ्यः । तस्मात्पुरपरार्थायुपयोभ्युपाख्यानादिभूताथंवादविषयमानथंः 
नञूका रागतः प्राप्त हनन क्रियाके साथ सम्बन्ध होनेसे हनन क्रियासे निवृत्त होकर ओदासीन्यके 
अतिरिक्त अप्राप्त क्रियाकी कल्पना नहींकी जा सकती । नमूका यह स्वमावदहै कि जो अपने 
सम्बन्धी पदाथके अभावका ज्ञान कराता है। अमावज्ञान उदासीनताका कारण है । वह्‌ दग्पेन्धन 
अग्निके समानस्वय ही हान्त हो जाताहे। दस कारण प्रजापति व्रतादिके अतिरिक्त ब्राह्यणो न हन्तव्य 
सत्यानन्दी-दीपिकां 

# विधि वाक्यगतं सिद्ध पदार्थोका विचारंकर अब निषिद्ध वाक्यगत सिद्ध पदार्थोका विचार 
करते है-जसे ब्राह्मणो न हन्तग्यः' इस वाक्यके मध्यमे जो न' है, वहु निवृत्तिका उपदेश करता 
 है। निवृत्ति भ्रमावरूप दहै, अतः वहनज्रियाहै भओौरन क्रियाका साधन ही, क्योकि क्रिया मौर 
क्रियाके साधन भावकूप होते हैँ । अङ्ियाथंकं वेदवाक्य यदि अनथेक होतो (ब्राह्यणो न हन्तव्य 
इत्यादि निवृत्ति परक वेद वाक्य व्यथं हो जाएगे.। ओर ‹स्वाध्यायोऽध्यतव्यः' इस स्वाध्याय विधिसे 
प्राप्त होनेके कारण उनमें ग्यथत्वकी कल्पना मी नहीं की जा सकती, इसलिए स्वामाविक रागसे प्राप्त 
हनन क्रियासे. "नम्‌" हनन कर्ताको निवृत्तकर उदासौनमावेमे लाता है। इस अथंसे भिन्न लक्षणाद्रारा 
हनन विरोधी संकत्पादि क्रिया, “अहननं क्यात्‌" ( हनन न करे ) इस प्रकार (नजा के अथंको कल्पना 
केरना ठीक नहीं है । किम्तु अपने सम्बन्धीके अमावका ज्ञान करना ही ^नन्‌' का स्वमावदहै। 

““तत्सादस्यममावश्चतदन्यत्वं तदल्पता । अप्राशस्त्यं विरोधश्च नजर्थाः षट्‌ प्रकीतताः ॥'" 

“नल्‌के छः अथं कहे गये है तत्‌साहहय ( उसके समान ), अमाव, उससे मिन्न, उससे 
अल्प, अप्राशस्त्य ( अयोग्य ) तथा विरोध । यदि विधिके समान निषेधका अथं मी कायं किया गया 

तो फिर विधि ओौर निषेधमे अन्तर न रहेगा । 


~ -- ~ --- ~ - --~ --~ -- ~ -~- ~~~ -~-- ~~~ ~” -----~------~-~---- ~ ------- --- --- ~~~ 


† टि०-- तस्सा श्यम्‌-अनिक्चु अर्थात्‌ ईेखसे भिन्न ईखके सद ड दर, अमावः-- यथा नास्ति 
अर्थात्‌ अस्तित्वका अभाव, तदन्यव्व-अब्राह्मण-ब्राह्यणसे मिन्न क्षत्रियादि, तदल्पता-अनुदरा कन्या-~ 
कृशोदरी, अग्राशस्त्य-अपक्षवः-अन्ये गोऽश्वेभ्यः, अर्थात्‌ गौ, अश्वसे भिन्न पञ्च हे, विरोधः-अमित्रः, 
अविद्या आदि अर्थात्‌ मित्रसे विरुद शरु, विद्यासे मिन्न अविद्या आदि । 

(क) अप्राधान्यं विधेयंत्र प्रतिषेधे प्रधानता । प्रसज्यप्रतिषेधोऽसौ क्रियया सह यत्र नन्‌ ॥' 
(जिस वाक्यम विधि अप्रधान ओरं प्रतिषेध प्रधान हो ओर जहो नजुका क्रियाके साथ सम्बन्ध हो, वहां 
नज्‌करा प्रसऽयप्रतिषेध अथं है ) यथा "न कलनं मक्षयेत्‌" ( कलञ्ञका मक्षण न करे ) इसमे बरूवत्‌ 
अनिष्टके असाधनव्वसे विशिष्ट इष्ट साधनरूप विधि वाचक प्रत्ययके अथके अमावका मक्षणक्रियार्भे 
बोध नज्‌ कराता है, इसिएु विधि अप्रधान है ओौर नन्‌का अथं अमाव प्रधान हे, अतः क्रियापदके 
साथ जिसका अन्वय ` है, एेसा नन्‌ प्रसज्यप्रतिषेध कहराता है, प्रसञ्य-प्रसक्त, प्रतिषेध-निषेध 
अर्थात प्रसक्तका निषेध । | 

(ख) प्राधान्यं हि विधेयंत्र प्रतिषेधेऽप्रधानता । पयुदासः स विज्ञेयो यन्नोत्तरपदेन नञ्‌ ॥' 
“जिसमे विधि प्रधान ओरं प्रतिषेध अप्रधान हो तथा जिसमे उत्तरपदके साथ नजका अन्वय हो वहां 
 नज्का पयुदास अथ है । 
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क्याभिधानं द्रष्टव्यम्‌ । * यदप्युक्तम्‌-कतन्यविध्ययुप्रवेशामन्तरेण वस्तुमात्रमुच्यमान- 
मनथकं स्यात्‌, "सप्तद्वीपा वस॒मतीः इत्यादिवदिति, तत्परिहृतम्‌; °रज्जुरिय नायं सपः 
इति वस्तुमात्रकथनेऽपि प्रयोजनस्य दरत्वात्‌। नयु श्चुतन्रह्मणोऽपि यथापूव संसारित्व- 
ददानान्न रज्जुस्वरूपकथनवदथवत््वमिव्युक्तम्‌ ; अच्रोच्यते,-नावगतब्रह्माव्मभावस्य यथा- 
पूव संसारित्वं शक्यं दरायितु, वेदप्रमाणजनितन्रह्मात्मभाववियेधात्‌। नहि शारीराद्यात्मा- 


इत्यादि स्थरोमे रागसे प्राप्त हनन क्रियासे निवृत्त होकर ओौदासीन्य ही "न्‌" ` प्रतिषेधका 
अथं हम मानते है । इस कारण पुरुषाथंके अनुपयोगी उपाख्यानादि भूताथंवाद विषयक आनथंक्य 
अभिधान है, एसा समन्नना चाहिए । जो पहले कटा गया है करि कतंग्य विधिके साथ संम्बन्धके 
विना कही हुई वस्तुमात्र “सात द्वीप वाछी पृथ्वी है" इत्यादिके समान अनथंक है । "यह रज्जु है सपं 
नहीं है इस प्रकार वस्तु मात्रके कथनसे मी मयादिकी निवृत्ति रूप प्रयोजन देखा गया है, इस तरहसे 
केकर उसका परिहार किया गया है । परन्तु श्रत ब्रह्य पुरुषमे मी पएूवंके समान संसारित्व देखनेमें 
आता है, अतः रज्जुस्वरूप ( यह रज्जु है ) कथनके समान त्रहुएस्वरूपको कथन साक नहीं हो 
सकता, एेसा पहर कहा गया है । सि०- इसपर कहते है भें ब्रह्म ह" इस प्रकार अवगत ब्रह्मात्म- 
माववारे विद्वानुमे पूवके समान संसारित्व नहीं.दिखलाया जा सकता, क्योकि वेद प्र माणसे जनित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% नन्‌" से प्राप्त जो निवृत्त्यात्मक अमाव ज्ञान है वह्‌ ब्राह्मण हिसाके प्रवतंकं रागका नाश 
करता हुआ हनन कर्ताको हनन क्रियासे हटाकर उदासीन मावमें राता हुआ स्वयं भी शान्त हौ जाता 
है । "तस्य वटो्रतमू' ( उस ब्रह्मचारीका यह त्रत है ) इस वाक्यमें अनुष्ठेय क्रियाका वाचक त्रत 
राब्द है, उससे उपक्रमकर नेक्षेतो्यन्तमादीत्यम्‌' ( उदय-होते हुए सूयको ब्रह्मचारी न देखे अर्थात्‌ 
दशंन विरोधी संकल्परूप क्रिया करे) यह उपसंहार वाक्य है । इससे ब्रहमाचारीके किए प्रजापति ब्रतका 
विधान किया गया है। जैसे यहाँ लक्षणासे प्रजापति त्रतमे सूयंदशंनं विरोधी संकल्परूप क्रिया 
मानी गई है, वसे ब्राह्मणो न हन्तव्यः" में नहीं है। किन्तु यहाँ तो रागसे प्राप्त हनन क्रियाका 
अभमादे (नन्‌ पदका अथं है । हनन विश॒ संकल्परूप क्रिया नहीं । जंमिनि मुनिके (आग्नायस्यं 
क्रियाथत्वात्‌' इस पूवंपक्च सृत्रसे क्रियासे मन्न सिद्ध वस्तु प्रतिपादक वेदवाक्य अनथक कहं गये हँ 
उनका भी तात्पयं यह है कि जिन वाक्योका श्रवणादि करनेसे भी कुछ फल सिद्ध नहीं होता एेसे 
पुरुषाथके अनुपयोगी उपाख्यान । यथा "वच्नहस्तः पुरन्दरः” इत्यादि ‡ भूताथंवाद ( कथामात्र ) व्यथं 
है । शेष वेदान्तवाक्य तो सफल होनेसे सवंथा साथक हैँ । 

# सि०-- क्या केवल श्रुत ब्रह्य तत्त्वज्ञानके अनन्तर श्रोतामें पूवंकी माति संसारित्व है अथवा 
ब्रह्म साक्षात्कारके अनन्तर ? प्रथमपक्षतो हमे इष्ट ही है, क्योकि केवर परोक्त ज्ञानमात्रसे अपरोक्ष 
संसारित्व भ्रान्ति निवृत्त नहीं होती । द्वितीय पक्ष तो युक्त नहीं है, कारण कि मिथ्याज्ञानसे ही कतृत्व 
भोक्तृत्व संसारित्व अपनेमे भाना हुआ है । वह॒ स आत्मा तत्त्वमसि" “अह्‌ ब्रह्मास्मि" इत्यादि वेदान्त 
वाक्योके श्रवणसे उत्पन्न तत्त्वज्ञानद्वारा निवत्त दौ जाता है । 


‡ रि०--चिरोधे गुणवादः स्यादनुवादोऽवधारिते । भूताथेवादस्तद्धानादथवादाखिधा मता 
( जहां प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे विरोध उपस्थित हो वहां गुणवाद, जहां वाक्यसे प्रतिपादित अथ 
्रतयक्षादिसे अवधारित हो वहाँ अनुवाद्‌ ओर जहां वाक्यसे प्रतिपादित अथका .श्रमाणान्तरसे बाध 
न हो ओर अनुवाद्‌ मी न हो वह भूताथवाद्‌ कहा जाता ह ) इसका विस्तृत वणन देवताधिकरण 
( न° सू० १।३।२६ ) भे द्रष्टव्य हे । 
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मिमानिनो दुःखभयादिमच्वं दष्टमिति तस्येव वेदप्रमाणजनितव्रह्मात्मावगमे तदभिमान- 
निधृत्तौ तदेव मिथ्याज्ञाननियित्तं दुःखभयादिमच्वं भवतीति ₹राक्यं कस्पयितुम्‌ । नहि 
धनिनो गरदस्थस्य धन(मिमानिनो धन(पदार निमित्तं दुःखं दष्टमिति तस्येव प्रवजितस्य 
धनाभिमानरहितस्य तदेव धनपदारनिमित्तं दुःखं भवति । नच कुण्डटिनः कुण्डलित्वा- 
भिभाननिमित्तं सुखं दश्टमिति तस्येव कुण्डलवियुक्तस्य ऊुण्डलित्वाभिमानरहितस्य तदेव 
कुण्डलित्वाभिमाननिमित्तं सुखं भवति । तदुक्तं श्चत्या अशरीरं वाव सन्तं न प्रियाप्रिये स्श्शतः' 
(छान्दो ८।१२।१) इति । शारीरे पतितेऽदारीरत्वं स्यात्‌, न जीवति इति चेत्‌ न; सशरीर 
त्वस्य मिथ्याज्ञाननिमित्तत्वात्‌। न ह्यात्मनः रारीरार्माभिमानलक्ष्णं मिथ्याज्ञानं मुक्त्वा- 
न्यतः सरारीत्वं राक्यं कस्पयितम्‌ । नित्यमरासीरत्वमकमनिमित्तत्वादितयवोचाम । त॑स्कृत- 
धर््ाधमेनिमेत्तं सशरीरत्वमिति चेन्न, रारीरसम्बन्धस्यासिखत्वाद्धर्माघमयोयात्मकृतत्वा- 
सिद्धः। रारीरसम्बन्धस्य धर्माधर्मयोस्तत्कतत्वस्य चेतरेतराश्रयत्वध्रसङ्गादन्धपरम्परे- 
षा ऽनादित्वकर्पना । # क्रियासमवायाभावाच्चात्मनः कतेत्वानुपपन्तेः । संनिधानमा्रेण 
राजप्रभरतीनां दरं कतेत्वमिति चेन्न; घनदनाद पाजितभूत्यसंबन्धिस्वात्तेष कठस्वोपपत्तेः। 
न त्व(त्मनो घनदान(दिवच्छयीयदिभिः स्व स्वामि संबन्धनिमित्तं किचिच्छक्यं कल्पयितुम्‌। 





ब्रहमात्ममावके साथ उसका विरोध है । [इस अथको स्पष्ट करनेके लिए भगवानु माष्यकार तीन उदाहरण 
देते है, उनमेसे प्रथम ] जनात्म शरीरादिमे आत्मबुद्धि रखनेवाकत पुरुषमे दुःख भयादि देते गये है, परन्तु 
वेदसे जनित ब्रह्यात्ममावावगम ( ज्ञान ) होनेपर देहात्मबुद्धिके निवृत्त हो जनेपर मिथ्याज्ञानं 
निमित्तक वही दुःख मयादि पहरेके समान उस (अतत्मवित्‌)मे होते है, ठेस कल्पना नदीं कौ जा सकती । 
[ हितीयु उदाहरण | धनाभिमानी धनी गृहस्थक्तो धनापहारसे दुःख होता देखा गया है । संन्यास ग्रहण 
किए हृए धना्भिमानं रहित उसी पृरुषको धनापहार निमित्तक वही दुःख नहीं होता । [ तृतीय उदा- 
हरण ] कुण्डल पहनने वालेको कुण्डलित्वामिमान निमित्तक सुख होता देखा गया दहै, कुण्डलवियुक्त 
कुण्डलित्वाभिमान रहित उसी पुरुषको कुण्डकित्वामिमान निमित्तक वही सुख नहीं होता । यही बात 
अशरीरं ०* ( रारीर रहित हुए आत्माको सुख ओौर दुःख स्पशं नहीं करते ) इस भ्रुतिमे भी कही गई 
है । यदि कहो कि शरीरपात होनेपर अशरीरत्व हो जायगा जीवित होनेपर नहीं ? तो यह ठीक नहींदै 
कंयोकि सशरीरत्व मिथ्याज्ञान निमित्तकदहै। शरीरही अत्माटै' इस अभिमानरूप मिथ्योज्ञानको 
छोडकर अन्य किसी कांरण॑से आत्मामे सशरीरत्वकी कल्पना नहीं कौ जा सकती । कमंसे उत्पन्न न 
होनेके कारण अशरीरत्व नित्य है, एेसा हम पहले कह चुके हैँ । यदि कहो कि अत्मकरृत धर्माधमं 
निमित्तक उसमे सशरीरत्व है, तो एसा नही, क्योकि आत्माका दारी साथ सम्बन्ध हीः असिद्ध रहै, 
इससे धर्माधममें भत्मकरतत्व मी असिद्ध है । आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो तो घर्माधिमंकी उत्पत्ति 
हो, आत्मकृत धर्माधमं हों तो आत्माका शरीरके साथ सम्बन्ध हो, ेसा अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त.होगा । 
इन दोनोक्रा कायंकारणमाव अनादि है, यह्‌ अनादित्व कल्पना मी अन्धपरम्परा है । क्रिया सम्बन्धके 
अभाव होनेसे आत्मा कर्ता मी नेहींहो सकता । यदि कहौ कि सेवकोके साथ सान्निध्यमात्रसे राजादिमे 
कतृत्व देखा गया है, तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्रथोकि धन दानादि उपायोसे सम्पादित सेवकोके साथ सम्बन्ध 
होनेके कारण उनमें कतृत्वंकौ उपपत्ति होती है । परन्तु आत्मामं शचरीरादिके साथ घनदानादिके समान 
स्वस्वामिमाव सम्बन्धके कारणको किचिदपि कल्पना नहं को जा . सक्रती । -किन्तु मिथ्यामिमान तो 
सम्बन्धक हेतु प्रत्यक्ष दै । ईस कथनते आत्मामं यजमानत्वादिका प्रतिपादन हो गथा अर्थात्‌ जब तक 


७द बरह्मसूत्र-शाङरभाष्य [ अ०१पा०९ 


मिथ्याभिमानस्तु प्रलयश्च; सम्बन्धहेतुः। एतेन यजमानस्वमात्मनो व्याख्यातम्‌ । अत्रा- 
हः-देहादिव्यतिरिक्तस्याप्मन आत्मीये दे हादावभिमानो गौणो न मिथ्येति चेन्नः प्रसिद्धवस्तु- 
मेदस्य गोणस्वमुख्यत्वप्रसिद्धेः। यस्य हि प्रसिद्धो वस्तुभेदः, यथा केसरादिमानाकृति 
विरोषो ऽन्वयव्यतिरेकाभ्यां सिहशब्दप्रत्ययभाङमुख्योऽन्यः प्रसिद्धः, ततश्चान्यः पुरुषः 
प्रायिकः को्यशोर्यादिभिः सिहगुणः संपन्न; प्रसिद्धः, तस्य पुरुषे सिहराब्दप्रत्ययौ गोणो 
भवतो नाप्रसिद्धवस्तुभेदस्य । तस्य त्वन्यत्रान्यराब्दप्रयय) श्रान्तिनिमित्तावेव भवतो न 
गोण ! यथा मन्दान्धकारे स्थाणुरयमित्यगृहमाणविशोषे पुरुषराब्दप्रल्ययो स्थाणुविषयो, 
यथा वा गुक्तिकायामकस्माद्रजतमिति निश्चितो शब्दप्रत्ययौ, तद्वदेद!दिसंघातेऽहःमति 
निरुपचारेण शाब्दप्रत्ययावाव्मानाम्राविवेकेनोत्पद्यमानौो कथं गोणौ इक्यो वदितम्‌ ? 
आ्मानात्पविवेकिनामपि पण्डितानापजाविपाखानामिवाविक्तो शब्दुप्रत्ययो भवतः । 
तस्मादेहादिव्यतिरिक्तात्मास्तित्ववादिन। देदादावहपरत्ययो मिथ्येव, न गोणः। तस्मान्मि- 
थ्याप्रलययनिमित्तत्वात्सद्ारीरत्वस्य सिद्धं जीवतोऽपि विदुषोऽदारीरत्वम्‌। # तथा च ब्रह्म 
विद्विषथा श्रतिः (तद्यथाऽहिनिस्व॑यनी बलमीकै खता प्रस्यस्ता ` शयीतेवमेवेद्‌ ‰ शरीर ‡ शे। 
तेऽथायमदारीसेऽश्तः प्राणो बद्येव तेज एव' ( ब्रह ० ४।४।७ ) इति । (सचचक्षुरचक्षुरिव सकर्णोऽकणं 


मिथ्याभिमान है तभी तक आत्मामे यजमानत्वादि मो है। इस विषयमे प्रमाकर कहते है  देहादिसे 
भिन्न आत्माक। अपने देहादिमे भैं, मेरा' अभिमान गोण हे मिथ्या नहीं, यदिटएेसा कहो तो ठोक नहीं, 
क्योकि जिसको वस्तुका भेद ज्ञात है उसीको गौण मूख्यज्ञान होतादै यह प्रसिद्धदहै। जिसकोदो 
वस्तुओंका भेव ज्ञात है, जंसे अन्वय-व्यतिरेकसे सिह शब्द सिह ज्ञानका विषय केसर आदिमे युक्त, विरीष 
आङृति वाला, पुरुषसे भिन्न सिह प्रसिद्ध है ओर उससे भिन्न प्रायः कररता एव श्रता आदि सिह्के 
गुणोंसे सम्पन्न पुरुष भी ज्ञात है-। उसको सिह गण सम्पन्न पुरुषमे सिह शाब्द प्रयोग ओर सिह ज्ञान गौण 
होते है । परन्तु जिसको वस्तुका भेद ज्ञात नहीं है उसको नहीं होते । उसको तो दूसरे अथमे अन्य शब्द 
भौर ज्ञान भ्रान्तितरे ही होते हँ गौण नहीं । जसे मन्द अन्धकारमें "यह्‌ स्थाणु है' ठेसे विशेष ज्ञानके गृहीत 
ने होनेपर "पुरुष" यह्‌ शब्द ओर ज्ञान स्थाणुमे होते है, जसे शुक्तिमे अकस्मात्‌ "यहु रजत टै यह शब्द 
मौर ज्ञान निर्चित होतेह, वसे देहादि संघातम मख्थल्पसे होनेवारे भमै" एेसा शब्द ओर ज्ञात आत्मा 
अनात्माके विवेकं न होनेके कारण उत्पन्न होते है, वे गौण केसे कहै जा सक्ते हँ ? आत्मा, -अनात्माका 
भेद जाननेवाले पण्डितको भी भेड्‌ बकरी पालनेवारे प्राकृत पुरुषोके समान देहादिमे अपृथकं ग्रपसे 
दाब्द प्रयोग ओर ज्ञान भ्रान्तिसे उत्पन्न होते रै। इस कारण आत्माको देहादिसे भिन्न माननेवालोका 
देहादिमे अहं प्रत्यय (मे) मिथ्या ही है गौण नहीं । इससे यह सिद्ध हा कि सशरीरत्व 
मिथ्याज्ञानसे होता है ओर ज्ञान होनेपर जीवितावस्थामे आत्मवितको ही अशरीरत्व प्राप्त होता है । 
गौर उसी प्रकार (तद्यथा ०” (जिस प्रकार सपेकी काचुली बाँबीके उपर मृत ओर सपं द्वारा परित्यक्त 
हुई पड़ी रहती है, उसी प्रकार विदान्‌, जिसने अभिमान त्याग दिया दै उसका शरीर पड़ा रहता है 
ओर शरीरमे स्थित यह आत्मा अशरीर है, अमृत, प्राण, ब्रह्मद स्वयं प्रकाश ही है) ओर सखचष्षु 
रचश्चु °` ( वस्तुतः वह नेत्र रहित मी सनेत्रके समान, श्रोत्र रहित मी श्रोत्र सहित-सा, वाणी रहित मी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# जेसे सापि अपनी काँचुलीमे अपनापन छोडकर जहाँ ` चाहे उसे उत्तार फक देता है उसमे 
फिर अहंता ममता. नहीं करता, वसे ही आत्मवित्‌ अपने स्थ शरोरादिमें अहंता, ममता त्यागकर 
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इवसवागवागिव समना अमना इव सप्राणोऽप्राण इवः इति च । स्मृतिरपि च-'स्थितप्रज्स्यका 
माषाः (मग० गी° २।५४) इत्याद्या स्थितपज्ञरश्च गान्याचक्चाणा विदुषः सवंपवृस्यसम्बन्धं 
दुदीयति । तस्सान्नावगतन्रह्मास्पमभावस्य यथापूव संसारित्वम्‌ । यस्य तु यथापूवं संसारिस्वं 
नाक्चाववगतनब्रह्मात्ममाव इत्यनवद्यम्‌ । ‰% यत्पुनरुक्तं श्रचणात्परायीनयोमेनननिदिध्यास- 
नयोदंरंनद्विधिशोषत्वं बरह्मणो न स्वरूपपर्यवसायित्वमिति । न; आअवगव्यथत्वान्मनन 
निदिव्यासनयोः । यदि दछवगतं ब्रह्मान्यत्र विनिगरुल्येत भवेत्तदा विधितषत्वम्‌ । नत 
तदस्ति; मनननिदिध्यासनयोरपि श्रवणवदवगत्यथत्वात्‌ । तस्मान्न प्रनिपत्तिविधिविधय- 
तया शादप्रमाणकस्ं चह्मणः संभवतीत्यतः स्वतन्बमेव व्रह्म राखप्रमाणकं वेद^न्तवाचय- 














वाणी सहित-सा, मन रहित मौ मन सहित-सा, प्राण रहित भी प्राण सहित-सा दै) यह श्रुति ब्रह्मवित्‌के 
सम्ब्न्यमे है 1 'स्थितप्रक्नस्य ० ( जिसको प्रज्ञा स्थित है उसको भाषा ( लक्षण ) क्या ) इत्यादि 
स्मृति मी रिथतप्रज्ञका लक्षण कती हुई यह दिखलाती है कि विद्वानुका सवं प्रवृत्तिके साथ सम्बन्ध 
नहीं रहता है । इसलिए भैं ब्रह्मह' इस प्रकार ब्रह्मात्मभाव साक्षात्कार करनेवाला विद्वात्‌ पूवके 
समान संप्नारी नहीं रहता । जो एूवके समान संसारी है मानो उसने ब्रह्यात्ममावका साक्षात्कार ही तहं 
कियाद । इस कारण वेदान्तशास्त्र निर्दषि है । पहि जो यह्‌ कहा गया दै कि श्रवणान्तर मनन ओर 
निदिध्यासन देखनेमे अति है, इसलिए ब्रह्म विधिका अद्ध है स्वरूप पयवसायी वहीं, यह्‌ कथन युक्त 
नहीं है, क्योकि श्रवणके समानं मनन, निदिध्यासन मौ ब्रह्यके साक्षात्‌ ज्ञानके किए हँ । यदि ज्ञात 
बरह्यका कहीं कर्मादिमे विनियोग होता तो विधिका अद्ध मी होता, परन्तु एेसा नहीं है अर्थात्‌ वेदान्त 
श्रवणके विना ब्रह्म अज्ञात टै। श्रवणके समान मनन निदिध्यासन मी ज्ञानके लिए । इसकिए 
उपासना विधिकी विषयतारूपसे ब्रह्य शास्त्र प्रमाणक है यह्‌ संभव नहीं है । अतः वेदान्त वाक्योके 
समन्वये ब्रह्य स्वतन्त्र शास्त्र प्रमाणक दहै, यह सिद्ध हुभा। एेसा होनेसे ही "अथातो ब्ह्यजिन्ञासा' 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उसमें रहता हुआ भी न रहैके समान होता है अर्थात्‌ देहादिमे मिथ्याज्ञान मूलक आत्माभिमानं 
निवृत्त होनेपर विद्वानु शरीरम रहते भो अशरोर है, क्योकि (बह्यवेद्‌ ब्रह्मेव मवति" इत्यादि श्रुति 
ब्रह्मवित्‌को ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादित करती है । ब्रह्म अशरीर है, अतः ब्रह्मवित्‌ भी अश्रीर है । परन्तु 
-व्यवहारमे वहु 'सचक्षुरचक्ुरिव' ( चक्षु आदि ईद्दरियोसे रदित होता हुआ भी चक्ष्‌ आदि इन्द्रियों 
सहित-सा प्रतीत होता है ) जिसने आत्मसाक्षात्कार कर च्यादटै उक्षके लिए ही शास्त्र आरोपित 
संसारित्वका निषेव करता है; अन्यके लिए नहीं, इसलिए शास्त्र सवथा दोष रहित है । 


% आत्मा चा अरे द्रष्टव्यः श्रोनव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः" ( बृह॒° २।४।५ ) इस धरुति 
मे श्रवणके अनन्तर मनन ओर निदिध्यासनकी विधि देखनेमे आती है। इसलिए ब्रह्म विधिका 
अङ्ख है, क्योकि श्वरवणमात्रसे अपने स्वरूपमें निरिचतं तात्पयंवाला नहीं होता । परन्तु यह्‌ ठीक नहीं 
है, कारण कि ` श्रवणके समान मनन निदिध्यासन मी ब्रह्मज्ञानके ल्ह । इनका श्रवणसे पृथक्‌ 
प्रयोजन नहीं है । ब्रह्यज्ञानकी उत्पत्ति ही सबका एकमात्र प्रयोजन है । ब्रह्मज्ञानका ब्रहयसाक्षाच्कार 
ही फल दै। जब वहु सोम यागादिके समान विधेयही नहींतो विधिका अङ्ग कंसे ? विधिका अद्ख 
वहहोतादहै जो प्रथम ज्ञातो ओर स्वय फलन हो । परन्तु ब्रह्मतो वेदान्त श्रवणके पूवं अज्ञातहै 
ओर ब्रह्मात्मज्ञान होनेपर स्वयं फलरू्प है । इसलिए ब्रह्म किसी भी विधिका अद्ध नहीं है, तो 
उपासना विधिका विषयरूपसे शास्र प्रमाणक हौ यह्‌ कथंन भी असंगत है । अतः ब्रह्मे स्वतन्त्र 


७८ बरह्मस्‌न-चशाङ्रभाष्य [ अर १ पा० १ 


समन्वयादिति सिद्धम्‌ । ® एवं च सति (अथातो ब्रह्मिन्ञासा' इति तद्विषयः परथकदाल्ना- 
रम्भ उपपद्यते । प्रतिपत्तिविधिपरत्वे हि अथातो घर्मज्ञिज्ञासा' इत्येवारन्धस्वान्नपृथक्शाख- 
मारभ्येत्‌ । आरस्यमाणं चेवमारभ्येत-€ अथातः परिशिष्टधमंजिज्ासा' दति, "अथातः ऋत्वथे- 
पुरुषाथयोनजिक्षासा' ( जं० ४।१।१ ) इतिचत्‌ । ब्रह्माप्मेक्यावगति स्स्वप्रतिज्ञातेति तदथा युक्त 
राल्ारम्भ;-अधातो ब्रह्मजिन्ञासा' इति । तस्माद्‌ ब्रह्मास्मीप्येतद वसाना एव सव विधयः 
सर्वाणि चेतराणि प्रमाणानि । नद्यहयानुषद्रेयादवे तात्मावगतोनिदिषयाण्यप्रमातृकाणि च 
प्रमाणानि भावतुमहन्तात । अपि यादहः-गाणारमथ्यात्मन(ऽसच्व पुश्रदंहादिबाधनात्‌ । सदूब्रह्याव्मा- 


नाग कायक 





इशप्रकार ब्रहम विषयकं पृथक्‌ शास्व्रका आरम्भ युक्त है । वेदान्त यदि उपासना विधि परक होति तो 
अथातो घमजिज्ञासाः इसीसे आरब्ध हो जानेके कारण अथातो ब्रह्यजिक्ञासा' इस पृथक्‌ शास््रका 
आरम्भत होता । यदि कदाचित्‌ आरम्भमभी क्ियाजातातो (अभातः क्रत्वथः०' ( अब अवशिष्ट 
धमका जिज्ञासा ) इसप्रकार प्रारम्भ होता । ब्रह्य आत्मके एकत्व ज्ञानको प्रतिज्ञा पूवं मीमांसामे 
नहीं है, इस्त कारण उसके किए (अथातो ब्ह्मजिन्तासा' इस अपूवं शास्त्रका आरम्भ युक्त है । इससे 
“मै ब्रह्मह' इसप्रकारके ज्ञान पयंन्त सबं विधिर्यां ओर अन्य सव प्रमाणरहै, क्योकि टेयोपादेयसे 
रहितं अद्रत अआत्मावगति हीनेपर निविषथक प्रमाता रहित प्रमाण नहीं हौ सकते । ब्रह्मवेत्ता 
लोग कहते दँ--'गोणमिभ्याव्मनो ० ( अत्राधित सत्‌, चित्‌, आनन्दस्वरूप ब्रह्म ओहै, एसा ज्ञान 
होनेपरं पुत्र देहादिका बाध होता है अर्थात्‌ यह्‌ सव मायामात्र दै वास्तविक नहीं, एेसा निश्चय हो 
जाता हे । उसमे गौणमिथ्यात्मा-पूत्र, दार, देहादिमे आत्मामिमान निवृत्त हो जानेपर विधि निषेधादि 
सव व्यवहार कंसे हो सक्ता है ? गौण ओर मिथ्याभेदसे अलत्मामिमान दो प्रकारकादै। पुत्र दारा 
आदिमे भैं पृत्रहुं, यहमेरादै' इत्यादि आत्मामिमान गौण दै, क्योकि दोनोका भेद ज्ञात है । 
उनके सुख दुःखसे अपनेको सुखी दुःखी अनुमव कररता है। अपने देहादि भैं मनुष्यह, कर्ता 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रूपसे शास्त्र प्रमाण है, क्योकि “सत्यं क्तानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वेदन्त वाक्योका तात्पयं ब्रह्मे ही है 

# यदि वेदान्त भी उपासना विधिका अद्ध होता तो "अथातो धमजित्तासाः इस शस्त्रके 
प्रथम आरन्ध हो जानेके कारण इसमे पृथक्‌ शास्त्रका आरम्भन होता, क्योकि दोनोका विषय एक 
ही होता । यदि पूवं आरब्ध विषयका आरम्भ करते हो एेसा वणन करते कि जो धमं पूवं मीमांसामें 
प्रतिपादित है उस शेष धमेके किए जिज्ञासा करनी चाहिए तब तो इस शास्त्रके आरम्भमे ही भगवान्‌ 
सूत्रकार मी एसी प्रतिज्ञा करते । किन्तु “अथातो ब्रह्मजिज्ञासाः इस सूत्रसे पूर्वोक्त मीमांसा सूत्रसे 
विलक्षण ब्रहमाजिज्ञासाकी प्रतिज्ञा कीदहै। इससे सिद्ध होतादहैकि ब्रह्म ओर वेदान्त किसी मी विधिके 
अङ्क नहीं है, अपितु स्वतन्तरही हैँ । जैमिनि आचायंने अपने पुवंमीमांसा डास्त्रमे कमं, कमका एल, 
इतिकतव्यताका वणन किया है । उनके सिद्धान्तमे ब्रह्ण्को नहीं माना गया है इससे वहा जीव ब्रह्यकी 
एकताके विचारका अवकाश ही नहीं है। भै ब्रह्म हुं" इसप्रकार ब्रह्मसाक्षात्कार जब तक नहीं होता तब 
तक यजेत, जुहोति, दद्यात्‌, उपासीत" इत्यादि विधियां तथा प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय इत्यादि सब 
उपपन्न होते है अर्थात्‌ व्यावहारिक सत्यरूपसे उपयुक्त होते ह । तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मि, अथमात्मा 
ब्रह्म, स्वं खल्विदं ब्रह्म" इत्यादि वेदान्तवाक्योके श्रवणादिसे जब ब्रह्मरूपसे आत्माका साक्षात्कार हो 
जाता है तब प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयरूप्ं सब द्रेत बाधित हो जाता है, जैसे जागने पर स्वप्न पदार्थोका 
बधि हो जातादहै।॥ ४॥ 

। चतुः सूत्री समाप्ता । 


अधि० ७ स्‌०४ | भाषानुवाद-सत्यानन्दो-दौपिकास्हित ७२. 


हमिल्ेवं बोधे कायं कथं मवेत्‌ ॥ अन्वेषटव्यात्मविज्ञानान्पराक्प्रमानृत्वमास्मनः । अन्विष्टः स्यान््रमातेव 
पाष्मदोषादिवर्यितः ॥ देहात्मप्रत्ययोय्त्प्रमाणत्वेन कल्पितः । लौकिकं तद्रद्रवेदं प्रमाणं वाऽभऽत्म- 
निश्चयात्‌" इति ॥ ४ ॥ 
इति भाष्ये चतुःसूत्री समाप्ता । 
( ५ इश्वत्यधिकरणम्‌ सू० ५११ ) 

% पवं तावद्धेद्‌ान्तवाक्यानां ब्रह्मात्मावगतिप्रयोजनानां ब्रह्मानि तात्पर्येण 
समन्वितानामन्तरेणापि कार्यानुपवेरां ब्रह्मणि पयवसानमुक्तम्‌ । बह्म च सर्वज्ञं सर्वदाक्ति 
जगदुत्पत्तिस्थितिनाशकारणमित्युक्तम्‌ । सख्यादयस्तु परिनिष्ठितं वस्तु प्रमाणान्तर- 
गम्यमेवेति मन्यमानाः प्रधानादीनि कारणान्तराण्यनुमिमानास्तत्परतयेव वेदान्त 
वाक्यानि योजयन्ति । स्ंष्वेव वेदान्तवाक्येषु खृष्टिविषयेष्वनुमानेनेव कायण कारणं 
मोक्ता ह" यह्‌ मिथ्यामिमान है । ये दोनों प्रकारके अभिमान बाधित हो जानेपर विधि. निषेध आदि 
सव व्यवहार कंसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं हो सकता ॥ 

“अन्वेष्टव्यः०' ( जो आत्मा सवंपापरहित, जरा, मृत्यु, शोक आदिसे रदित है उसकी खोज 
करनी चाहिए ) इस आत्मज्ञानसे पूवं ही चिदरप आत्मामे प्रमातृत्वं रहता है । प्रमाताके यथाथं स्वरूपका 
ज्ञान होनेपर पाप पुण्य, रागद्वेष, जन्मादिसे रहित परमात्मस्वरूप हो जाता है । यहाँ शंका होती है कि 
यदि प्रमाता कत्ित है तो प्रमाताकरे आधित प्रमाणमें प्रमाणता कैसे सिद्ध होगी ? समाधान-देहात्म०' 
(जिसप्रकार भँ देह हू" यह्‌ ज्ञान कल्पित होनेपर भी प्रमाण माना जाता है, ` उसीप्रकार प्रत्यक्षादि लौकिक 
प्रमाण मी आत्मसाक्षात्कार पयंन्त प्रमाण हँ ) वेदान्त तीनों कामें बाधरहित ब्रह्मात्मैकत्वका बोध 
करता है, अतः इसको तच्वका बोध करानेवाला प्रमाण कहा जाता है । पूवं पक्षमे मूमृक्षुकी वेदान्तोमें 
प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति है, सिद्धान्तमे प्रवृत्तिकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोमिं अन्तर है ॥ ४ ॥ 

चतुःसूत्री समाप्ता । 

इस प्रकार यह कहा गया कि वेदान्त वाक्योका कायके साथ सम्बन्धके विना भमी एक 
अद्वितीय ब्रह्मम पयंवसान होता है, इन वाक्योका प्रयोजनं “यह आत्मा ब्रह्म है'* एेसा अपरोक्ष ज्ञान 
कराना है ओर वे ब्रह्मात्मामें तात्पय॑से समन्वित है । ओौर शरुतिमे यह्‌ भी कहा गया है कि सवं, 
सवंशक्तिमानू ब्रह्म ही जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति ओर नाश्चका कारण दहै। परन्तु. सांख्य आदितोरेसा 
मानते हैँ कि सिद्ध वस्तु अन्य प्रमाणसे ही अवगत होती है । भौर प्रधान आदि अन्य कारणोका 
अनुमान करके तत्परत्व ( प्रधानादि परत्व ) से ही वेदान्त वाक्योकी योजना करते हैँ । सृष्टि विषयक 
सम्पूणं वेदान्त वाक्यों अनुमान द्वारा ही काय॑से कारणके लक्षण बतानेकी चेश कीगरईहै । ओर 
सांख्यं एेसा मानते हँ कि प्रधान, पुरुष ओर उनका संयोग नित्य अनुमेय दँ । कणादके अनुयायी तो 

सत्यानन्दी-दौपिका 

# किच्च सूत्रकारने “अथातो बरह्मजिक्तासा' इस मूत्रसे जो ब्रह्मविषयक जिज्ञासाकी प्रतिज्ञा की 
है, वह ब्रह्म क्या वस्तु है ? इस शंकाके समाधानम सूत्रकारने “(जन्माद्यस्य यतः" इस द्वितीय सुत्रसे 
लेकर “तत्त॒ समन्वयात्‌” इस चतुथ सूत्र तक सवज्ञ सवंशक्तिमानू तथा जगत्‌को उत्पत्ति, स्थिति ओर 
नारका जो का.णहै वही ब्रहम है, यद्यपि एेसा सूचित किया है, तथापि सूत्रकारने अभी तक यह्‌ 
स्पष्ट नहीं किया कि ब्रह चेतन ही इस .जगतका उपादान कारण दै अथवा अचेतन ? इसक्िए तो 
यहाँ सन्देह होता है कि क्या जगत्‌का उपादानकारण चेतन है अथवां अचेतन ? इस विषयमे सांख्य 
कहते है ब्रह्म, कूटस्थ ओर विकाररहित है, उसका परिणाम होना तो असम्भव है, क्योक्रि यह्‌ 


८० ब्रह्मसूजञ-शाङ्रभाप्यं [ अ० १ पा०१ 


लिटश्चयिषितम्‌ । प्रधानपुरूषसंयोगा नित्यानुमेया इति सस्या मग्यस्ते। * काणादार्ःवे- 
तेभ्य एव वाक्येभ्य द्वरं निमित्तकारणमनुमिमते, अणुश्च समवायिकारणम्‌ । एवमन्येपि 
ताकिंका वाक्याभासयुक्त्याभासावष्टम्भाः पू्वंपक्षवादिन इ होत्तिष्ठन्ते । तत्न पदवाक्य- 
प्रमाणज्ञेनाचार्यण वेदान्तवाक्यानां ब्रह्माल्मावगतिपरत्वदशनाय वाक्याभाखयुक्त्याभासः 


उन्हीं वाक्योसे एेसा अनुमान करते हैँ कि ईश्वर सृष्टिका निभित्त कारणदहै ओर अणु समवायिकारण 
है । इसी प्रकार अन्य ताकिक मी वाक्यामास ओर युक्त्यामासक्रा अवलम्बनं ठते हुए अद्रतमतमें 
पूवपक्षी बनकर उपस्थित होते हँ । उक्त विवाद उषरिथत होनेपर वेदान्त बाक्योकां प्रयोजन ब्रह्मका 
अपरोक्षज्ञान कराना है, यह॒दिखलानेके किए वाक्यामास ओर युक्त्याभासके आधारपर उपस्थित 
वि रोधोको पूवपक्ष बनाकर पद, वाक्य ओर प्रमाणके ज्ञाता आचायं (व्यास) उनका निराकरण करते है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अनुभव सिद्धभीदहै कि कायं कारणमें विकार काए चिना उत्पन्न ही नहीं होता अर्थात्‌ अपने अस्तित्वको 
सिद्ध नहीं कर पाता । इसकङिए “सर्गाद्यं कायं जइ्प्रङृतिकं कायत्वात्‌ घटवत्‌", ( सृष्टि आदि कायं 
कायं ( जन्य ) होनेके कारण जड प्रकृतिवाला है, जसे घट ।) इस अनुमानसे प्रधान आदि जड 
कारणोकी सिद्धि होती है यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि जगत्‌के उत्पत्तिं आदिके प्रतिपादक 
वेदान्तवाक्य भी अनुमानदवारा -कायंसे कारणका ज्ञान करति हृए प्रधान आदि जड कारणोका 
प्रतिपादन केरते है । प्रलयकालमे सत्व, रज ओर तम इन तीन गृर्णोकी साम्यावस्थाको वे प्रधान 
कहते दँ । वही प्रधान, पुरुष आर इनका सयोग नित्य अनुमेय हैँ । यथा “यजनडं तद्धेतनसंयुक्त 
यथा रथादि” ) जो जड होता है वह्‌ चेतनसे युक्त होता है, जैसे रथ सारथिस युक्त होता है, वसे ही 
जड प्रधान मी चेतन पृरुषसे युक्त होना चाहिए ) । इस प्रकार पुरुष, प्रधान ओर इनका संयोग नित्य 
अनुमेयहीदहै। 

# वेदान्तमतमे सवंज्ञ सवंरक्तिमान्‌ ब्रह जगत्‌का अमित्ननिमित्तोपादान करण है ओर सास्य 
मतम प्रधान कतृकारण है । अब भगवान्‌ भाष्यकार इस उक्त म॑तके विरोधी अन्य मतका 'काणादास्तु' 
इत्यादिसे उल्लेख करते हैँ । कणादके अनुयायी एेसा मानते ह कि “यत्काय तरवुद्धिसःकतृकम्‌' (जो 
कायं है वहु बुद्धिमानु कति जन्य है, जंसे घट । ) क्योकि चेतन कतमिं कार्यानुकल ज्ञान, इच्छा तथा 
प्रयत्न होते है, किन्तु जड प्रधान आदिमे कार्यानुकल ज्ञान आदि नहीं होते, बतः जड प्रधानको जगत्‌का 
कलूकारण मानना अयुक्त है, किम्तु चेतनको ही इस जड़ जगत्‌का कतृंकारण मानन चाहिए । यदपि 
बुद्धि भादि गुणस युक्त जीव चेतन है मौर घट आदि कायंका कर्ता मी है, फिर मी अल्पश्च ओर अल्प 
शक्ति आदि युक्त होनेसे इस विचित्र, विशार संसारके निर्माण आदि करनेमे वह्‌ सर्वेथा असमथं है । 
अतः ध्यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" "यः सवं्ञः संव वित्‌" इत्यादि श्रुतिवाक्योके आधारपर जगतुके 
उत्पत्ति आदिका निमित्तकारण सवज्ञ, सवशकितमानु ईश्वरदहै। वायु, अग्नि, जरं ओर पृथ्वीके 
परमाणु इस कायं जगत्‌के प्रति उपादान कारण हैँ । 

शरूःयवादी बोद्ध--““असदेबेदमग्र आसीदेकमेवाद्वितोधम्‌'' ( छा ° ६।२।१ ) ( आरम्ममे यह्‌ 
एकमात्र अद्वितीय असत्‌ ही था ) इत्यादि श्रुति वाक्योके आधारपर इसत जगत्‌का उपादान कारण 
शान्यको मानते हैँ । ओर “यत्‌ बस्तु तत्‌ शुभ्यावसानं यथा दीपः” जो वस्तु है वह अन्तमे शन्यमे लीन 
होती है, जसे दीपक । | 

दस प्रकार वाक्यामास ओर युक्त्यामासोका अवलम्बनकर वादी मिन्न-मिक्न.मतोके द्वारा विरोध 


अधि० ५ सू्‌०५ ] माषानुवाद-सल्यानन्दी -दीपिकासदहित ८१ 


विप्रतिपत्तयः पूव॑पश्चीकृव्य निराक्रियन्ते । * तत्र सांख्याः प्रधानं त्रिगुणमचेतनं जगतः 
करणमिति मन्यमाना आहुः-यानि वेदान्तवाक्यानि सवंज्ञस्य सवशाक्ते ब्रह्मणो ज गत्का- 
रणतं प्रदर्शायन्तीत्यवोचंस्तानि प्रथानकारणपक्षेऽपि योजयित राक्यन्ते। सकेराक्तित्वं 
तावस्प्धानस्यापि स्वविकारविषयमुपपदयते । एवं सवन्ञत्वमप्युपपद्यते । # कथम्‌ ! यत्त॒ 
ज्ञानं मन्यसे स खर्वधमः, सच्वास्संजायते ज्ञानम्‌" (गी ° १४।१७) इति स्मरतेः तेन च सच्व- 

ण ज्ञानेन कार्यैकरणवन्तः पुरुषाः सवज्ञा योगिनः प्रसिद्धाः । सच्वस्य हि निर विहायो- 


उनमें त्रिगुणात्मक अचेतन प्रधान जगत्का कारण है, यह माननेगले सांस्यमतावरम्बी कहते रहै-- 
तुमने कहा हैकिजो वेदान्त वाक्य सवज्ञ सवंशक्तिमान्‌ त्रह्यमे जगत्‌की कारणताको दिखकति है, वे 
प्रधान कारण पक्षमे मी लगाए जा सकते हँ । स्वकायंको अपेक्षा प्रधानमें भी सवंशक्तित्व उपपन्न है, 
एवं सवंजञत्व भी उपपन्न है । प्रधान सवज्ञ कंसे हो सकता है ? जिसे तुम ज्ञान मानते हौ वहं सत्व- 
गुणका धमं है, क्योकि “सस्वास्संजायते ज्ञानम्‌! ( सत्वगरृणसे ज्ञान उत्पन्न होता है ) यह स्मृति है । 
उस सत्वगुणके धमंरूप ज्ञानसे कायं ( देह ) करणं ( इन्द्रिय ) वाले पुरुष योगी सव्ञ प्रसिद्ध है । 

सव्यानन्दी-दीपिका 

प्रदशित करते हैँ । तब पद ( व्याकरणं) वाक्य ( मीमांसा) प्रमाण ( न्याय) आदि शास्त्रोमे 
पारंगत भगवान्‌ विष्णुके ज्ञानराक्ति अवतार † आचायं मगवानु व्यास वेदान्त वाक्य ब्रह्य परक है, यह्‌ 
दिखकनेके किए उन विरोधोका उल्लेख करते रहँ । अब भगवान्‌ भाष्यकार उनमेसे प्रथम “तत्र 
आदिसे सांख्यमतका उल्लेख करते है । 
# “मूरग्रकृतिरविकृतिमहदा्याः प्रकृतिविकृतयः सक्च । षोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिन विफृतिः पुरषः ।1' 
(सां० का० ३) (मूल प्रकृति-प्रधान सबका मूखकारण है वह किसीका कायं नहीं है अर्थात्‌ इसका कोई 
कारण नहीं है । सृष्टिकाख्में सवंप्रथम प्रकृतिसे महद उत्पन्न होता है, महदसे अहंकार, अहंकारसे मन 
पांच ज्ञानेन्द्रिय, पाच कर्मेद्धियां ओर पाँच तन्मात्राएं उत्पन्न होती रै। महद्‌, अहंकार ओर पंच 
तन्मात्राएं ये सात कायं ओर कारण उमयात्मक है, अर्थात्‌ महद्‌ प्रधानका कायहै भौर अहंकारका 
कारण मी है, अहकार महद्का काय है ओौर एकादश इन्द्रियो ओर पांच तन्मात्राओं (शब्द, स्पशं, रूप, 
रस ओर गन्ध )का कारण मीदहै। शब्द आदि पांच तन्मात्राओंसे आकाश आदि पांच भूत उत्पन्न 
हेते है, इसलिए ये उक्त तन्मात्राएं आकाश आदि पांच भूतोके कारण हैँ । एकादश इन्द्रियां ओौर 
भाकाश, वायु, अग्नि, जर ओर पृथ्वीये राच स्थूलभूत, ये सोलह केवर कायं हँ अर्थात्‌ ये 
तत्वान्तरको उत्पन्न नहीं करते, अतः कारण नहीं हँ ओर चेतनं पुरुष तोन कायै आरन कारण) 
इस प्रकार सांख्यमते पच्चीस तत्त्व दै । प्रधान चेतनं पुरुषके संयोगसे महदसे लेकर इस सम्पूणं 
प्रपच्चको उत्पन्न करता है, इससे स्वकायंकी अपेक्षा प्रधानम सवंशक्तिमत््व है इसी प्रकार सवज्ञत्व मी, 
अतः वेदान्तवाक्यीकी "प्रधान जगत्‌का कारण है" इस पक्षमे योजना हो सकती है । 

% जितना जितना सत्तवगुणका उत्कषं होता है अर्थात्‌ रजो ओर तमोगुणसे जितना जितना 
अनभिभू त-शुद्ध सत्व होता दै उतना उतना ज्ञानका मी उत्कषं हता है । इस आधारपर योगदशंनमे 
मी कहा गया है कि तत्र निरतिश्चयं सवज्ञबीजम्‌' ( योग० १।२५ ) ( उसमें सत््वगुणकी निरतिरायता- 
अत्यन्तशुद्धता-रजो ओर त मोगुणसे अनमिभूतता ही सवज्ञताका कारण है ) (सत्वं रधुप्रकाशकम्‌ 

( सां काऽ १३ ) ( सत्त्व गुण. खाघव युक्त ओर प्रकाशक है ) ओर यह लोकप्रसिद्ध भी है कि सत्त्व 


टि० :- आचिनोति च शाख््राथ जाचारे स्थापयत्यपि । स्वयमाचरते यस्मादाचायः स उदाहूतः॥ 








टर्‌ ब्रह्मसृन्न-राङर भाष्य | अ० १पा०१ 


त्कषं सवंज्ञ्वं प्रसिद्धम्‌ । न केवरश्याकार्यकरणस्य पुरुषस्योपरन्धिमाज्स्य सयं्ञत्वं 
किचिर्ज्ञत्वं वा कट्पभितं राक्यम्‌। * तरिशगुणत्वात्त प्रधानस्य सर्वज्ञानकारणभूतं सच्चं 
 प्रघानावस्थायामपि विदत इति प्रचानस्याचेतनस्येव सतः सवेज्ञत्वस्‌ पच्यंते वेदान्त- 
वाक्येषु । अवश्यं च त्वयापि खवंज्ञं बह्म!भ्युपगच्छता सर्वज्ञानराक्तिमच्येनेव सवज्ञत्वम्‌- 
` पमन्तव्यम्‌ । नहि सधेदा सच॑विषयं ज्ञानं कु वदेव ब्रह्म वतेते । $ तथाहि-क्ञानस्य नित्यत्वे 
ज्ञानक्रिया प्रति स्वादन्ध्यं ब्रह्मणो दीयेत । अथानिच्यं तदिति ज्ञानक्रियाया उपरमेतापि 
ब्रह्म, तदा सवज्ञानशक्तिमच्वेनेव सवंज्ञत्वमापतति । अपि च प्रागुत्पत्तेः सवंकार शुन्यं 


. संत्त्वका निरतिशय उत्कषं होनेपर संवज्ञत्वं प्रसिद्धै । देह भौर इन्द्रिय रहितं केवकं ज्ञानस्वरूप 
पुरुषमे सवज्ञत्व अथवा अल्पज्ञत्वकी कल्पना नहीं की जा सकती । प्रधान त्रिगुणात्मक है, इसर्ए तो 
सब ज्ञानोका ` कारणभूत सत्त्वगुण प्रधान-अवस्थामे विद्यमान है। इस कारण अचेतन होनेपर भी 
प्रधानका ही वेदान्त वाक्योमे सवज्ञत्व उपचरित है अर्थात्‌ गोणवत्तिसे प्रतिपादित दै। सवज ब्रहारै 
एेसा स्वीक्रार करनेवार तुमको मी अवश्य स्वंज्ञानशक्तिमत्‌ होनेसे ही ब्रह्मम सवज्ञत्व मानना चाहिए 
क्योकि ब्रह सदा ही सव विषयक ज्ञान करता हभ नहीं रहता । यदि ज्ञान नित्यदहै तो ज्ञान क्रियाके 
प्रति ब्रह्मकी स्वतन्त्रता नष्ट हो जायगी, यदि वहु अनित्यहै तो ज्ञानक्रियाके न रहुनेपर कदाचित्‌ ब्रह्य 
उससे उपरत मी हो जायगा । इसमे तो यह सिद्ध होता है कि सवंज्ञान शाक्तिमत्त्वसे ही ब्रह्मम भी 
सवंज्ञतव प्राप्त होगा । [क्च उत्पत्तिके पूवं तुम ब्रह्मको सर्वकारकोते रहित मानते हो, तो ज्ञानके 
साधन शरीर, इन्दरियादिके अभावमें ज्ञानकी उत्पत्ति किसीके मतम भी युक्त नहीं दै । सत्त्व, रज 
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गुणके अत्यन्त उत्कषं होनेपर देह ओर इन्द्िययुक्त पुरुष योगी सवज्ञ होते ह । उस सत्त्वगुणका अत्यन्त 
उत्कंषं प्रधानमें तो है, अतः उसमे सवज्ञता मानना युक्त दै । 

# सि ०-- अब यहां शंका होती है. किं जब सांख्यमतसे प्रल्यकालमें तीनों गुणोकी साम्थावस्था 
ही प्रधान है तो उस अवस्थामे रन ओर तम दोनों गुणोकी समानरूपसे विद्यमानता होनेपर स॒त्व- 
गुणका अत्यन्त उत्कषं कंसे हो सकता है ओर तदाधित्‌ प्रधानम सवंज्ञता किस प्रकार हो सकती दै ? 
प०--उस अवस्थामे प्रधान त्रिगुणात्मक है इस कारण उसमे सम्पूणं ज्ञानका कारणभूत सत्वगुण 
मी दै, अतः अचेतन प्रधानम वेदान्तवाक्योद्वारा गौणवृक्तिसे सव॑ज्ञता कही जा सकती है । किच्च 
वेदान्त प्रतिपा सव्॑ञब्रह्मको अङ्धीकार करेवा तुमको मी ब्रह्यको सववंज्ञ इसकारण स्वीकार करना 
होगा कि उसमे सव॑विषयक ज्ञान करनेकी रक्ति है । क्योकि ब्रह्म सदा ही सब विषयोंका ज्ञान करता 
हुभा नहीं रहता । प्रर्यकालमें अनित्य ज्ञानका तो नाश हो जाता है । किन्तु सत््वगुणमें सवज्ञताकी 
स्वरूप योग्यता रहती है, अतः उसका. उत्कषं होनेपर ईरवर सवज्ञता प्राप्त केर लेगा । इसलिए सत्तव- 
गुणमें सवज्ञताकी शक्ति अवश्य माननी चाहिए । 

# सांख्यमतमें जड़ प्रधान ही , जगतूका कतृर्कारण है ओर पुरुष पुष्करपलांरवत्‌ निर्खेप 
है । पुरुषके भोग॒तथा अपवर्गं ( मोक्ष ) के किए प्रधान सृष्टि करनेमें प्रवृत्त होता है । प्रधान जड 
है, अतः एकाकी कु करनेमे -समथं नहीं है ओर पुरुष अर्स है, वह भी एकाकी कारण नहीं हो 
सकता । इसलिए प्रधान पृरूषके संयोगसे सृष्टि करनेमे प्रवृत्त होता है । जसे समामे नतकी अपना 
नत्य दिखाकर हट जाती है, वसे प्रधान मी पूरुषको अपना प्रपश्च दिखाकर अर्थातु मोग गौर अप- 
वगं संपादन कर निवृत्त हो जाता है । असङ्गो ह्ययं पुरषः" वस्तुतः पुरुष असंग होनेसे बन्ध भौर 
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्रहमेष्यते स्वया । न च ज्ञानसाधनानां शरीरेन्द्रियादीनामभावे इानोत्पचिः कस्यचिवुप- 
पन्ना । अपि च प्रधानस्यानेकास्मकस्य परिणामसंभवार्कारणत्वोपपत्तिष्ंदा{दवत्‌ , नासं 
हतस्यैकात्मकस्य बह्यण इत्येवं प्रा ददः सूज्रमारभ्यते- 
ईशषतेनाश्चब्दभ्‌ ॥ ५ ॥ 

पदच्छेद--क्षतेः, न, अशब्दम्‌ । 

सूत्राथं-- (अशब्दम्‌) श्रुति अग्रतिपादित होनेके कारण प्रधान जगतुका कारण (न) नहीं है, (ईक्षतेः) 
नथोकि "दक्षतः श्तिम जमतुका कारण ईक्षण कर्ता कहा गया है, जड प्रधानम ईक्षणकृत्व नहीं है । 

न सांख्यपरिकरिपतमचेतनं प्रधानं जगतः कारणं दाक्यं वेदान्तेष्वाश्रयितुम्‌ । 
अदाब्दं हि तत्‌ । कथमराब्दत्वम्‌ ? दश्चतेः--दंस्तितूत्वश्रवणात्कारणस्य । कथम्‌ १ एवे हि 
श्रयते-'सदेव सोम्येदमथ् जसीदेकमेवादितीयम्‌' (छान्दो ° ६।२।१). इस्युपक्रस्य "तदैक्षत बहुस्यां 
्रज्रेयेति तसेजोऽखृजतः (छान्दो ° ६।२।३) इति । तजरेदं रब्द काच्यं नामरूपव्याछृवं जगत्प्रा- 
गुत्पत्तेः सदारमनएवधार्य तस्यैव प्रकृतस्य सच्छब्द वाच्यस्येश्रणपूवेकः तेजः प्रभते: सष्टुस्वं 
ददंयति । ® तथान्यत्र-'आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्यर्किचन मिषत्‌ । स दक्षत 
लोकान्न खजा इति । स इमांहोकान सृजतः ( एेत० १।१।१ ) इतीक्षपपूर्विकामेव सृष्टिमाचष्टे । 
भौर तम इस भेदसे अनेकाट्मक प्रधानका परिणाम सम्भवे दहै, अतः वह॒ मृत्तिकारिके समान कारण 


हो सकता है । परन्तु सद्भात रहित असद्ध अद्वितीय ब्रह्य नहीं । इसप्रकार पूवपक्न प्राप्त होनेपर इस 
सूश्रका आरम्म किया जाता है-- 


सास्य परिकल्पित अचेतन प्रधान जगत्‌का कारण वेदान्तोमे नहीं माना जा सकता, क्योकि 
वह श्रुति सिद्ध नहींदहै। यदि कहो कि श्रुति सिद्ध क्योंनहीरहै? इससे कि कारणम ईक्षणकतूंत्व 
सुना जातादहै। कंसे? सदेव सोम्यः (हे प्रियदशंन ! आरम्भमें यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही 
था) एेसा आरम्म कर आगे कहा है--^तदक्षत० (उसने ईक्षण कियाकि मै अनेक हो जाऊं 
अर्थात्‌ अनेक प्रकारसे उत्पन्न होऊं, इसप्रकार ईक्षणक्रर उसने तेज उत्पन्न किया ) यह श्रुति “इदम्‌, 
शब्द वाच्य नाम-रूपसे अभिव्यक्त जगत्‌का उत्पत्तिके पूवं स॒द्र॑पसे निद्चयकर उसी प्रकृत सत्‌ शब्द 
वाच्य ( ब्रह्य ) में ईक्षणं पूवक तेज आदिकां खष्टृत्व दिखती है । इसीप्रकार अन्य स्थक्पर “आत्मा 
वा०' ( आरम्ममे एकमात्र आत्मा ही था, उसके सिवा अन्य कोई स्वतन्त्र वस्तु नहीं थी, उस्ने 
ईक्षण किया कि रोकोंकी रचना करू, उसने अम्भ, मरीचि, मर ओर आप इन छोकोको स्वना की) 
इसप्रकार यह श्रुति ईक्षण पुवंक सूष्टिको कहती है । कहीं पर षोडशक पुरुषको प्रस्तुत कर 
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मोक्षसे रहित है । धमं, अधमं, ज्ञान, अज्ञान, वंराग्य, अवंराश्य, एेश्वयं भौर अनैश्वयं .इन स्वमाव 
सिद्ध मावोसे युक्त प्रधानकाही बन्ध ओर मौक्षहै, केवर पुरुषमें उनका व्यवहार मात्र होता दै । 
जसे सेवकके जय, पराजयका स्वामीमें गौण व्यवहार होताहै, वंसे ही प्रधानके बन्ध ओर मोक्षका 
परुषमे केवल गौण व्यवहार होता है 1 इससे यह सिद्ध हुआ कि जगतुका कारण प्रधान है। गत 
मधिकरणमें सववेदान्त प्रतिपाद्य ब्रहमको ही जगतूका कारण कहा शया है, परन्तु वह कूटस्थ होनेके 
कारण जगतुका कारण नहीं हो सर्ता, अपितु ज्ञान क्रिया राक्ति युक्त त्रिगुणात्मक प्रधान ही जगत्‌ 
काकारण है, इसप्रकार आगक्षेपसङ्खतिसे पुवपक्ष हौनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता है । 

# कलाओंसे रहित वह॒ निष्फल पुरूष मायारूप उपाधिसे करावानूकी तरह प्रतीत होता है । 
स इक्षांचक्र' ( उपाधियुक्तं उस षोडहाकल पृरुषने ईक्षण किया कि किस कर्ता किदचेषके देहस उत्क्रमण 
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चिच्च षोडराकलं पुरुषं प्रस्तुत्याह-“स दक्चाचक्रं । स प्राणमसृजत ( प्रक्ष ° ६।२३ ) इति । 
ईक्षतेरिति च धात्वथंनिरदे शो ऽभिप्रेतः, यजतेरितिवत्‌ । न धातुनिदंशः । तेन "यः सक्त 
सवविध्यस्य ज्ञारमयं तपः । तस्मदेतद्बद्य नाम रूपमन्नं च जायते" ( मुण्ड ०१।१।९ ) दत्येवमादी 
न्यपि सवज्ञेश्वरकारणपराणि वाक्यान्युदाहतव्यानि । ‰ यत्तक्तं सत््वधमंण जानेन 
सव॑ज्ञं प्रधानं भविष्यतीति; तन्नोपपद्यते । नहि प्रधानावस्थायां गुणसाम्यात्सच्वधमों 
ज्ञानं संभवति । ननूक्तं सवज्ञानशाक्तिमच्वेन सयज्ञं मतिष्यतीति । तदपि नोपपद्यते । यदि 
गुणासाम्ये सति सत्वव्यपाश्रया ज्ञानराक्तिमाशध्रित्य सवन्ञ प्रधानमुच्येत, कामं रजस्तमो 
व्यपाश्चयामपि ज्लानग्रतिबन्धकरशक्तिमाध्चिस्य कचिञज्ञमुच्येत। अपि च नासाश्चिका सत्व 
चृत्तिर्जानातिना ऽभिधीयते । न चाचेतनस्य प्रधानस्य साश्चित्वमस्ति। तस्सादनेपपन्नं 
प्रधानस्य सवज्ञत्वम्‌ । योगिनां तु चेतनष्वास्सस्वोत्कग्रनिमित्तं सव॑क्ञव्वमुपपन्नमित्यनुदा- 

“स रदृक्ष।चक्र ०" ( उसने ईक्षण किया अर्थात्‌ नाम रूपात्मक जगतकी उत्पत्तिका सङ्कल्प किया, उसने 
प्राणको उत्पन्न किया ) एेसा कहा है । यजतिः के समान यहां “ईक्षति' से धातुके अथंका निदेश 
अमिप्रेत है, घातु मात्रका निर्देश नहीं। इससे यः सवक्ञः० ( जो सवंज्ञ भौर सवंवित्‌ है जिसका 
ज्ञानमय ही तप है, उससे यह हिरण्यगमं, नाम, रूप ओर अन्न उत्पन्न होता है ) इत्यादि सवंज्ञ ईश्वर 
कारण परक वाक्यम उदाह्रणरूपसे देने चाहिए । जो यह कहा गथा है किं सत्त्वगुणके धमंरूप 
ज्ञानसे प्रधान सवज्ञ होगा, यह्‌ कथन युक्त नही दै, क्योकि, प्रधात्तावस्थामे गुणोका साम्य होनेसे 
सत्त्वगुणका धमंरूप ज्ञान दहो ही नहीं सकता | परन्तु जो यह्‌ कहा गया कि सवज्ञानके .शक्तिमत्त्वसे 
प्रपान सवंज्ञ होगा ? वह्‌ भी युक्त नहीं है, क्योकि गूणोके साम्य होनेपर भी यदि सच्वगणके व्यपाश्रय 
ज्ञानशक्तिकां आश्रयणकर प्रधानको सवेज्ञ कहो तो रजो ओर तमोगुण व्यपाश्रय. ज्ञानं प्रतिबन्धक 
रक्तिका आश्रयणकर ( प्रधानको ) अत्पज्ञ भी कहना होगा । ओर सक्षी रहित सत्त्वगुणकौ वृत्तिका 
ज्ञा" धातुसे विधान नहीं किथा. जा सकता । अचेतन प्रधान साक्षी नहींदहै, इस कारण प्रधानमें 
सवंज्ञत्व अनुपपन्न है । योगी तो चेतन है, अतः उनमें सत््वगु णके उत्कषंके कारण सव्ञत्व युक्त है, 
इसलिए इस स्थलमें यहं उदाहरण ठीक नहीं है । जसे अयःपिण्डादिमे दश्धृत्व अग्निनिमित्तक है, 
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करनेपरमै भी देहुसे उक््रमण कर जाऊंगा भौर जिसके देहुमे स्थित रहनेपरर्मै मी देहमे स्थित 
रहुगा ) इसप्रकार पुरुषने ईक्षणकर “सं प्रणमस्जत प्राणाच्छराद्धां खं वायुञ्येतिरापः पृथिवीन्द्रियं 
मनोऽन्नमन्नाद्वीय तपो मन्त्राः कम॑ रोका रोकेषु च नाम चः ( प्र्न० ६।८ ) ( उस पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगमं ) की सृष्टिकी, फिर प्राणसे श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जक, पृथिवी, इन्द्रिय, मन 
ओर अन्नको त्रथा अन्नसे वीयं, तप, मन्त्र ( ऋभ्वेदादि ), कमं ( अग्निहोत्रादि ) ओर छोकोंको एवं 
 रछोकोमें ( देवदत्तादि ). नामको उत्पच्च किया }) यह्‌ षोडशकला विषयक श्रुति है । यद्यपि दकङितिपौ 
धातुनिर्देशे" ( इक्‌ ओर रितप्‌ प्रत्यय धातुके निर्देशमे होते है ) इस कात्यायन -वचनके अनुसार 
“दितप्‌* प्रत्ययान्त शईक्षति" शब्द “ईक्ष" | धातुका वाचक है, तथापि “इतिकतवग्यताविधेः यजतेः पूवं- 
वत्वम्‌” ( ७।४।१ ) जंमिनिसूत्रमे जसे "यजति" पद "यज' धातुको न कहकर लक्षणासे धात्वथं यागका 
बोधक है, वसे यहाँ मी ईक्षति" पद ईक्ष" धातु को नं कहुकर धात्वथं ईक्षणका बोधक दै । 

# प्रधानम सत्त्वगुणका उत्कष तब होता जब उसके प्रतिबन्धक रजो भौर तमोगुण समान 
.रूपसे विद्यमान ` न होते । ` इतना होनेपर मी यदि अभिनिवेशसे प्रधानकों सवंज्ञ- कहो तो अवश्य 
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हरणम्‌ । ® अथ पुनः सश्षिनिमित्तमील्ित्‌त्वं प्रधानस्य कर्प्येत, यथाग्निनिमित्तमयः 
पिण्डादेदग्धत्वम्‌; तथा सति यन्निमित्तमीश्षितस्व प्रधानस्य तदेव सयक्ञ मुख्यं ब्रह्म जगतः 
कार णयीति युक्तम्‌ । यत्पुनस्क्त-बह्यणोऽपि न मुख्यं सवे्ञव्वमुपपद्यतेः निव्यज्ञान क्रियस्वे 
्ञानक्रियां प्रति स्वातंज्यासंभवादिति। ९ अचजोच्यते-इदं तावद्धवान्प्रषटव्यः, कथं निव्यज्ञान- 
क्रियत्वे सवेज्ञत्वहानिरिति । यस्य हि सश्विपयावभासनक्लमं ज्ञानं नित्यमस्ति सोऽसय 

इति विप्रतिषिडधम्‌ । अनिद्यत्वे हि ज्ञानस्य कदाचि जानाति कद्‌ चिन्नजानातीत्यसच॑क्तस्वमपि 
स्यात्‌। नासी ज्ननित्यस्वे दोष्राऽस्ति । ® ज्ननित्यत्वे ज्ञानविषयः स्वातन्ध्यव्यपदेराौ 
नोपपयत इति चेच, प्रततोप्ण्यय्रका दोऽपि सवितरि दहति प्रकादायतीति स्वातन्त्यन्यपदेरा- 
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वसेह व्रधानमें रदक्षितृत्य साक्षी निमित्तके है एसी यदि केत्पना करो तो प्रधानमें दक्षितृत्वका जो 
निमित्त है वही सवं मृस्य ब्रह्म जगत्काकारणदै, यह्‌ युक्तदहै। ओरयहजो कहा गयादहैकि 
ब्रह्मम भी मुख्य सवज्ञत्व उपपन्न नहीं है, क्योकि ब्रह्मको नित्य ज्ञानक्रिया होनेके कारण ज्ानक्रियाके 
प्रति उसकी स्वतन्वता असम्भव है। इस लिषयमें कहते हँ -परन्तु पहले तो आप यहु बताइए कि 
नित्य ज्ञानक्रियाके होनेपर सवंज्ञताको हानि किंसप्रकार होगी ? सब पदाथोकि प्रकार करनेकी सामथ्यं 
रने वाला जिसका ज्ञान नित्यदहै ओर वहु स्वयं असवंज्न है, यह्‌ कथन विरुद्ध है! यदि ज्ञानको 
ही अनित्य मनेँतो कमो जानता ओर कमी नहीं जानता है इसप्रकार ब्रहम असवक्ञ भी होगा? 
परन्तु ज्ञाने नित्यत्व पक्षमे यह्‌ दोष नहो है । यदिकहोकि ज्ञानको नित्य माननेपर ज्ञानधिषयक 
( ब्रह्मभे ) ` स्वातन्तथ व्यपदेश अनुपपन्नहै, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योकि निरन्तरःस्थायौ 


सस्यानन्वी-दीपिका 

अत्पनज्ञ भी कहना होगा, क्योकि प्रलयमे प्रवतंक रजोगुण ओर आवरक तमोगुणका। भी तो समान 
उत्कषं है । एेसौ परिस्थिततिमे अत्पज्ञता ओर सवंज्ञता परस्पर विरुद दोनों धमं युगपत्‌ प्रधानमें कमे 
रहेगे ? यदि कहो कि प्रधानावस्थामे केवल सत््वगुणका ही उच्कषं होता है अन्य गुणका नहीं, तो 
यहु कथन केवल साहसमात्र है, क्योकि इसमें कोई नियामक नही । साक्नोके विना केवल सततवगुणकी 
वत्ति भी ज्ञान नहीं होती, कारण करि वह जड है । साक्षो चेतने प्रतिबिम्बित चित्तवृत्तिको ज्ञान कहा 
जाता रै ओर उषीसे वस्तुका ज्ञान होता है । अचेतन प्रधान मी साक्षी नहींहै, इस कारण प्रधानम 
शवज्ञत्व भी असंमव है । योगी पुरुष तो चेतन द, अतः उनमें सत््वगणके उत्कषं गौर अन्य गुणोके 
अपकरषंके कारण सवंज्नता हो सकतीं है । इसलिए प्रधानके विषयमे सत्त्व उत्कषं युक्त योगो पुरुष 
सवं होते है, यह उदाहरण ठीक नहीं है, क्योकि प्रधान अचेतन है ओरं योगी पुर चेतन हैँ । 

# अब ईश्व रवादी पातञ्जल्मतकां (अथ पुनः' इत्यादिसे दिग्दर्शन करते हृए॒ भगवान्‌ 
मष्यकार निराकरण करते है । 

# सवज्ञत्वका अथं सवंविषयक ज्ञान दै ज्ञानकतृत्व नहीं अर्थात्‌ सभी पदार्थोको जानना ही 
सवज्ता है, क्योकि ईरवर ज्ञानको किक्ती करण ( प्रयत्न ) द्वारा उत्पन्न नहीं करता प्रत्युत वह तौ 
नित्य ह । नित्यत्वके साथ व्थापकत्वका अविनामाव सम्बन्ध है। ज्ञान नित्य होनेके कारण त्रहयमे 
सवजञत्वकी हानि कदापि नहीं हो सकती । यदि ज्ञानको अनित्य माने तो ब्रह्मम असवंज्ञता आं सकती 
है जेसे संसारी जीवोमें देखी जाती है । परन्तु ज्ञानके नित्थ होनेसे ब्रह्मे अत्पज्ञता दोष मी नहीं है । 

# शका--यदि ज्ञानको नित्य मानें तो नित्य ज्ञानके प्रति ब्रह्य स्वतन्त्र नहीं हागा, इसके 
साथ “सवं जानातीति सवंक्तः" ( जो सभीको जानता है वह सवज दै ) यहं स्वंजञताकी सव॑मान्य 
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दनात्‌ । ननु सवितुर्दाद्यप्रकादयसंयोगे सति दहतिं प्रकारायतीति व्यपदेशाः स्यात्‌, न तु 
ब्रह्मणः प्रागुत्पत्तक्ञनकमंसंयोगोऽ स्तीति विषमो दश्रान्तः। रः न; असल्यपि कमणि सविता 
प्रकादात इति कर्ठत्वव्यपदेद्ाददानात्‌। पएवमसव्यपि ज्ञानकमणि ब्रह्मणः (तदेश्लत'(छान्दो० 
६।२।२३ ) इति कतेत्वव्यपदेश्ोपपत्तेने वेषभ्यम्‌ । क्मपिश्चायां त॒ ब्रह्मणीक्चिदस्वश्रदयः 
सुतरामुपपन्नाः । किः पुनस्तत्कमं, यस्परागुत्पत्तेरीश्वरज्ञानस्य विषयो भवतौति { तच्वान्य- 
व्वास्यामनिर्यचनीये नामरूपे अन्याङ्ते व्यानिकीपिते इति बमः । यस्प्रसाद्‌ाद्धि योगिनाम 
प्यतीतानागत्तविषयं व्रत्यक्च कानामिय्छन्ति योगराद्लविदःकरिमु वक्तव्यं तस्य नित्यसिश्च स्यं 
श्वर स्य छि स्थितिसंहतिविषयं निवयद्वानं भवती ति । यदप्युक्तं प्रागुत्पत्ते ब्रह्मणः रारीरादि- 


षीं 





जवन भेक तेष = भूः 





रौ 


उष्णता ओौर प्रकारसे युक्त सूयमंमी जरत प्रकाश करता है इसप्रकार स्वतन्त्र शाब्द व्यवहार 
देखा जातादहै। यदि कौ किं सयका दाह्य तथा प्रकार्य पदा्थेकरि साथ सयोग होनेपर जाता दै 
प्रकाश करता दै एसा व्यपदेश होत्रा है, तो यहां जगतूकी उत्पत्तिके पहले ब्रह्यके ज्ञानका कमक साथ 
संयोग ( सम्बन्ध) ही नहींदहै, इसते यह दृष्टान्त विषम है । यहु कथन युक्त नहीं है, क्ोकि 
कमके न हीनेपर अर्थात्‌ कमक अविवक्षित होनेपर मी सूयं प्रकाश करतारहै' जैसे सुयमे कंलृत्व 
न्यपदेश्ष हो सकतादै, वसे ही ज्ञानका कम न होनेपर भी 'तदंक्षतः इसप्रकार ब्रह्ममे कुत्व व्यपदेश 
हो सकता दै । इसलिए सूयके दशन्तसे कोई वषम्य नहीं है । केमकौ अपेक्षमे तो बहाम ईक्षण- 
कतरत्व प्रतिपादक श्र॒तियां सुतरां उपपन्न हैँ । यदि पृष्ठो कि वह्‌ कमंक्याहै जोकि उर्त्पाकि पहले 
ईर्वरके ज्ञानका विषयं होता है? हम कहते रै-जो सत्‌ ओर असतुसे विलक्षण अनिवचनीय है 
ओरदै तो अन्थाकृत ( अव्यक्त) परन्तु व्याकृत ( अभिव्यक्त ) करनेके लिए इष्टदहै वहु नास, स्प 
हीतोकमं है। योग शास्त्रवेत्ता मो यदौ कहते हँ कि जिस ईदवरके प्रसादसे ही योगी पुरुषोको भी 
जब भूत नौर भविष्थत्‌ विषयक ब्रत्थक्ष ज्ञनहोतादहै तो उस नित्य स्वयं सिद्ध ईश्वरका जगत्‌की 
उत्पत्ति, स्थिति तथा संहार विषयक ज्ञान नित्य हो, इस विषयत तो फिर कहना ही क्या है । जो यह्‌ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

व्युत्पत्ति दहै । यदि ब्रह्मम ज्ञानकतृत्व मानें तो यह व्युत्पत्ति कंसे सिद्ध होगो ? समाधान-- यद्यपि शुद्ध 
प्रकारास्वरूप ज्ञान नित्य दहै, तथापि जसे नैयायिक आकाशको नित्य मानते हुए मौ अनित्य घटादि 
उपाधिसे अनित्य मानते है, क्योकि घटाकाशो जातः" एेसा व्यवहार होता है, वसे तत्‌, तत्‌ विषयसूप 
उपाधियोसे युक्त होनेके कारण ब्रह्मस्वरूपसे उसमें भेदको कल्पनाकर अनित्यत्वका गौण व्यवहार 
होता है । इसप्रकार अनित्यज्ञानके प्रति ब्रह्मभे करतृत्व व्यवहार हो सकता है) जसे सदा ही उष्ण ओर 
प्रकाशरूप होनेपर भी.सूयमे दाह ओर प्रकाशरूप क्रियके प्रति कतृत्व व्यवहार होता है, ठीक वसे 

ही ज्ञानस्वहूप ब्रह्यमे भी "तदैक्षत" यह ईक्ष णरूप ज्ञानकतंत्व व्यवहार माना जाता है । 
# इसप्रकार निरीश्वरवादी सास्यके प्रति ब्रह्ममे सवज्ञत्व सिद्धकर अव ईदवरवादी पातञ्जल 
 मतावलम्बियोकै प्रति ब्रह्ममे सवज्ञत्व सिद्ध किया जाता है । पातञ्जल मतानुसार कलेश्चकमविपाकाङ्च- 
यैरपराशे्टः पुरुषविशेष ईश्वरः' ( यो० सू° १।२४ ) ( अविद्या, अस्मिता ( अहंकार ). राग, देष ओर 
अमिनिवेश ये पाच क्लेशद, ये क्लेश-दुःख देते, अतः क्लेद कहै जाते है, शुभ, अदुभ ओर 
मिश्चित भेदसे कमं तीन प्रकारके है, विपाक-कमंफल ( जन्म, आयु ओर भोग ) । कमं फरोसे चित्तम 
उत्पन्न वासना-संस्कार-आरय है, इन समीसे असम्बन्धित संसारी पृरुषोमे विलक्षण ईदवर है ) यह 
दश्वरका लक्षण हैः । (ततः प्रस्यक्चेतनाधिगमोऽप्यन्तरायामावश्चः ( यो° सू° १।२९ ) ईदवरके प्रणि- 
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चारीरादि सम्बन्यतरन्तरेणेश्चिदत्वमदुपपन्नमिति, न तश्चोद्यमरधतरति; सवितधरकाशवद्‌ 
ब्रह्मणो ज्ञान स्वरूपर्नित्यत्वे ज्ञानसयनपेश्ालुपपत्तेः । अपि चाऽवियादिमतः संसारिणः. 
दायीराचयपेश्चाज्ञानोर्पच्िः स्यात्‌, न ज्ानप्रतिवन्यकारणर.हित स्येश्वरस्य। मन्त्रो चेमावीश्व- 
रस्य हयीरायनपेश्चतामयनवरणज्ञानतां च ददायतः--"न तस्य कायं करणं च विद्यते न तस्स 
मश्चाभ्ययिकश्च र्यते । पराऽस्य शक्तिर्विविधैव श्रयते स्वाभाविकी ज्ञानत्रलक्रिया च' (चरेतां ° ६।८) 
इति 1 अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पञ्यव्यचश्चुः स शणोव्यकणः । स वेत्ति वेधं न च तस्यास्ति वेत्ता 
तमाहसयं पुरषं महान्तम (श्वेता ° ३।१९) इति च । ननु नास्ति तावजञ्ज्ञानप्रतिवन्धक्रारण- 
वानीश्वरादन्यः संसारी; "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नाम्योऽतोऽस्ति विज्नात।' (चह ° ३।०७।२३) दरति 
श्रतेः । तत्र किभिदमुच्यते संसारिणः शारीरायपेश्चा ज्ञानोप्यत्तिनश्वर स्येति ? अच्रोच्यते- 
सव्यम्‌; नेश्वरादन्यः संसारी, तथापि देदाहिखंघातोपाश्चिसवन्ध इष्यत एव, धरटकरक- 
गिरिगुहद्यपाचिस्लस्बन्ध इव व्योरनः । त॑तकरतश्च रान्दप्रत्स्यव्यवदहासो टोक्रस्य दष्टो घट- 


कहा गया है कि उत्पत्तिकै पहर शरीरादिके साथ सम्बन्धके विना ब्रह्मे ईक्षणकतृत्व अनुपपन्न है । 
इस आक्षेपका अवकाश नहीं है, क्योकि ब्रह्मका ज्ञानस्वरूप सुयप्रकारके समानं नित्य दै, अतः उसे 
ज्ञानके लिए साघनोकी अपेक्षा नहीं हो सकती, ओर अविद्यादि युक्त संसारी जीवको ज्ञानोत्पत्तिमे 
भले ही सरीरादिकी अपेक्षा हो, परन्तु ज्ञान प्रतिबन्धक कारणोसे रहित ईश्व रको ज्ञान होनेपे दारीरादि 
की अपेक्षा नहीं है । क्योकि “न तस्य ०* (उस परमात्माके कायं (शरोर), करण (नेत्रादि इन्द्रिय) नहीं 
है, उसके समान ओर उससे अधिकं कोई देखनेमे नहीं आता । उस ईश्व रकी मायारूप पराशक्ति स्वमावसे 
ही ज्ञान, बल तथा क्रिया भेदसे विविधरूपसे भ्रुतियोमे प्रतिपादित है) तथा अपाणिषादौ °` (बहू हाथ, 
पैरसे रहित होकर भो अति्वेगवानु ओर ग्रहण करनेनाला है, नेत्र रहित होकर भी देखता है ओर श्रोत्र 
रहित होकर भी सुनता है, वह्‌ सम्प्रणं वेद्यवगंको जानता है, किन्तु उसे जाननेवाला कोई नहीं उसको 
प्रथम पुरुष-पुण ओर महान कहते हैँ ) ये दो मन्त्र ईश्वरको शरीरादिकी अनपेक्षता ओर ` अनावरण- 
जञानता दिखरते हँ । परन्तु तुम्हारे मतमे तो ईश्वरसे भिन्न ज्ञान प्रतिबन्धक कारणवाला कोई संसारी 
है ही नही, क्योकि (नान्यो०' ( उसमे अन्य द्रश नहीं है उससे अन्य विज्ञाता नहीं है ) एसी श्रुति है ।. 
तो यह कंसे कहते हो कि जीवको ज्ञानोत्पत्तिमें ररीरादिकी अपेक्षा है ओर ईश्रको नहीं ? इसपर कहा 
जाता है-यद्यपि यह्‌ सत्य है कि ईश्वरसे अन्य संसारी नहींहै, तो भी जसे घट, करक ( कमण्डलू ) 
गिरि गुफा आदि -उपाधियोके साथ आकाशका सम्बन्धदहै, वसेही देहादि सङ्खातरूप उपाधिके साथ 
( ईर्वरका ) सम्बन्ध इ ही है । जंसे आकाशसे अमिन्न होनेपर भी उपाधि सम्बन्ध कृत घदाकाह 
करकाकाश आदि शब्द व्यवहार ओर ज्ञान व्प्रवहार लोकम देखे गये हैँ ओर उपाधि सम्बन्धं कृत 
घटाकाशादि भेदरूप मिथ्याबुद्धि आकाश्मे देखी गई दहै, वसे यहां भी देहादि. सङ्खातरूप 


सत्यानन्दी-दीपिका 


धानसे व्याधि आदि विघ्न निवृत्त हो जति है ओर योगीको अन्तरात्माका दशन होता है ) यह्‌ ईदवर 

उपासनाका फल है । "मक्तिविशेषादावजित ईश्वरस्तमनुगृह्ञाति क्तानवेराग्यादिना' ( उपासना विशेषसे 

प्रसन्न हुआ ईइवर उस योगीपर ज्ञान ओर वंराग्य आदिसे अनुग्रह करता है ) इसप्रकार जब ईखवर 
अनुग्रहुसे योगको इतना ज्ञान प्राप्त होता हैः तो ईइवरके नित्यज्ञानमे शंकाका अवकाश ही कहाँ है ? 


# शाङ्ा-प्रकाशमे अन्धकारके समान अखण्ड चिद्रप आत्मामं जत्र अविदारूप अविवेक ही 
सिद्ध नही हो सकता, तो फिर अविद्याके अधीन संसारित्वकी सिद्धि कैसे हो सकती है ? समाधान-- 


८८ ब्रह्मसूज्-डाङ़रभाण्य | अण्श्पा००१ 


च्छद्र करकादिचिदद्रमि्यादिराकादाव्यतिरेकेऽपि; तत्टरता चाक्छादो घटाकाक्लादिमेद- 
मिथ्याबुद्धि । तथेहापि देहादिसद्कतोपाधिसम्बन्धाविवेकङृतेश्वरसं सारिभेद मिथ्या- 
बुद्धिः । ® खदयते चात्मन एव सतो देहादिसङ्घतेऽनात्मन्यात्मत्वाभिनिवेशो मिथ्या 
बुद्धिमात्रेण पूवपरण । सति चेवं संसारित्वे देहाद्यपेश्चमीसख्छितत्वमुपपन्नं संसारिणः 
यदप्युक्तं प्रधानध्यानेकात्मकःत्वान्मरदादिवत्कारणत्वोपपत्तिर्नाी संहतस्य ब्रह्मण इति, तत्प्र 
धानस्याशब्दत्वेनेव प्रव्युक्तम्‌ । यथा तु तकणापि ब्रह्मण एव कारणत्वं निर्वोँदुं शाक्यः 
न प्रधानादीनां तथा प्रपञ्चयिष्यति-“न विलक्षणत्वादस्य (न° २।१।४) इत्येवमादिना ॥५॥ 
अत्राह-यदुक्तं नाचेतनं प्रधानं जगत्कारणम्‌ , इंश्षितत्वश्रवणादिति, तदन्यथाप्यु- 
परपद्यते; अचेतनेऽपि चेतन वदुपचारददानौत्‌। यथ। प्रत्यासन्नपतनतां नद्याः कूटस्यालक्ष्य 
कूं पिपतिषती त्ययेतनेऽपि कूटे चेतनवदुपचारो र्टः, तद्धदचेतनेऽपि प्रधाने प्रत्यासन्न- 
सगे चेतनवदुपचायो भविष्यति तदेक्षतः इति । यथा खोके कथ्िच्चेतनः सनात्वा भुक्त्वा 
चपराह्ञे त्रामं रथेन गमिष्यामीतीश्चित्वानन्तरं तथेव नियमेन प्रव्त॑ते, तथा प्रधानमपि 
महदाद्याकारेण नियमेन प्रवतेते, यस्माच्चेतनवदुपचयैते । कस्मात्पुनः कारणाद्विदाय 





उपाधिके साथ सम्बन्धके अविवेकसे उत्पन्न हुई ईर्वर ओर संसारीकी भेदरूप मिथ्याबुद्धिहै। 
सङ्कातसे अतिरिक्त अत्माका देहादि सङ्खातरूप अनात्मपदाथेमिं आत्मत्वका अभिनिवेशञ पूवं पुवं 
मिथ्याब्ुद्धिसे ही देखा जाता है । ओर इस प्रकार संपारित्वके सिद्ध होने पर संसारीमें देहारिकी अपेक्षा 
करनेवाला ईक्षितृत्व युक्त है 1 यह जो कहा गया है कि मृत्तिकादिके समान अनेकत्मक होनेसे प्रधान 
जगतुका कारण हो सकता है, परन्तु अकेला ब्रह्म नहीं, वहं तो श्रधानं श्रुति प्रतिपादित नहीं है" ससे 
ही निराकृत हो गया । जिस प्रकार युक्तिसे ब्रह्य ही जगतुका कारण हो सकता है प्रधानादि नहीं, यह्‌ 
सब (न विलक्षणत्वादस्य इत्यादि सूत्रोद्रारा विस्तारपूवंक कगे ।॥ ५ ॥ 
इसपर पूवपक्षी कहता है-- जो यह कहा गया है कि कारणम ईक्षितृत्वका श्रवण होनेसे अचेतन 
प्रधानं जगत्‌का कारण नहीं है, वह्‌ अन्य प्रकारसेःमी उपपन्न होता है, क्योकि अचेतनमे भी गौण- 
वृत्तिसे चेतनका-सा व्यवहार देखा जाता है । जसे नदीका तट ॒नीचेसे [ भिटीके बह जानेके कारण | 
हटकर जल्दी गिरता देखकर [ कोई कहे | तट गिरना चाहता है, तो यहाँ अचेतन तटमें जैसे चेतनका- 
सा व्यवहार देखनेमे आता है, वसे ही सृष्टि समीप होनेपर अचेतन प्रधानमें मी “उसने ईक्षण किया" ` 
इसप्रकार चेतनका-सा व्यवहार हो जायगा । अथवा लोकम जसे कोई पुरुष स्नानानन्तर भोजनकर 
अपराह्वमे रथसे ग्राम जाङंगा, इस प्रकारका ईक्षणकर अनन्तर नियमसे वसे ही प्रवृत्त होता है, व॑से 
ही प्रधान भी महद्‌ आदिके आकारसे नियमतः प्रवृत्त ( परिणत ) होता है । इसलिए उसमें चेतनका- 
सा उपचार किया जाता है । परन्तु प्रधानम मुख्य ईक्षितृत्व ( क्षण कत्व ) का त्यागकर गौणकी ` 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पूवं पूवं अनुभवजन्य संस्कारोद्ारा श्रान्तिरूप मिथ्याबुद्धिसे देहादि अनात्मपदाथेमि भें मनुष्य हुः 
. इत्यादि जो आत्मत्व अभिमान है वह्‌ अविद्यांसे कत्पित है । सामान्य चेतनात्मा अवि्याका विरोधी 
दी, अपितु उसका पोषक है । जसे सामान्य अग्नि वृक्षादिका पोषक है। विशेषहूपसे अभिव्यक्त षही 
गनि वक्षादिका दाहक दै, वसे ही "तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मिः ` इत्यादि वेदान्तवाक्योसे उत्पन्न चेतन- 
प्रतिबिम्बित ब्रह्याकार अन्तःकरणकी वृत्ति (विद्या) अविद्याकौ निर्कतिका है, इसलिए आत्मामे अविद्या- 
रूप भविवेक तिद्ध है । इससे अविद्यामें प्रतिविग्बित चेतनरूप जीव भीसिद्धरहै1 इस प्रकार ईस्वरसे 
शन्य संसारी सिद्ध होनेसे उसे ईक्षणके किए देहादि साधनोकौ अपेक्षा है किन्तु ईरवरको नहीं ।॥ ५॥ 


धथि० ५ स्‌० ६ ] माषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ८९ 


मुख्यमिश्चतत्वमोपचारिकं कस्प्यते १ ^तत्तज एंश्षत', "ता आप पेक्षन्त' ( छान्दो° ६।२।३१४ ) 
दति चारेदनयोरप्यपेजसोद्चेतन व दुपचारदरानात्‌ । तस्मात्सत्कर्तकमपीश्चणमोपचा- 
रिकमिति गम्यते, “उपचारप्राये वचनात्‌" इति । पर्वं प्राप्त इदं सूत्रमारभ्यते 
गोणेन्नात्मक्षब्दात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद-गौणः, चेत्‌, न, आत्मशब्दात्‌ । | 

सू्राथं--( गौणः ) प्रधानमे ईक्षितृशन्द गौण है, ( चेन्न ) यदि एेसा कटो तो यह युक्त 
नहीं है, ( आत्मशब्दात्‌ ) क्योकि "एतदत्म्यम्‌” श्रूतिंसे जगत्‌ कारणम आत्मदाब्दका प्रयोग किया 
गया है । इसक्िए चेतन ही जगतुका कारण है । 

यदुक्तं प्रधानमचेतनं सच्छब्दवाच्यं, तस्मिन्नोपचारिक इश्चतिः; अत्ेजसोरिवेति 
तदसत्‌; कस्मात्‌ ? आत्मशब्दात्‌ । सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌" इत्युपक्रम्य ^तदेश्चत तत्तेजोऽ- 
सृजत" ( छान्दो ° ६।२।१,३ ) इति च तेजोऽबन्नानां सष्िमुक्त्वा तदेव प्रकृतं सदीश्चित्‌, 
तानि च तेजोभ्वन्नानि, देवतारब्देन पराम्रुदयाह--* सेयं देवतैक्षत हन्ताहमिमारितस्नो 
देवता अनेन जीवेनांत्मनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि! (छान्दो ° ६।३।२) दति । तत्र यदि प्रधान- 


कलना कमी की जाती है १ यदि कहौ कि 'तक्तेजो० ( उस तेजने ( उस तेजने ईक्षण किथा } ^ता आप० ( उस 
जलने ईक्षण किया ) इस प्रकार जसे अचेतन तेज मौर जलमे चेतनके समान उपचार देखनेमे आतां 
है, अतः सत्कतृके ईक्षण मी ओौपचारिक है, एसा ज्ञात होत है, क्योकि उपचार प्रचुर प्रकरणमे उसका 
कथन है अर्थात्‌ जिस प्रकरणम बहुत स्थलोमें गौण अथ माना जाता है उसी प्रकरणम पठित होनेसे 
इसमे भी गौण ईक्षण होना चाहिए 1 इसप्रकार पूवपक्ष प्राप्त होनेपर इस सृत्रका आरम्म किया जातां है- 
जो यह्‌ कहा गया है कि अचेतन प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य है, उसमे जल भौर तेजके समान 
“ईक्ष धातुका प्रयोग ओौपचारिक है । वह ठीक नहीं है, क्योकि श्रुतिं मत्मराम्द है । जंसे “सदेव 
सोम्य ( हे सोम्य | आरम्भमें यह केवल.सत्‌ ही था ) एेसा आरम्भ कर "तदैक्षत ( उसने ईक्षण 
किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार तेज, जल ओर अन्नकी सृष्टि कहकर उस ईक्षिता प्रकृत 
सत्‌का तथा इन तेज, जर ओर अन्नका देवता शब्दसे परामशं कर पुनः सेयं देवता०' ( उस सत्‌ 
नामवाले देवताने ईक्षण क्रिया कि अव मै इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओमिं अनुप्रवेशकर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जैसे अचेतन तेज ओर जलमे ईक्षण गौणदै, वसे ही अचेतन प्रधानम भी ईक्षण गौण 
है। इस सास्य मतका मगवानु सूत्रकार ओौर माष्यकार खण्डन करते है सेयं देवतैक्षत" इस 
भूतिमें ईक्षण कर्ताको अनेन जीवेनात्मना' इसप्रकार आत्मशब्दे निर्दे किया गया है । ओौर इसी 
श्ृतिमे जगत्‌कौ उत्पत्तिकः ईक्षण करनेवारे सद्रप ब्रह्मका तथा तेज, जल ओर अन्न ( पृथिवी) का 
देवता शब्दस ग्रहृण किया गया है । सेयं देवतैक्षत ०” इस भ्रुतिमें देवता पदका दो वार निर्देश पाया 
जाता है “सेयं देवता' भौर ^तिखो देवता" इसका तात्पयं यह है कि प्रथम देवता शब्दसे सद्रप चैतन्य 
ब्रहमका ओर दूसरे `देवता शब्दसे अपंचीकृतं तेज, जल ओौर अन्नका ग्रहण है । सृष्टिक पहर अन्या- 
कृत हिनेके कारणःये तीनों अस्मदादिसे प्रत्यक्षके अयोग्य थे, अतेः जगतके कारणभूत सद्रप चेतन 
देवताने संकल्प किया कि अनेन जीवेनात्मना ०” पूवं सृष्टिका अनुभव करनेवाला स्वरूपभूत जीवात्म- 
रूपसे म जग्याकृत तेज, जल ओर अन्न तीनोमे अनुप्रवे्कर इनको अभिव्यक्त करं । इन तीनोमें 
जीवात्मरूफ्से जह्य देवताका कस होनेके कारण देवता शब्दका गौण प्रयोग किया गया है अथवा 
मोगके साधन होनेसे इनका देवताशब्दसे गौण निर्देश किया गया है । 


९० बरह्मसूज्-शाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०९ 


मचेतनं गुणवृस्येश्चित्‌ कस्प्येत, तदेव प्रक्ृतत्वात्सेयं देवतेति परासद्येत । न तदा देवला 
जीवमात्महाब्देन'भिदध्यात्‌ । %& जीवो हि नाम चेतनः शरीराध्यश्चः प्राणानां धारयिता; 
तत्प्रसिद्धेनिवचनाच ! स कथमचेतनस्य प्रधानस्यात्मा भवेत्‌ ? आत्मा हि नाम स्वरूपम्‌ । 
नाचेतनस्य प्रधानस्य चेतनो जीवः स्वरूपं भवितुमरंति। अथ तु चेतनं ब्रह्म मु ख्यमीशक्चित 
परिगृह्यते, तस्य जीवविषय आत्मङ्राब्द्‌ प्रयोग उपपद्यते । तथा स य एषोऽणिमैतदात्म्यमिदं 
सवं तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि उेतकेतो" ८ छान्दौो० ६।१४।३ ` इत्यत्र "स आत्मना" इति प्रङ्ृतं 
सदणिमानमात्मानमाव्मशाब्देनोप दिदय "तस्वमसि उवेतकेतो' इति चेतनस्य श्वेतकेतोरात्म- 
त्वेनोपदिःशति । अप्तेजसोस्तु विषयत्वादचेतनत्वम्‌;नामरूपव्याकरणादौ च प्रयोऽयत्वेनैव 
नाम ओर रूपकी अभिव्यक्ति करूं ) एेसा कहा है । यदि इस ईक्षण वाक्यम ` अचेतन प्रधानको गौण- 
वृत्तिसे ईक्षणकर्ता माना जाय तो प्रकृत होनेसे “सेयं देवता" इस श्रुतिमे उसीका परामशां होगा ? ` 
एेसा माने तो सेयं देवताः “अनेन जीवेनात्मना? वह्‌ देवता जीवका आत्मशब्दसे असमिधान नहीं 
करेगा । क्योकि जीव चेतन शरीरका स्वामी ओर प्राणोका धारण करनेवाला दहै, यह्‌ अथं लोक 
प्रसिद्धि ओर व्युत्पत्तिके अनुसार है। वह चेतन जीव अचेतन प्रधानका -आत्मा किस प्रकार होगा ? 
आत्माका अथं स्वरूप है, अतः सुतरां चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हो सकता । यदि 
चेतन ब्रह्म मख्य ईक्षिता ग्रहण किया जाय तो वहाँ उस्र ( पर देवता }) का जीवविषयक आत्भशब्दका 
प्रयोग युक्त है । इसी प्रकार "सय एषो०' ( जो यह सद्रप है वह अतिसूक्ष्महै, एतद्रुप ही यह सब 
है, वह सत्य है, वह॒ अत्मा है ओर हे खेतकेतु ! वहतुहै) इस श्रुतिमे "वह आत्मा है" इस प्रकृत 
सत्संज्ञक अतिसूक्ष्म अत्माका आत्मशब्दसे उपदेशकर “तत्वमसि दवेतकेतो°' ( ह स्वेतकेतु ! वह्‌ 
तु है) इसप्रकार श्रुति चेतन व्वेतकेतुको आत्मश्चब्दसे उपदेश करती है । जक ओर तेजमें विषयता 
होनेसे अचेतनत्व है । नाम रूपकी सृष्टि आदि करनेमे | जल ओर तेजका ] प्रयोज्यरूपसे निर्देश है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# (जीव प्राणधारणेः जीवति ्राणान्धारयतीति जीवः ( जीता दै ओर प्राणोको धारण 
करता है वह॒ जीव है ) इस व्युत्पत्ति अौर लोक प्रसिद्धिके अनुसार जीव चेतन सिद्धं होता है । आत्मा 
दाब्दक्ा अथं स्वरूप है, अतः यह्‌ स्पष्ट है कि चेतन जीव अचेतन प्रधानका स्वरूप नहीं हौ सक्ता । 
वेदान्त सिद्धान्तमे बिम्ब ओर प्रतिबिम्बका भेद ओपाधिक होनेसे कल्पित है । जैसे दपंणमें 
मुखका प्रतिबिम्ब वस्तुतः बिम्बरूप मुखसे भिन्न नहीं है, क्योकि उसकी पृथक्‌ प्रतीति केवल दपंणरूप 
उपाधिकी विद्यमानतासे है, अतः भौपाधिक होनेसे दोनोका भेद कल्पित है, वसे ही विम्बरूप ब्रह्मका 
अविद्या उपाधिमें प्रतिबिम्ब जीव है ओर माया उपाधिमे प्रतिबिम्ब ईइ्वर है । इसलिए जीव ब्रहाका 
भेद ओपाधिक होनेसे कल्पित है वास्तविक नहीं, अतः जीव सद्रुप ब्रह्यका आत्मा ( स्वरूप } है यह्‌ 
कथन स्वंथा युक्त है । “स आत्मा तत्वमसि' इस भरुतिमें ^स' शब्दके द्वारा उपक्रमे “सदेव सोभ्य 
इस श्रृति वाक्यम ईक्षण कर्ता सत्‌का ` परामश कियां गया है गौर उसके लिए यह आत्मशब्दका 
प्रयोग है, इस कारण सत्‌ शब्दका अथं अचेतन प्रधान नहीं है प्रत्युत चेतन है । अतः (तत्वमसि 
दवेतकेतो' यह्‌ श्रुति चेतन दवेतकेतुको सत्‌ आत्मरूपसे उपदेशा करती है । यदि यहां सत्‌" शब्दसे 
प्रधानका ग्रहण किया जाय तो चेतन इवेतकेतुको तु अचेतन प्रधानरूप है, ठेसा कहना होगा । परन्तु 
यह युक्त नहीं है । | 
# चेतन कतक ईक्षणर्मै मुख्यत्वका साधक जंसे आत्मशन्द है, वसे तेज ओर जल कतक 
ईक्षणमे नहीं है, अतः दोनोका ईक्षितृत्व गौण है । अथवा दोनोका भी ईक्षितृत्व लक्षणावृत्तिसे 


अधि० ५ स्‌० ७ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ९१ 


निद शात्‌। न चालमराब्दवत्किचिन्मुख्यत्वे कारणमस्तीति युक्त कूरखुवद्गोणत्वमीष्ितृस्वस्य। 
तयोरपि च सदधिष्ठितत्वापेश्चमेवेस्चितत्वम्‌। सतस्त्वात्मराब्दान्न गोणमीक्षितत्वमित्युक्तम्‌ ६ 


* अथोच्येत-अनचेतनेऽपि प्रधाने भवत्यात्मराब्दः; आत्मनः सर्वाथंकारित्वात्‌, यथा 
राज्ञः सर्वाथेकारिणि भृत्ये मवव्यात्मशब्दो ममात्मा भद्रसेन इति! प्रधानं हि पुरुषस्यात्मनो 
भोगापवर्गौ कुवदुपकरोति, राज्ञ इव भ्रत्यः संधिवितच्रहादिषु वतमानः । अथवैक एवात्म- 
दाब्दश्चेतनाचेतनविषयो भविष्यति; भूतात्मेन्दरियाप्मेति च प्रयोगद्ंनात्‌। यथैक एव 
ज्योतिःराब्दः क्रतुञ्वखनविष्यः। तजन कुत एतद्‌ा्मराब्दादीश्चतेरगोणत्वमिति-अत 
उत्तर पठति- 

तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ ॥ ७ ॥ 

पद॒च्छेद--तचनिष्ठस्य, मोक्षोपदेशात्‌ । 

सूञ्ञाथ--( तनिष्ठस्य ) सतुमें निष्ठा रखनेवार चेतन पुरुषके किए ही अथ संपत्स्ये" शरुतिने 
( मोक्षोपदेरात्‌ ) मोक्षका उपदेश किया दै । 

# न प्रधानमचेतनमात्मराब्दारम्बनं भवितुमरंति, स आत्मा' इति प्रकृतं सदणि- 
मानमादाय तस्वमसि वेतकेतो" (छान्दो ०. ६।८।७) इति, चेतनस्य श्वेतकेतोर्मोक्षयितव्यस्य 

अ।त्मशन्दके समान उन ( ज भौर तेज } का मुख्य. ईक्षितृत्व माननेमे कोई कारण नहींदहै। जल 
मौर तेजका ईक्षितृत्व तो नदीतरके गिरनेकी इच्छाके समान गौण होना युक्त है । दोनोंका ईक्षितृत्व 
भी लक्षणावत्तिसे सरप अपिष्ठानकी अपिक्षसेदहीरै, ओर यह्‌ कहा गया है कि आत्मशब्दके प्रयोग- 
के कारण सतूका ईक्षितृत्व गौण नहीं है ॥ ६॥ 

यदि कहो कि जैसे राजाके सब प्रयोजन सिद्ध करनेवारे सेवकमे “मद्रसेन मेरा आत्मा दै' 
इसप्रकार आत्मशब्दका प्रयोग होता है, वसे अचेतन प्रधानमे भी आत्मश्चब्दका प्रयोग होता है, 
कंयोकि वह्‌ .अ।त्माके सब प्रयोजनं सिद्ध करता! जसे सन्धि (मेल), विग्रह ( युद्ध) आदि 
कायमिं नियुक्त सेवक राजाका उपकार करतादै, वसे ही पुरूष-आत्माके छिद मोग मौर मोक्षका 
सम्पादन करता हुआ प्रधान भी अत्माकां उपकार करता है । अथवा जैसे एक ही ज्योतिः शब्द 
यज्ञ भौर अग्निम प्रयुक्त होता है, बवंसे एक हौ आत्मशब्द चेतन मौर अचेतनमे प्रयुक्त होगा, क्योकि 
“भूतात्मा, इन्द्रियात्मा' एसे प्रयोग ॒देखनेमे आते हँ । तो केवल आत्मशब्दके प्रयोगसे क्षति ( ईक्ष्‌ 
घातु ) मुख्य है यह्‌ केसे माना जाय ? इसका उत्तर कहते ह-- 

अचेतन प्रधान अत्मगन्दका आलम्बन नहीं हो सकता, क्योकि “स आत्मा ( वह्‌ भात्मा है ) 
इत प्रकार प्रकृत सूक्ष्म सत्‌को छेकर तत्वमसि वेतकेतो" मोक्ष प्राप्त कराने योग्य चेतन शवेतकेतुको 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सद्रुप अधिष्ठानकी अपेक्षासे है । इस कारण "तदैक्षत" इत्यादि भ्रुतियोका मर्य ईक्षणकतूं चेतन ब्रह्मे 
ही तात्पयं है, अतः चेतन ब्रह्य ही जगतुका कारण है अचेतन प्रधान नहीं ॥ ६ ॥ 

# पूवपक्नीने राजा भीर सेवकका उदाहरण देकर प्रधानमे. आल्मल्ब्द ओर तत्प्रयक्त ईक्षण 
मी गौण सिद्ध किया है। परन्तु अब अथवा" इत्यादिसे प्रधानम आत्मशब्द ओर रईक्षितृत्व दोनों 
मुख्य सिद्ध करतादहै। 

# पहले पुवपक्तीद्वारा अचेतन प्रधानमें गौण अथवा मुख्यरूपसे आत्मशब्दका प्रयोग सिद्ध 
करनेके लिए किया शया सारा प्रयास व्यथं है, इसे “न' आदि भाष्यसे कहते दै । 


९२ व्रह्मसूज्-राङ्रभाष्थ [ अ० १ पा०र 


तन्निष्ठामुपदिश्य “आचायवान्पुरषो वेद, तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपरस्ये' ( छान्दो 
६।१४।२) इति मोश्चोपदेरात्‌। यदि ह्यचेतनं भधानं सच्छब्दवाच्यं तदसीति ग्राहयेन्मृमुश्चं 
चेतनं खन्तमनचेतनो ऽसीति, तदा विषरीतबादि राख पुरूषस्यानर्थायेलप्रसाणं स्यात्‌ । न तु 
निदोषंदाखमप्रमाणं कल्पयितुं युक्तम्‌] यदि चान्ञस्य सतो मुमुक्षोर चेतनमनात्मानमास्मेस्यु 
पदिशेत्पमाणभूतं राल्रम्‌, स श्रदधानतयान्धगोखाङ्टन्यपयेन तदात्मदध्ि न परित्यजेत्‌, 
तद्धयतिरिक्तं चात्मानं न प्रतिपद्येत, तथा सति पुरुषार्थाद्धि हन्येतानथ च ऋच्छेत्‌ । 
& तस्माद्यथा रवर्गाय्थिनो ऽग्निदोत्रादिसाधनं यथाभूतमुपदिशति, तथा सुमुक्षोरपि “स 
आत्मा तत्वमसि देतकेतो' इति यथःभूतमेवात्मानमुएदिरातीति युक्तम्‌ । एवं च सति तत्त 

तु सत््वरूप है' इस प्रकार उपदेशकर “आ सल्स्वरूप है" इस प्रकार उपदेशकर ("आ चायंवान्‌ ० ( आचायंवान्‌ पुरुष ही सद्रप ब्रह्मको जानता 
है, उस आत्मनिष्ठ पुरुषके भृक्तं होनेमे उतना ही विलम्ब है जव तक वह्‌ देह ( सूक्ष्म देह ) बन्धनसे 
मक्त नहीं होता उ सके अनन्तर तो वह्‌ सत्सम्पन्न ( ब्रह्यको प्राप्त ) हो जाता दै ) एेसा मोक्षका उपदेश 
किया है । यदि अचेतन प्रधान ही सत्‌ शब्द वाच्य हो तो शास्त्र चेतन मृमृक्षुको तदसिः ( वहतु है) 
अर्थात्‌ "तु अचेतन है यदि रेस प्रहण करावे तो इस प्रकार विपरीतवादी शस्त पुरुषके अनर्थके 
किए होषा, इससे शास्त्र अप्रमाण हो जायगा । परन्तु इस तरह इस निर्दोष शास्त्र अप्रमाणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है । यदि प्रमाणभूत शास्र अन्न मूमुक्षको अचेतन अनात्म पदाथंको जात्मा है, 
एसा उपदेश करे तो अन्धगोलाङ्गृ खन्यायसे [ शास्म ] श्रद्धा रखनेवाला वह्‌ पुरुष इस उपदेशसे 
अनात्म पदार्थोमे हुई आत्मह्टिका कमी व्यप्र नहीं करेणा ओर अनात्मपदा्थेसि मन्न ˆ यास्व 
सिद्ध | आत्माको मी प्राप्त नहीं करेगा, इतत तरहसे वह पुरूष अपने परम पुरुषाथसे ष्ट हो आयगा 
ओौर अनथंको प्राप्त होगा । इस कारण स्वगं आदिकी कामना करनेवाके पुरुषको जसे अग्निहोत्र आदि 
उपयुक्त साधनोंका यास्व उपदेश करता है, वसे मुमुकषुके लिए मो स आत्मा तत्वमसि उवेतकेतो' 
इस प्रकार यथां ञआत्माका ही शास्र उपदेश करता है यह्‌ युक्तहै। एेसा होनेसे तपाये हुए फरसेके 
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# अब मगवातरू भाष्यकर एक एसा स्पष्टीकरण उपर्थित करते हैँ जिससे सुतरां यह निणंय 
किया जा सकता है कि आत्मशब्दे प्रधानका कभी ग्रहण सम्मव नहीं । यह्‌ तो मानी हुई बातदहै कि 
सास्यमतने प्रधान अचेतन है भौर आत्मद्न्दका मुष्याथं चेतन दहै। फिर भी यदि सत्‌ शब्दका 
वाच्याथं प्रधानको मानें तो ^तत्वम॑सि' इसमे तत्‌ पदसे अचेतन प्रधानका ही ग्रहण होगा, तब तो 
चेतन मुमुक्षुको ^व्वमचेतनोऽसि' अर्थात्‌ अचेतन प्रधान तु है" इस प्रकार विपरीत उपदेश करनेवाङा 
शास्त्र अप्रमाण हो जायता ओर इस प्रकारके उपदेशसे अन्धगोलागूक न्यायके समान वह मुमृक्ष 
अनथको ही प्राप्त होगा 1 (अन्धगोराङगूरन्याय्र' इस प्रकार है-- बड जद्कलमें मागंके निकट अपने 
बन्धुके नगरमे जानेकी, कामना करनेवारे एक अन्धैसे किती दुष्टात्माने पुद्ठा कि तुम यहाँ क्यों पड 
हो ? तब उसने नगरमे जानेकी असामथ्यु प्रकट की । उसे अधिक कष्ट देनेकी मावनांसे उस दृष्टात्माने 
एक मस्त सांढ लाकर उसकी पछ हाथमे पकड़ाकर अन्येको कहा कि यह्‌ बै तुमको नगरमे पहुंचा 
देगा परन्तु तुम इसकी पुं छोडना नहीं । अन्धेने मो वसा ही किया ओर महानु कटका अनुमव किया । 

# दवेतकेतुको विशेष समन्ञानेके चिए उदालकने 'स्तेयमकार्षीत्परञ्ुमस्मै ततपेति' ( छा० 
६।१६।१ ) ( इसने चोरीकी है, अतः इसके किए फरसा तपाओ } यह्‌ दृष्टान्त कहा है । इसका तात्पयं 
यह्‌ है--राजपुरुष किंसी ग्यक्तिको चोरीके सन्देहे पकड़कर राजाके पास कये । राजाने कहा किं 
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पर्टाश्रहणमोश्चर न्तेन सत्याभिसंधस्य मोक्चोपदेशा उपपद्यते । अन्यथा खछमुख्ये सद्‌ात्म- 
तत्वोपदेश्चे 'जहञ्क्थमस्मीति विद्यात्‌" (ए० आर ० २।१।२।६) इतिवत्संपन्माचमिदमनिल्यफरं 
स्याच्‌ 1 तत्र मोक्षोपदेशो नोपपयेत । तस्मान्न सदणिमन्यात्मशब्दस्य गौणत्वम्‌ । ध्ये तु 
स्वान्ियलयमेदस्य प्रयक्षत्वादुपपन्चो गोण आत्मराब्दो ममात्मा भद्रसेन इति) अपिच 
कचिदगोणः र्दी दष्ट इति नैतावता शाब्द प्रमाणकेऽथ गोणी कल्पना न्याय्या; सवान 
श्बासव्रसखङ्गात्‌। यत्तरूम्‌-चेतनासतनयोः साधारण आत्मशब्दः क्रतु ज्वर नयोरिव ज्योतिः 

लाष्ड इति+-तन्न; अनेकाथत्वस्यान्यय्यत्वात्‌ । वस्माद्येखनचिपय एव मुख्य आत्मराब्दश्चेत- 
नस्योपचारादभूतादिषु प्रयुञ्यते भूता्मन्द्र यास्मात च । साधारणस्वेऽप्यास्मदच्डस्य न 
प्रकरणमुपपदं वा किचिन्निश्चायकमन्तरणान्यतर वृत्तिता निधारयितुं शवयते। ®न चाजा 
चेतनस्य निश्चायकं †कचित्कास्णमस्ति। प्रकृतं तु सदश्च, सनिहितश्चेतमः भवेतकतुः। 
सहि चेवनस्य श्वेतकेतोरचेतन आत्मा संमवतीलयवोचाम । तस्साच्चेदनविषय शहात्पराष्द 
पकडनेसे | चोरीसे ] मृक्तं हुए पुर्षको तरह सत्यमे निष्डा रखनेवाले मुमृक्षुकं किए चास्त्रका मोल्ो- 
पदेश मी उपपन्न है अन्यथा--सदात्मतत्त्वोपदेरको गोण मानें तो अहसुक्थम०' (म प्राणहूंरेस 
जाने ) इसके समान यहु केवर संपद्रप ओर अनित्य फल्वाला होगा । ओर उससे मोक्षोपदेश 
उपपन्न नहीं होगा । इसलिए परम सूक्ष्म सतम आत्मशब्द गौण नहीं है । “मद्रसेन मेरा आत्मा है" यहाँ 
तो सेवकके लिए आत्मशब्द मौण है, यह्‌ युक्तै, क्योकि यहा स्वामी ओर सेवकका भेद प्रत्यक्ष है । 
ओर यदि कहीं पर गौण ब्द देखा गयाहो तो इतने मात्रसे शब्दके प्रामाणिक अमे भी गौणत्वकी 
कल्पना युक्त नहीं है, क्योकि इस तरहसे तो सवत्र शब्दाथके सम्बन्धमे अविश्वास प्रसंग होगा । जो 
यह्‌ कहा मया है कि जसे ज्योतिः शब्द याग भौर अग्निम साधारणदहै, वसे ही आत्मशब्द भी चेतन 
भौर अचेतनमें साधारण रै, वह्‌ युक्त नहीं है, ककि एकं शब्दके अनेक अथं मानना अनुचित है । 
इससे चेतन विषयक ही आत्मशब्द मुख्यै ओर जो भूतादिमे भूतात्मा, इन्दरियात्मा इस प्रकार 
मात्मशब्दका प्रयोग होता है यह्‌ तो चेतनत्वके उपवासे होता है। यदि आत्मशब्द चेतन ओर 
-अचेतनमें साधारण माने तो प्रकरण अथवा उपपद किसी एकं निश्चायकके विना `दोनोम से किस 
अथमे आत्मलब्द प्रयुक्त है, इसका निश्चय नहीं हो सकता । ओर यहां अचेतनका निश्चायक कोई हेतु 
हीं है, भरत्युत यहाँ प्रकृत ईक्षणकतुं सतूके सन्निकट चेतन उवेतकरेतुः [ परित | है । अचेतन पदाथं 
चेतन दवेतकेतुका आत्मा ( स्वरूप ) नहीं हौ सकता, एेसा हम कह चुके हैँ ! इसलिए एेसा निस्चय 
करि जाता है कि यहाँ आत्मशब्द चेतन विषयक ही है। ज्योतिः शब्द मी खोकिक प्रयोगसे प्रसिद्ध 
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दसके हाथमे तप्त फरसा पकड़ा दो । यदि अचोर होगा.तो इसका हाथ न जलेगा मौर मुक्त कर दिया 
जायगा अन्यथा दण्डित किया जायगा । वह्‌ व्यक्ति चोर नहीं था, अतः हाथमे तप्त फरसा पकडने पर 
हाथके न जलनेसे वह मुक्त कर दिया ग्या । इस प्रकार हे वत्स ! इत सद्रूप ब्रह्मम शँ ब्रह्य हँ" एसा 
जो सत्यवादी है वह्‌ संसार बन्धनसे मुक्त. हो जाता है, अन्यथा नहीं । जीवका प्रधानके साथ यदि 
अभेद मानें तो वहु संपद्रप उपासना होनेसे निरिचत अनित्य फलवा होगा; तब तो "तस्य तावदेव चिरं 

यह्‌ मोक्ष प्रनिपादक श्रुति बाधित होगी । 


# “सदेव सोम्य' इस श्वति वाक्यस्य सत्‌" पदका तथा (तत्वमसि उवेतकेतो' इस श्रतिस्थ 
तत्‌ पदका अथं जगत्‌ कारण ईक्षण कर्ता चेतन है । जंसे उसमे आत्मत्वका निस्वायक 'सदेव सोम् 
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इति निश्चीयते । ञ्योतिःशब्दोऽपि लौकिकेन प्रयोगेण उवरखन एव रूढः, अथचादकदिपितेन 
तु ज्वनसादद्येन क्रतौ प्रवत्त हत्यटष्ान्तः। अथवा-पूवंस्‌त्र ए वात्मशब्दं निर स्तसमस्त- 
गोणत्वसाचारणत्वशङतय। व्याख्याय ततः स्वतन्त्र एव प्रधानकारणनि सकर णहे तुर्व्या 
ख्येयः- तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌" इति । तस्मान्नाचेतन प्रधान सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥७॥ 

कुतश्च न पधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ 


हेयत्वाषचनाच ॥ ८ ॥ 

पश्च्छेद--दैथत्वावचनात्‌, च । 

सूत्राथं--प्रधानमें निष्ठा रखनेवाला न हो जाय, इसमे निषेध वचन मो नहीं कहा गथा है, 
अतः स्थूखारुन्धती न्यासे भी प्रधान सत राब्द वाच्य नहीं है। (च ) शब्द विरोध संग्रहाय है। 

यद्यनात्मेव पधाने सच्छब्दवाच्यं "स आत्मा तत्वमसि ( छान्दो ६।८।७ ) इतीहो 
पदिष्रं स्यात्‌, स तदुषदेशश्रवणादनाव्पज्ञतया तन्निष्ठो म्रा भूदिति मुख्यमाल्मानसमुपदि- 
दिश्चुस्तस्य हेयत्वं ब्रयात्‌। यथाऽरुन्धती दिदशंयिषुस्तत्समीपस्थां स्थूलां ताराममुर्ल्यां 
पमरथव्रपहन्धतीति ग्रहयित्वा तां प्रद्याल्य(य पश्चदरून्धतीमेव ग्राहयति, तद्वन्नायमस्मेतिं 


मग्निमें हो मुश्य दै, परन्तु अथेवादसे कल्पित अग्निके साहद्यसे यागम प्रवृत्त होता दै, अतः यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है । अयवा [ गोणश्चेब्रास्मशब्दात्‌ ] ईस पूवं सूत्रमे ही आत्मशब्दका गौणत्व, 
साधारणत्वं विषयक सब शद्धुाओंका निराकरण कर व्याख्यान किया गयादहै) इसक्िए (तज्िष्टस्यः 
यह्‌ सूत्र प्रधान कारणवादके निराकरणाथं स्वतन््रहो हेतुहै, देषा व्धाहल्यान करना चाहिए । इससे 
अचेतनं प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य नहीं है ॥ ७॥ 

प्रधान सत्‌ शब्दकां वाच्याथं क्यो नहीं दै? 

यदि अनात्मा प्रधान दही सत्‌ शब्द वाच्य होतो स आस्मा तत्वमसि इस श्रुतिमें भी वह्‌ 
उपदिष्ट होता, तब उस उपदेशको सुनकर अनात्मन्न होनेपे वह्‌ इवेतकेतु कहीं अनत्मनिष्ठ न हो जाय, 
इसलिए मृश्य अत्माके उपदेक्षको इच्छा करनेवाङे आवायंको अनात्माको हियता कहुनी चाहिए । 
जंसे अरुन्धती ताराको दिखलनेकी इच्छा करनेवाला उसके सम।पस्थ किसी एक अमृख्य स्थूल 
ताराको "यह अरुन्धती है" पहर रेषा ग्रहण कराकर पश्चात्‌ उसका निषेधकर मुख्य अरुन्धतीको ही 
दिखलातारहै, वंसे ही यहु ( प्रधान ) अत्मा नहीं है, एेसा कहना चाहिए, परन्तु उसने एेसा कहा 
नही, केवर सद्र॑प अत्माकी ज्ञाननिष्ठा करानेमें ही छान्दोग्यके छठे अध्यायकी समाप्ति देखी जाती है] 
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यह्‌ प्रकरण ओर धवेतकेतु' यह्‌ संनिरहिव पद है, वसे आत्मशब्द प्रधानका वाचक है इसका निस्वायक 
न प्रकरण है भौर न संनिहित पद ही, अतः अचेतन प्रधान चेतन उवेतकेतुका स्वरूप कदापि नहीं हो 
सकता, इसक्िए आत्मशब्द चेतन ब्रह्म विषयक है । आत्मशब्द प्रधानम गौण है अथवा अनेकाथंक 
होनेसे ज्योतिः शब्दकी तरहु. चेतन ओर अचेतन दोनोमे मुख्य है ? इस र्धगके समाधानमें इस 
सूत्रका आरम्म ठीक नहीं है । क्योकि 'गोणर्चेन्नाव्मक्ष्दात्‌' इस पूवं सूत्रे ही आत्मशब्दमे गौणत्व 
तथा अनेकार्थ॑कत्व विषयक . सभी शङ्काओंका निराकरण करना उचित था । इस अरुचिसे मगवान्‌ 
माष्यकारने "अथवा इत्यादिसे पक्षान्तरका उल्लेख किया है । ७ ॥ 

# ““तामघेयं विकारोऽयं . वाचा केवलमुच्यते । वस्तुतः कारणाद्भिच्नो नास्ति तस्मान्मृषेव सः ॥" 
( नामं मात्र विकार है, केवलं वाणीसे कहा जाता है, वस्तुतः कारणसे मिन्न नहीं है, इसत षह 
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व्रयाद । नचेवमवोचत्‌। सन्मात्रात्मावगतिनिष्ठैव हि षष्टपरपाटकपरिसमासिर्दद्यते । 
# च दाब्दः प्रतिज्ञाविरोधाभ्युद्धयप्रदशानाथः । सत्यपि टेयत्ववचने प्रतिज्ञाविरोधः 
प्रसज्येत्‌ । कारणविज्ञानाद्धि ` सवं विज्ञातमिति प्रतिज्ञातम्‌ । “उत तमादेकामप्राक्ष्यो येनाश्रुतं 
श्रतं मवस्यमतं मतमविज्तातं विक्तातमिति कथंनु मगवः स आद्रशशो मवतीति यथा सोम्येकेन 
मविण्डन सव सृन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्भणं विकारो नामधेयं त्तिकेव्येव सत्यम्‌" । “एवं सोम्य 
स आदेशो मवति' (छा° ६।१।१,३) इति वाक्योपक्रमे श्रवणात्‌ । न च सच्छब्दवाच्ये प्रधाने 
भोम्यवगंकारणे हेयत्वेनारे यत्वेन वा विज्ञाते भोक्तवर्गो विज्ञातो भवति; अग्रधानविकार- 
त्वाद्धोक्तवगस्य । तस्मान्न प्रधानं सच्छब्दवाच्यम्‌ ॥ < ॥ 
कुतश्च न प्रधानं सच्छब्द वाच्यम्‌ ? 


स्वाप्ययात्‌ ॥ ९ ॥ 

सूत्राथं--श्रुति कहती है कि सुषुप्तिमें जीव सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्ममे ही रीन होता है, अतः 
सत्‌ शब्द वाच्यं चेतन ब्रह्म है, अचेतन प्रधान नहीं । 

तदेव सच्छब्दवाच्यं कारणं प्रलय भ्रूयते-“यत्रेततपुरुषः स्वपिति नाम सताः सोम्य तदा 
संपन्नो मवति स्वमपीतो मवति तस्मादेनं स्वपितीत्याचक्षते स्वं ह्यपीतो मवति" ( छा० ६।८।१ ) 
च शाब्द प्रतिज्ञामे विरोधका संग्रह दिखलनेके लिए है। यदि प्रधानकादेय मीकहा होतातो मी 
प्रतिज्ञाका विरोध प्रसक्त होता, क्योकि कारणके विज्ञानसे ही सबका ज्ञान होतारै, एेसी प्रतिज्ञा की 
गई है । कारण कि “उतत तमादेशम०' (उदारुक--हे श्वेतकेतु ! क्या तुमने आचायंसे आदेश पूछा है ? 
जिससे अश्रुत श्रुत हो जाता है, अमत मत हो जाता है भौर अविज्ञात विशोषरूपसे ज्ञात हो जाता है। 
[ यह सुनकर शवेतकेतुने बीचमें पुछा ] “कथं०' हे मगवनू ! वह अदेश कंसा होता है ? उदालक- 
हे सोम्य ! जिस प्रकार घटादिके कारण भृत एक ही मृत्पिण्ड ( मृत्तिकाके स्वरूप ) के ज्ञानसे सारे 
मृन्मय पदार्थोकरा-ज्ञान हो जातारहै, विकार केवल वाणीके आश्रय भूत नाममात्र हँ सत्यतो केवल 
मृत्तिका ही है, “एवं सोम्य०'- हे सोम्य ! इसका अदे मी है ) इस प्रकार वाक्यके उपृक्रममें श्रुति 
है। सम्पूणं भोग्य पदाथेकिं कारण भूत सत्‌ शब्द वाच्य प्रधानका हेयत्वं अथवा अहैयत्वसं ज्ञन 
होनेपर भी मोक्तृवगंका ज्ञान नहीं हा सकता, क्योकि मोक्तृवगं प्रधानका विकार नहीं है, इसलिए 
प्रधान सत्‌ शाब्द वाच्य नहीं है ॥ ८ ॥ 

प्रधान सत्‌ शब्द वाच्य क्यो नहीं है ? 

उसी सत्‌ शब्द वाच्य कारणको प्रस्तुतकर श्रुति कहती है--यत्रेतस्पुरुषः०' ( जिस सुषुप्ति 
अवस्थामे यह्‌ पुरुष स्वपिति- सोता है, सा कहा जाता है उस समय है सोम्य ! वह सद्रपके साथ 
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मिथ्या है ) कारणसे कायेकी भिन्न सत्तान होनेसे कारणके ज्ञानसे कायंमात्रका ज्ञान होता है, अतः 
सबका अधपिष्ठानत्वेन कारण होनेसे ब्रह्य ही सत्य है। मृत्तिकामे घटादिके समान यह हर्यमानं 
 माकाशादि सारा प्रपच्च ब्रह्मे कत्पित है । सर्वाधिष्ठान ब्रहयके ज्ञानसे कायंमात्रका ज्ञान हो जाता 
प्रधानके ज्ञानसे मोक्तवगका ज्ञान न ॒होनेसे प्रतिज्ञा बाधित्त होती है। तब्रह्यके ज्ञानसे मोक्तृवगं तथा 
मोग्यवगं सबका ज्ञान हो जाता है, वयोकि यह सम्पूणं भोक्तवगं, ` मोग्यवगं सद्रप ब्रह्मसे अमिन्न है । 
इस प्रकार वेदान्तमें उक्त प्रतिज्ञा सवथा निदषि है, अतः यह्‌ सिद्ध हु कि प्रधान सत्‌ शब्द 
वाच्य नहीं है।॥ ८॥ 
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इति । एषा श्चतिः स्वपितीष्येतत्पुरुषस्य रोकश्रसिद्धं नाम निवक्ति । स्वशाब्देनैदात्मोच्यते 
यः प्रकृतः सखच्छन्दवाच्यस्तमपीतो मवल्यपिगतो भवतीत्यथंः । ` अपिपूवस्येतेखयःथत्वं 
प्रसिद्धम्‌; प्रमवाप्ययाविस्युत्पत्तिप्रलययोः प्रयोगद्शनात्‌। श्मनःप्रचारोपाधिविदोषसंवन्धा- 
दिन्द्रियार्थान्गृह्ण स्तद्विशेषापन्नो जीवो जागति। तद्वा सनाविरिण्रः स्वप्नान्पदयन्मनःदष्द- 
वाच्यो भवति। स उपाधिद्योपरमे सु षुत्तावस्थायामुपाधिक्तविरोषाभावार्स्वातमनि 
प्रटीन्‌ इवेति स्वं हापीतो भवतिः इत्युच्यते। # यथा ह दयङब्दनिवचनं श्र लया दङिदम्‌- 
स वा एष आत्मा इदि तस्य॑तदेव निर्न हृद्ययमिति तस्मादद्यमिति' (छा° ८।३।३) इति । यथ। 
वाऽशनायोदन्याराष्द पवृत्तिमूं दायति श्रतिः (आप एव तदशितं नयन्ते, तेज एव तत्पीतं 
नयते" ( छा० ६।८।३,५ ) इति च, एवं स्वमात्मानं खच्छब्दं बाच्यमपीते मवततीतोमसथ 


एक रूप हुआ रहता दहै अर्थात्‌ वहु अपने स्वल्पको ही प्राप्त हो जातारहै। इसोसे उसे उस अवस्थामें 
^स्वपिति' एेसा कहते है, क्योकि वहु अपनेमे ही रीन होता है ) यह्‌ श्रुति भी पुरुषके स्वपिति ( सोता 
है ) इस लोक प्रसिद्ध नामका निवंचन करती है । श्रुतिमें स्वशब्दसे आत्मा कहा जाता, जो प्रक्रत 
ओर सत्‌ शब्द वाच्य है। उसमे जीव अपीत होतार अर्थात्‌ छीन होतारहै ठएेस्ता अथंदहै। अपि 
पूवक इण्‌" गत्यथेक धातुका ल्य अथं [ व्धाकरणमें | प्रसिद्धदै, क्योकि प्रमव ओर्‌ अप्य दोनों 
शन्द उत्पत्ति ओर प्रलय अथ॑मे प्रयुक्त हुए देखनेमें अते हैँ । मनके प्रचार इन्द्रियों द्वारा अन्तः- 
 करणका परिणाम वृत्तिरूप उपाधिविदोषके सम्बन्धसे विषयोंको ग्रहण करता हृ उनके साथ 
एेक्यकी भ्रान्तिको प्राप्त हु [ विश्वसंज्ञकं | जीवर जाणतादहै। जाग्रत्‌ अवस्थामे अनुमूत विषयोकी 
वासनासे युक्त होकर स्वप्नोको देखता हज मन शब्दसे वाच्य होता है। दोनों उपाधियोके ल्य होने- 
पर सुषुप्ति अवस्थामे उपाधि जन्य वि्ेषके अमावसे वह्‌ स्व स्वरूपमें विलीन-सा होता है, अतः 
अपनेको ही प्राप्त होजाताहै, ेसा.कहा जातादहै। सवा एष०' ( वह्‌ यह आत्मा हूदयमे है 
(हदि अयमू-हू दयम्‌' यह्‌ हृदय है । यही इसका निरुक्त ( व्युत्पत्ति ) है । इससे यह ( आत्मा ) 
हदय कहलाता है ) इसप्रकार हदय शब्दका निवंचन जैसे भ्रुतिसे दिखलाया गया है । तथा अप 
एव? तेज एव०' ( उस समय जल ही उस पुरुषके हारा भुक्त अन्चको द्रवीभू तकर रे जाता है अर्थात्‌ 
रसादि रूपमे परिणत कर देता है, उ्तके पीये हुए जकको तेज ही रे जाता है अर्थात्‌ तेजं जलका 
शोषणकर उसे रक्त ओर प्राणरूपमे परिणत करदेतादहै ) इसप्रकार जसे “अरनाया ओर उदन्या" 
राब्दोकी प्रवृत्तिका मुल श्रुति दिखती दहै। वसेही सत्‌ चन्द वाच्य स्वरूपमे छीन होता है। 
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#% यद्यपि स्वं ह्यपितो मवति' ( अपनेमे दही लीनहोतादै) इस छ.न्दोग्य श्रूतिमें जीवका 
विलय कथन अयुक्त है, क्योकिं विलय तो उत्पत्तिमद्रस्तुक्रा होता है नित्यका नहीं । जीव तो नित्य 
दै। तोभी श्रुतिमे साक्षात्‌ नित्य जीवक्रा विलय नहीं कहागधा है, किन्तु अनित्य उपाधियोका 
कारणम विक्य ॒होनेसे तदृपहित जीवका मी गौणरूपसे विलय कहां गया है । इसका स्पष्टीकरण 
करनेके किए मगवानु माष्यकार “मनः प्रचार' इत्यादिसे जाग्रत्‌ ओर स्वप्नावस्थाओंका वणेन करते 
है । नेत्रादि इन्दरयोद्रारा घट आदि आकरारमें परिणत अन्तःकरणकी वक्तिका नाम "मनः प्रचार है। 
उन वत्तिरूप उपाधिययोद्रारा स्थूल घट -आदि विरोष पदार्थोक्ा आत्मके साथ कल्पित सम्बन्ध 
होता है, इंखसे नेत्रादि इन्दरिोसे शूप अदि अर्थोका अनुभव करता हुआ स्थल देह रूप उपाधिके 
साथ शँ मनुष्य हः इसप्रकार एक्यरूप शभ्रान्तिको प्राप्त हुआ आत्मा विश्व" नामक होकर जागता 
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स्वपितिनामनिर्वचनेन ददांयति। नच चेतन आट्माऽचेतनं प्रधानं स्वरूपत्वेन प्रतिपयेत । 
यदि पुनः प्रधानमेवास्मीयत्वारस्वशब्दनेवोच्येत, एवमपि चेतनोऽचेतनमप्येतीति विसद्ध- 
मापयेत 1 श्रत्यन्तरं च-श्राज्तेनास्मना संपरिष्वक्तो न नाद्यं किंचन वेद्‌ नान्तरम्‌" (बृह ° ४।३।२१) 
इति खषु्तावस्थाययां चेंतनेऽप्ययं दद्ायति । अतो यस्मिन्नप्ययः सवां चेतनानां तच्चेतनं 
सच्छब्दवाच्यं जगतः कारणं न प्रधानम्‌ ॥ ९॥ 

कुतश्च न प्रधानं जगतः कारणम्‌ { 

गतिसामान्यात्‌ ॥ १० ॥ 

सूत्राथ--समी वेदान्तोमे कारण ज्ञान समानदहै। अतः चेतनही जगत्‌का कारण, 
प्रधान नहीं । 

यदि ताकिकसमय इव वेदान्तेष्वपि भिन्ना कारणावगतिरभविष्यत्कचिच्चे तनं बह्म 
जगतः कारणं, कचिद चेतनं प्रधानं, कचिदन्यदेवेति, ततः कदाचिष्प्रधानकारणवादायरो- 
धेनापीश्चत्यादिश्रवणमकट्पयिष्यत। नत्वेतदस्ति; समानं व हि सवषु वेदान्तेषु चेतनकारः 

णावगतिः }' 'यथाऽप्नेज्व र्तः सर्वां दि्गो विस्फुरिङ्गा विप्रतिष्टेर ्ेवमेवेतरमादात्रनः सव प्राणा यथाय- 


इसी अर्थंको श्रुति (स्वपिति'शब्दके निव चनसे दिखलाती है । ओर इसप्रकार चेतन आत्मा अचेतन 
प्रधानको अभेदरूपते प्राप्त नहीं होग। । यदि आत्मीय हौनेके कारण प्रधानको ही स्वशव्दसे कहा जाय 
तो भी चेतन अचेतनमें लीन होता है, यह्‌ कथन विरुद्ध ही होगा । श्राक्तेनास्मना० ( प्राज्ञ आत्माके 
साथ एेक्यको प्राप्त हुआ यह्‌ पुरुष न किसी बाह्य वस्तुको ओर न किसी आन्तर वस्तुको ही जानता 
है ) यह दूसरी श्रुति मी सुषुप्ति अवस्थामें चेतनम जीवका ख्य दिखलाती है । अतः जिसमें सभो 
चेतनोका लय होता है वही चेतन सत्‌ शब्द वाच्य अौर जगत्‌का कारण है प्रधान नहीं ॥ ९॥ 

ओर किस कारणसे प्रधान जगतका कारण नहीं है ? 

ताकिके सिद्धान्तके समान यदि वेदान्तामिं मो मिन्न-मिनच्च कारण ज्ञान होता, कहीं चेतन ब्रह्म॑, 
कहीं अचेतन प्रधान ओर कहीं अन्य ( परमाणु आदि) ही जगतुका कारण होता, तो कदाचित्‌ 
प्रधान कारणवादके अनुरोधसे प्रधानके विषयमे 'दक्षति' आदि श्रुतिरयोकी कल्पना की जा सकती, परन्तु 
ठेसा नहीं है, क्योकि सभी वेदान्तोमे कारण ज्ञान समान ही है । वथाऽगनेज्वंलतः०' ( जँसे प्रज्वलितं 
अग्निसे निकली हुई चिनगारियां सभी दिशाओमें फक्ती है, वसे ही इस आत्मासे सभी प्राण 
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है। जाग्रत्‌ अवस्थामे अनुभूत पदाथेकि अनुरूप संस्का सहितं मनसे युक्त होकर जीवं अविद्याके 
परिणामात्मक स्वप्न पदार्थोको देखता हु सोम्य तन्मनः०' ( हे सोम्य ! वह मनद) इसप्रकार 
शति प्रतिपादित मन शब्दसे वाच्य होता है अर्थात्‌ अहं कर्ता, अहं मोक्ता इसप्रकार मनरूप 
उपाधिके साथ देक्यरूप॒श्रान्तिको प्राप्त हुमा मात्मा स्वप्नावस्थामें ^तेजस' नामवाला. होता है । 
सुषुप्ति अवेस्थामें स्थूल मौर सूक्ष्म दोनों उपाधियोका कारणम विलय होनेसे नँ मनुष्य है, कर्ता 
मोक्ता हं इत्यादि विोष अभिमानके अभाव होनेके कारण केवल अविद्योपाधिक होकर जीव 
भपनेमे लीनकी तरह कहा जाता है । स्वं ह्यपितो वतिः इसप्रकार लय गुणके योगसे प्राज्ञ आत्मा 
का नाम “स्वपिति है। 

# जसे मे.उक्त सारी व्युत्पत्त्या यथाथं द, वसे ही .“स्वमास्मानमपीतो मवतीति स्वपिति 
यह्‌ व्भूत्पत्ति भी यथाथ है । यहा श्रुति स्व शब्दे अचेतन प्रधानका ग्रहण नहीं करती अपितु 
ब्मात्माका ही ग्रहण करती है ९॥ 


९.८ ब्ह्मसू्ञ-शाङ्रभाष्य ॥ अ० १ पा०२१. 


तनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो खोकाः' (को० ३।३) इति । (तस्माद्वा एतस्मादात्मन आका 
संभूतः" (तै २।१) इति । “आत्मन एवेदं सवम्‌” (छा० ७।२६।१) इति । (आत्मन एष प्राणो जायते" 
( भ्र° ३।३. ) इति चात्मनः कारणत्वं दशायन्ति सव वेदान्ताः। आत्मदब्दश्च चेतनवचन 
इत्यवोचाम । महच्च प्रामाण्यकारणमेतद्यदेदान्तवाक्यानां चेतनंकार णत्वे समानगतित्वम्‌, 
चक्षुरादीनामिव रूपादिषु । अतो गतिसामान्यात्सचज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ ॥ १० ॥ 

कुतश्च सवज्ञं ब्रह्म जगतः कारणम्‌ { 

भ्रतताच्च ॥ ११ ॥ 

पदच्छेद- श्रुतत्वात्‌, च । 

सूज्राथ-ओर स कारणम्‌" इसप्रकार श्रुति स्वशब्दसे स्वज ब्रह्म ही जगत्‌का कारण 
कहा गया है । अतः सवज ब्रह्य ही जगत्‌का कारण है । | 

+स्वराब्देनैव च सर्वज्ञ ईश्वरो जगतः कारणमिति श्रयते श्वेताश्वतराणां मन्त्रो- 
पनिषदि सवंज्ञमीश्वरं प्रक्कव्य-“स कारणं करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिल्निता न चाधिपः" 
(शरे. ६।९) इति । तस्मात्सवज्ञ ब्रह्म जगतः कारणम्‌, नाचेतनं प्रधानमन्यदेति सिद्धम्‌ ॥११॥ 
( इन्द्रियां ) यथा स्थान ( गोलक ) में प्रादुभूत होत है, प्राणोसे तदुपकारक भूयं आदि देवता प्रकट 
- होते है, तदनन्तर देवोसे लोक ८ इन्दरियोके रूप आदि विषय ) उत्पत होते है गौर (तस्माद्रा 
( इस सद्रप आत्मासे आकाश उत्पन्न हु ) "आत्मन ° ( आत्मांसे यह सारा जगत्‌ उत्पन्न हुभा ) 
आत्मन ० ( आत्मासे प्राण उत्पन्न होता है ) इस प्रकार समी वेदान्त श्रात्मा कारणहै' यंह 
दिखते हैँ । आत्मराब्द चेतन वाचक ह यह हम कह चुके है! जसे चक्ष्‌ आदि इन्द्रियों रूप 
` आदि विषयक ज्ञान समानहै, वसे ही वेदान्त वाक्योकाः चेतन कारणत्वमे जो समान ज्ञान है यही 


प्रामाण्य होनेमे महान्‌ कारण है। इस कारण- वेदान्त वक्योसे चेतन कारणत्व भवेग्रति समान 
होनेके कारण सवज्ञ ब्रह्य जगत्‌का कारण है ॥ १०॥ 


ओर किस कारण सवज्ञ ब्रह्म जगतुकरा कारण है ? | 

सव्ञ ब्रह्म जगत्‌का कारण रै एसा स्वशब्द ( ईर्वर वाचक शब्द ) से ही श्रुति कहती है 
क्योकि दवेतारवेतरोके मन्तोपनिषद्मे सवज्ञ ईश्वरको प्रस्तुतकर स कारण०* ( वह सवज्ञ परमेदवर 
समीका कारण है ओर इन्रियाधिष्ठाता जीवका स्वामी है। उसका न कोई उत्पत्तिकर्तादै ओर न 


कई स्वामीहै) रसा कहा गया है । इसलिए यह सिद्ध हुआ कि सवज्ञ ब्रह्य ही जगत्‌का कारण है 
अचेतन प्रधानं अथवा अन्य कोई नहीं ॥ ११॥ 
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# यद्यपि “तदैक्षत' ( उसने ईक्षण किया ) इत्यादि भ्रुतिसे कारणम केवल ईक्षण मात्र प्रति- 
पादित दै। स्वंज्ञत्व नही, तो भी ईक्षण कतमिं अपना चेतन वाचक सववित्‌' शब्द भीदै। 
स विश्वकृद्धिश्वविदाव्मयोनिन्ः कारुकारो गुणी सवविद्यः । ( वह विश्वका कर्ता, आत्मयोनि (स्वयंभु) 
ज्ञाता, कारका प्रेरक, अपहतपाप्मत्वादि गुणवान ओर समी वि्याओंका आश्रय ओर जो सवंवित्‌ है ) 
यः सवक्ञःसववित्‌', अतः समुद्रा गिरयश्च सर्वेऽस्मास्स्यन्दन्ते सिन्धवः सर्वरूपाः ( मुण्ड 
२।१।९ ) ( उस परमेश्वरे ही समी. समुद्र ओर पव॑त उत्पन्न हृए है, इसीसे गङ्धा, सिन्धु आदि 
विविध नदियां बहती है) इसप्रकार समी उपनिषदोमें यही सिद्ध होता है कि सर्वज्ञ, सवंशक्ति ब्रह्म 
ही जगत्‌का कारण दहै, जंड प्रधान अथवा परमाणुः आदि नहीं । पूवपक्षमें जीवका प्रधानके साथ 


अभेद मानकर उपासना करना फल है ओर सिद्धान्तमें ब्रह्मं तथां प्रत्यगात्माका अभेदरूपसे 
साक्षात्कार फल दै ॥ ११॥ 


अचि० ५ स्‌० १२ ] भाषानुवाद्-सल्यानन्दी-दीपिकासहित ९९ 


( ६ आनन्दमयाधिकरणम्‌ । घर° १२-१६ ) 

जन्माद्यस्य यतः" इत्यारभ्य श्चुतत्वाच' इव्येवमन्तेः सूघ यान्युदाह तानि वेदान्त- 
वाक्यानि तेषां सवक्ञः सघ शक्तिरीश्वरो जगतो जन्मस्थितिख्यकारणमिस्येतस्याथंस्य प्रति 
पादकस्वं न्यायपूचकं प्रतिपादितम्‌ । गतिसामान्योपन्यासेनं च सव वेदान्ताश्चेतनकारण- 
वादिन इति व्याख्यातम्‌-अतः पर्य ग्रन्थस्य किमुस्थानमिति । ® उच्यते, द्विरूपं हि 
ब्रह्मावगम्यते, न(मरूपविकारभदोपाधिविष्िण्र, तदिपरीतं च सवापाधिविर्वाज्ञतम्‌ । यत्र 
हि द्वैतमिव मवति तदितर इतरं पयति यत्र स्वस्य सवमात्म॑वाभूत्तस्केन क पयत्‌ (बृह ० ५।५।१५) 
यत्र नान्यत्पदयति. नान्यच्छृणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्प्यत्यन्यच्छणोत्यन्यद्धिजा- 
नाति तदष्पं यो वै भूमा तदश्रतमथ यदस्पं तन्मव्यम्‌ः ( छान्दो० ७।२४।१ ) सर्वाणि रूपाणि 
विचित्य धीरो नामानि करव्वाऽभिवदन्यदास्ते' ( तं० जा० ३।१२।७ ) (निष्कलं निष्क्रियं शान्तं 
निरवद्यं निरञ्जनम्‌ । अगतस्य परं सेतुं दग्पेन्धनमिवानरम्‌' ( उवे° ६।१९ ) नेति नेति' (ब्र० 

“जन्माद्यस्य यतः' सूत्रसे लेकर श्रतत्वाच्चः पयंन्त सूत्रौसे जो वेदान्त वाक्य उदाहूत किए शणए 
है वे सवंज्ञ सवंशक्ति ईश्वर जगत्‌के जन्म स्थिति ओर कथका. कारण दहै इसी अथंके प्रतिपादक है, 
यह्‌ बात युक्ति पूवक कही गर्दै । समी वेदान्त वाक्योमे कारणं विषयक अवगति समानदहै, इस 
कथनसे सारे वेदान्त वाक्य चेतनवादी हैँ टेसा व्याख्यान कियागयादहै, तो अग्रिम ग्रन्थका जारम्म 
क्यों किया जातादहै? इसपर कहते रै-नाम रूपात्मक विकार विष उपाधिसे युक्तं ओर उसे 


विपरीत सभी उपाधियोसे रहित, इसप्रकार ब्रह्यके दो रूप अवगत होते हैँ । जैसे कि "यत्र हि० ( जरह 
अविद्यावस्थामें द्रत-सा होता है वहीं अन्य-अन्यको देखता दै किन्तु जहा-विद्यावस्थामे उस विद्वानूके 


लिए सब आत्माहीहौ गया तो उरसं समय किस करणसे किंस विषयको कौन देखे ) ओर ्यन्न° 
( सनत्कुमार -जहाँ व्यापकं आनन्दस्वरूप आत्मामे स्थित हुआ विद्वानु अपनेसे भिन्न कुछ ओर 
नहीं देखता, कुछ ओर नहीं सुनता, कुछ ओर नहीं जानता वह भूमा-व्यापक ब्रह्य है भौर जहाँ . अपनेसे 
भिन्न कुछ ओर देखता है कुछ ओर सुनता रहै, कु ओर जानत्ता है वह्‌ अल्प-परिच्छ््िहै, जो 
भूमा है वही अमृतहै ओरजो अल्पहै वह म्य-मरणशील रै) 'सर्वाणि०' ( जो परमेश्वर सब. 
देव, मनुष्यादि शरीरोको उत्पन्नकर यह देव है, यह्‌ मनुष्य रै, इत्यादि नाम रखकर उन नामोँपे 
स्वयं व्यवहार करता है ) “निष्करं ° ( कला रहित-अवयवरहित, निष्क्रिय, शान्त, रागादि दोष रहित, 
निर्खेप-- पापादि रहित, अमृतत्वका उत्कृष्ट सेतु ओर जिसका ईन्धन जल चुका है उस धूम रहित 
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# वेदान्त शास्त्रम सगण तथा निगरण ब्रह्मके प्रतिपादक अनेक वाक्य देखनेमे आते है, उनमें 
कोन-से सगणकौ उपासना द्वारा निगरण ब्रह्यमे समन्वित होते है ओर कौन-से साक्षात्‌ निगुण ब्रह्ममे 
समन्वित होते हैँ । इस प्रकारकी जिज्ञासता अग्रिम प्रन्थके आरम्ममे हेतु दै । मगवानू भाष्यकारने सगण 
मौर निगुण ब्रहमके प्रतिपादक शयत्र हि द्वैतमिव” “यत्र नान्यत्पद्यति' इत्यादि अनेक वाक्य उद्ृत किये 
है । माया उपाधि विशिष्ट सगुण ब्रह्य ओर दूसरा माया उपाधिसे रहित निगुण ब्रह्म इस प्रकार ब्रह्यके 
दोकूपरहैँ। यदयपि ब्रहयएक हीर, फिर भी उधाधिके माव ओर अभाक्के कारण ब्रहाके दोखूपः 
भरृतियोमे कहे गये हैँ । इसकिए उपाधि सहित सगुण ब्रह्म निगुण ब्रह्मसे भिन्न परिच्छिन्न तथा मिथ्या 
है, क्योकि उसकी उपाधि परिच्छिन्न तथा मिथ्या है, इससे उसे भीरेसा ही कहा जाता है) इस प्रकार 
ब्रह्मके दो रूप माननेमे कोई विरोध नहीं है । “निष्कर' इस श्रृतिमे सेतु शब्द रौकिक सेतुके समानं 


तत्वमसि, अहं ब्रह्मास्मिः इत्यादि वेदान्त वाक्योसे उत्पन्न ब्रह्याकार वत्तिमे स्वयं स्थित या प्रति 
विम्बित ब्रह्म संसार सागरसे पार ठे जाने ( मोक्ष प्राप्ति ) मे एक मात्र साधन है । 


१०० ब्रह्मसू्-राङ्करभाष्य [ अ०१९पा०१ 


२।३।६) अस्थूलमनणु" (द° ३1८1८) इति, ^न्यूनमन्यरस्थानं संपूर्णमन्यत्‌' इति चेवं सहस्रशो 
वियाविद्याविषयमेदेन ब्रह्मणो द्विरूपतां दर्शयन्ति वेदान्तवाक्यानि । # तत्राविद्यावस्थायां 
बह्मण उपास्योपासकादिलक्षणः सर्वो व्यवहारः । तत्र कानिचिद्‌ ब्रह्मण उपासनान्य- 
भ्युदयार्थानि, कानिचित्करममुक्स्यर्थानि, कानिचित्कमेससखद्धर्थानि । तेषां गुणविदोषोपा- 
धिसेदेन मेदः । एकं एव तु परआस्मेश्वरस्तेस्तेगुणविरोषे विरि उपास्यो यद्यपि भवति, 
तथापि यथागुणोपासनमेव फलानि भिद्यन्ते । "तं यथा यथोपासते तदैव मवति" इति श्रुतेः, 
'यथाक्रतुरसिम्लोके पुरुषो मवति तथेतः प्रेस्य मवति" ( छा० ३।१४।१ ) इति च । स्मृतेश्च -्यं 
यं वापि स्मरन्मावं स्यजव्यन्ते करेवरम्‌ । तं तमवेति कौन्तेय सद्‌ा तद्धाकमावितः ॥* ( गी० ८।६ ) 


अग्निके समान ( देदीप्यमान ) देवको मै सरण लेता) । 'नेति० ( यह्‌ नही, यह्‌ नही, एसा ). 
अस्थूरुम०' ( जोनस्थुल है ओरन सूक्ष्म ) न्यून०' ( एक न्यून-अस्प स्थान है आर दूसरा 
सम्पूणं स्थान है अर्थात्‌ सोपाधिक सगुण ब्रह्य अल्प ओर उपाधिरहित निगुण ब्रह्म पृणं-व्थापक है} 
एसे सहस्र वाक्य विद्या ओर भअविद्याके विषय भेदसे ब्रह्मके दो रूप दिखाते हैँ । उसमे अविद्या- 
वस्थामे उपास्य उपासक आदि लक्षण सभी व्यवहार ब्रह्मम हते हैँ। उपासनाओमे ब्रह्यकी कई एक 
उपासनाएं अभ्युदयके किए है, कई एक ( दहूरादि ) उपासना क्रममुक्तिकि लिए भौर कई एक 
कमेसमृद्धिके किए है । गुणविशेषसे तथा उपाधिभेदसे उनका परस्पर भेद है। यद्यपि उन-उन 
गण विशेषोसे विशिष्ट एक ही ईश्वर परमात्मा उपास्य दहै, तथापि जिकप्त गणकी उपासना होती है 
तदनुसार भिन्न-मिन्न फल होते है, क्योकि तं तथा०' ( उसकी जिस-जिस रूपसे उपासना करता है 
वसे ही रूपको प्राप्त होता है ) ओर यथा क्रतु° ( इसलोकमे पुरुष जंसे निश्चयवाला होता है वैसे 
ही यहसि मर कर जानेपर होता है ) इस प्रकारक श्रुति जोर धयं चं० ( हे कुन्तीपुत्र । मनुष्य जिस- 
जिस मी मावका स्मरण करता हुआ अन्तकालमे शरीर छोडता है, उस भावकी मावनावाङा वह्‌ पुरूष 
उस-उस भावको ही प्राप्त होता है ) एषी स्मृति है। यद्यपि एक ही आत्मा जड ओर चेतन समी 
सखत्यानन्दी-दीपिका 
# अब भगवान माष्यकार (तत्रः इत्यादिसे अविद्या विषयक विचर करते है-निगुंण ब्रह्यके 


ज्ञानके किए कल्पित प्रपश्चका आाश्रयकर उसके बाध होनेसे पहले गुड़जिह्ान्याय'से तव्‌ तत्‌ फलके 
किए उपाक्षनाओंका विधानं किया गयाहै। उनका मी चित्तकी एकाग्रता द्वारा ब्रह्यज्ञान ही मुख्य 


फल है, इसकिए इनका मी महातात्पय ब्रह्मम ही है । उपासनाओंका अवान्तर फल इस प्रकार है-- 
स यो नाम ब्ह्ययुपास्ते' ( छा० ७।१।५ ) ( जो कोई उपासक नामः ब्रह्य है, पेस्ली उपासना करता 
है उसको जहां तक नामका विषय है वहां तक यथेष्ट कामाचार रूप फल प्राप्त होता है ) इस प्रकारकी 


प्रतीकोपासनाओंका फल अभ्युदय है । दहरादि उपासनाओंका फल क्रमभुक्ति दै अर्थात्‌ दह्र उपासनाके 
बलसे ब्रह्मलोकमे पहुंचकर वहाँ ब्रह्यादासो ब्रह्य ज्ञान प्राप्तकर मृक्त हो जाता है। इस उपासनाका विशेष 


विवरण (त्र° सू० १।३।१४ ) में द्र्य है । “उद्वीथसुपासीत' ( छा० १।१।१ ) ( उद्गीथके अवयव 
भूत वर्णाहमक ॐ ( ओंकार ) की उपासना करे ) इस प्रकार उद्गीथादि उपासनाओंका फल कमं 
समृद्धि है । विधेय होनेसे इन उपासनाओंका विधान यद्यपि कमंकाण्डमें ही उपयुक्त था, फिर मी 
उपासना ( ध्यान ) मानसिक है ओर ज्ञानका अन्तरङ्ग साधन है, इसलिए. उनका ज्ञानकाण्डमें 
विधान किया गया है । यद्यपि परमेश्वर एक टै तथापि सत्यकामादि गुण अनेक है, ध्यानं करने योग्य 
हृदय, आदित्य आदि उपाधिर्याँ-स्थान अनेके हैँ । इस तरह उपाधियोके भेदसे उपहित मौ मिन्न-मिन्न 
होता है, अतः जिस-जिस गण सहित परमेश्वरका जिस-जिस उपाधिरूप स्थानमे ध्यान किया जाता 
दै, उस-उस गुण तथा उस-उसर उपाधिके भेदसे उपास्थका भेद, उपास्यभेदसे उपासनाका भेद, 
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इति ।# यद्यप्येक आमा सवभूतेषु स्थावरजङ्गमेषु गूढः, तथापि चित्तोपाधिविरोषतार- 
तम्यादार्मनः कूटस्थनित्य स्येकरूपस्याप्युत्तरोत्तरमाविष्कृतस्य तारतम्यमेश्वर्यशक्ति 
विरोषैः भ्रयते-तस्य य आत्मानमाविस्तरां वेद्‌" (ए० आ ० २।३।२।१) इत्यत्र । स्स्तावपि-यदद्धि- 
भूतिमत्सस्ं श्रीमदूजितमेव वा । तत्तदेवावगच्छ त्वं मम तेजोऽकासं भवम्‌ ॥' (गी° १०।४५) इति यत्र 
य॒त्र विभूत्याद्यतिशायः स स दश्वर इट्युपास्यतया चोयते । एवमिहःप्यादिल्यमण्डले 
हिरण्मयः पुरषः सवपाप्मोदयलिङ्गात्पर एवेति वक्ष्यति । एवं 'आकाशस्तलिद्गात्‌ ( ० 
१।१।२२ ) इत्यादिषु दष्व्यम्‌ 1 एवं सदयोमुक्तिकारणमप्यात्मनज्ञानमुपाधिविशोषद्वारेणोपः 
दविदयभानमप्यविवश्ितोपाधिसंबन्धविदोषं परापरविषयत्वेन संदिद्यमानं वाक्यगतिपर्या 
लोचनया निर्णेतव्यं मवति । यथेहैव तावत्‌'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ इति। एवमेकमपि बरह्या- 
वेक्चितोपाधिसं बन्धं निरस्तोपाधिसंबन्धं चोपास्यत्वेन ज्ञेयत्वेन च वेदान्तेषूुपद्विद्यत इति 
वरद्छयितुं पसो ग्रन्थ आरभ्यते । यच्च गतिसामान्यात्‌ इव्यचेतनकारणनिराकरणमुक्तम्‌, 
तदुपि वाक्यान्तराणि ब्रह्मविषयाणि व्याचक्षाणेन ब्ह्मचिपरीतकारणनिषधेन प्रपञ्चयते- 
भूतोमिं गूढ ( छिसा हुजा } है, तथापि चित्तरूपी उपाधिविरोषके तारतम्यसे उत्तरोत्तर अभिव्यक्त, 
कूटस्थ नित्थ एकरूप भात्माका ठेश्वयं शक्तिविरोषपे तारतम्य (तस्य ० ( उस उक्थरूप पुरुषके 
शरीरम वतंमानः चिद्रूप मात्माको जो पुरुष अतिशय जानता है--उपासना करता है ) इस भ्नुतिमें 
सुना जाता है । ओर "्यद्यद्‌०' ( इसलिए हे अजुन! जो-जो एेश्वयं शाली कान्तियुक्त एवं उक्छृष्ट वस्तु 
है उस-उसको तुम मेरे तेजके अंश्से ही उत्पन्न हुई जान ) इस प्रकार स्मृतिमें मी है । जहाँ-जहां 
विभूति ञादिका अतिशय है वहु-वह ईदवर है, इस प्रकार उसका उपास्यरूपसे विधान किया जाता 
है । इस प्रकार यहाँ ( सूत्रम ) भी आदित्यमण्डले हिरण्यमय पुरुष है वह्‌ सब पापोसे रहित होनेके 
कारण परमात्मारी दहै, एसा ( ब्र० सू° १।१।२० )} सूत्रमे कहेगे । इस प्रकार ( त्र० सू० १।१।२२ ) 
इत्यादि सूत्रोमे भी समक्षना चाहिए । इस प्रकार विदेह मुक्तिका कारण आत्मज्ञान भी उपाधि विशेष 
द्वारा उपदिर्यमान होनेपर भी ओर उपाधि सम्बन्ध विदीष विवक्षित न होनेसे पर विषथक है अथवा 


अपर विषयक है एेसा सन्देह होता है, अतः तात्पयंका पर्यालोचनकर उसका निणंय केरना चाहिए । 
जैसे कि यहीं 'आनन्दमयोऽभ्यासात्‌" सूत्रमे किया है। इस प्रकार एक ही ब्रह्म उपाधि सम्बन्धकी अपेक्षा 


उपास्यरूपसे ओर उपाधि सम्बन्ध रहित ज्ेयरूपसे वेदान्त वाश्योमे उपदिष्ट है, यह्‌ दिखलनेके किए 
अग्रिम ग्रन्थका आरम्म किया जाता है। गतिसामान्यात्‌" वेदान्त वाक्योसे ब्रह्मं कारणविषयक 
ज्ञान समान होनेसे अचेतन कारणका जो निराकरण कहा गयारहै, उसका मी ब्रह्म विषयक अन्य 
वाक्योका व्याख्यान करनेकी दच्छावारे सूत्रकार ब्रह्मसे भिन्न कारणके निषेधसे विस्तार करेग- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

उपासना भेदसे फलका भेद होता है । इस विषयमे श्रुति भौर स्मृति मी उद्ृतक्यिग्येहैँ लोगं 
राजाकी उपासनाकी तरह परमात्माको जिस-जिस रूपसे उपासना करते हँ उस-उस कूपको प्राप्त 
करना ही उनके किए फल होता है । 


% बुद्धि आदि उपाधिकी शुद्धिके तारतम्यसे एे्वयं, ज्ञान आदिक तारतम्यः विशेष होता दै । 
इस भेदसे एक रूप आत्माका मनुष्य आदिसे ठेकर हिरण्यगमं पयंरेत उत्तरोत्तर एेश्चर्यादिके उत्कषंका। 
आविर्माव सुना जाता है । उपास्य उपासक भावम मी अल्प उपाधिवाला त्मा उपासक ओर उत्कृष्ट 
उपाधिवाला आत्मा उपास्य है । इस तरह उपाधिको लेकर यह्‌ सारा तारतम्य दै । “आदि्यं ब्रहव्यु- 
पासीत' यहीं आदित्य आदि भी जीवरूपसे उपास्य नहीं हँ किन्तु ईश्वररूपसे उपास्य, इसे 


मगवानु माष्यकार 'आकाशस्तत्लिद्धात्‌" इत्यादिसे मग्वानु सूत्रकारकी सम्मति देते दँ कि इस सूत्रमे 
आकाश शब्दसे भी परमेश्वर्का ही ग्रहण किया गया है। 


१०९ बह्म सूज्ज-रा डर भाष्यं [ अ० १ पा० र 


आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ १२ ॥ 

पदच्डेद्‌--आनन्दमयः, अभ्यासात्‌ । 

सूत्नाथ--( आनन्दमयः } “अन्योऽन्तर आत्माऽऽनन्दमयः' इस भ्रुतिमे आनन्दमय परमात्मा 
ही है जीव नही, (अभ्यासात्‌) क्योकि आनन्द शब्दका ब्रह्मके किए अनेक वार अभ्यास देखा गया है । 

# तेत्तिरीयकेऽन्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञान्नमयं चानुक्रम्याम्नायते-'तस्मादरा 
एतस्माद्विज्ञानमयात्‌ ! अन्योऽन्तर आस्मानन्दमयः ( तै° २।५ ) इति । तजर संशायः-किमिदहा- 
नन्दमयद्ाब्देन परमेव ब्रह्मोच्यते यत्प्रङुतम्‌ "सत्यं ज्ञानमनन्तं बह्म ( तै° २।१ ) इति; 
किवाऽन्नमयादिवद्‌ ब्रह्मणो .ऽर्थान्तरमििति । कि तावत्प्राप्तं १ * ब्रह्मणो ऽर्थान्तरमसुख्य 
आत्मानन्दमयः स्यात्‌ । कस्मात्‌ { अन्नमयाद्यमुख्या्मप्रवाहपतितत्वात्‌ । अथापि स्यार्स- 
वान्तरस्वादानन्दमयो मुख्य एवास्मे; न स्यास्प्रयाद्यवयवयोगाच्छासीरत्वश्नरवणाच। 
मुख्यश्चेदात्मानन्दभयः स्यात्‌, न परियादिसं स्पशः स्यात्‌ । इह तु "तस्य प्रियमेव शिरः" इत्यादि 
श्रूयते । शारीरत्वं च श्रूयते-तस्यष एव शारीर आत्मा । यः पूवस्य इति। तस्य पूवस्य विनज्ञान- 
मयस्यंष एव शारौर आत्मा य॒ एष आनन्दमय इत्यथः । नच सरारीरस्य सतः पिय 
 प्रियसंस्पश्चां वारयितुं शक्यः । तस्मात्संसायवानन्दमय आमेव्येवं प्रापे, * इदसमुच्यते- 


तैत्तिरीयक उपनिषद्मे क्रमशः अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, ओर विन्ञानमयका आत्मरूपसे 
उपक्रमकर तस्माद्वा ० ({ उस विज्ञानमयसे भिन्न उसके अन्तर आत्मा आनन्दमय है }) एसा श्रुति 
कंहुती है । इससे सन्देह होता है कि क्या यहाँ आनन्दमय शब्दसे परब्रह्म ही कहा जाता है, जो सस्यं 
स्ञानमनन्तं ब्रह्म' इस प्रकार प्रकृत है अथवा अन्नमयादिके समान ब्रह्यसे मिनन पदाथं ? तब क्यः प्त 
होता है ? पूवपक्षी--आनन्दमय ब्रहमसे भिन्न पदाथं अमुख्य अत्मा होना चाहिए, क्योकि अन्नमयादि 
अमुख्य आत्माके प्रवाह ( परम्परा ) में पठित है । परन्तु सर्वान्तर होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही 
होना चाहिए ? रेस नहीं हो सकता, कारण कि उसमे प्रिय आदि अवयवोका योग तथा शारीरत्वका 
श्रवण है । भानन्दमय यदि मुरथ आत्मा होता तो उससे प्रियादिका सम्बन्य न होता । परन्तु यहाँ तो 
तस्य ०' ( उसकी प्रिय ही शिर है ) इत्यादि श्रुति है । ओर (तस्यैष ०” ( यह जो ञानन्दमय है यही 
उस्र पूवका शारीर आत्मा दै ) यह शारीरत्वकी श्रुति है 1 उस पूवं विज्ञानमयकां यही शारीर आत्मा 
दै जो यहु आनन्दमय दहै, एेसा अथदहै। सशरीर होनेपर प्रिय भौर अप्रियके सम्बन्धका निवारण नहीं 
किया जा सकता, इसलिए आनन्दमय संसारी जीवात्मा है । इस प्रकार प्राप्त होनेपर उसके निरा- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# "तस्माद्रा" यह्‌ तैत्तिरीयक वाक्य इस अधिकरणका विषय वाक्यहै । इस उपनिषदमे प्रतिपादितं 
विज्ञानमयसे भिन्न उसके आन्तर आनन्दमय आत्मा है अर्थात्‌ अज्ञानी पुरुषोकी अन्नमयादि कोरोमे 
जो आत्मबुदधि है उसे पूव-पवं कोशोंसे हटाती हई अन्तमे विज्ञानमय कोशम से आत्मबुद्धिका निरा- 
करण करती हई श्रुति आनन्दमयमे आत्मबुद्धि कराती है । यहाँ अन्चका विकार प्रसिद्ध यह स्थ शरीर 
अन्नमय है। समष्टि प्राण, मन ओर बुद्धि हिरण्यगमं रूप व्यष्टि प्राण, मन तथा बुद्धि क्रमसे 
प्राणमय, मनोमय तथा- विज्ञानमय कहे जातेर्हँ। जो बिम्ब चेतन्य आनन्दरूप ईदवर है उसका 
प्रतिबिम्ब जीव आनन्दमय है । इस प्रकार क्रमसे अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय तथा 
आनन्दमय पाच कोश कहे जाति हैँ । अब यहां किमिह" से संशय उपस्थित करते है । 
# यहा वृत्तिकारके मतानुसार आनन्दभय ही ब्रह्य है, पहर इसपर विचार किया जाता है- 
जनन्दशब्दसे "मथट्‌” प्रत्यय होकर अननन्दमय शाब्दः ` सिद्ध हुभा है । मयट्‌" प्रत्ययका अथं विकार 
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नानन्दमयोऽभ्यासात्‌ ।' पर वात्मा ऽऽनन्दमयो मवितुमहति । कुतः ? अभ्यासात्‌ । परस्मि- 
तव ह्यात्मन्यानन्दरब्दो बहुकृत्वोऽभ्यस्यते । आनन्दमयं प्रस्तुत्य “ससो वे सः' (- त° २।६ 
इति तस्येव रसत्वमुक्स्वोच्यते-रसं . ह्येवायं रुन्ध्वाऽऽनन्दी मवति' इति, “को द्येवान्यात्क 
ग्राण्यात्‌ । यदेष आका आनन्दो न स्यात्‌ । एष द्येवानन्दयाति' ( ते° २।७ ) (सैषानन्दस्य 
मीमा खा मवति, 'एतमानन्दमयमाव्मानसुपसंक्रामति', आनन्दं ब्रह्मणो विद्धान्‌ न बिभेति कुतश्चन 
( तैत्ति २।८१९ ) इति । “आनन्दौ ब्ह्येति व्यजानात्‌ ( तेत्ति९ ३।६ ) इति च । श्रत्यन्तरे च 
“विक्तानयानन्दं ब्रह्य! ८ बर° ३।९।२८ ) इति ब्रह्मण्येवानन्दराब्दो दष्टः । एवमानन्द्राब्दस्य 
बहुङ्धत्वो ब्रह्मण्यभ्यासादानन्दमय आत्मा बह्म ति गम्यते । * यत्तुक्तमन्नप्रयाद्यमुस्यात्म- 
प्रवाहपतितत्वादानन्दमयस्याप्यमुख्यत्वमिति, नासौ दोषः; आनन्दमयस्य सर्वान्तरत्वात्‌ । 


करणाथं “आनन्दमयो ० यह्‌ सूत्र कहा जाता है । परमात्मा ही आनन्दमय हो सक्ता है । क्योकि 
उसमे उसका अभ्यास दै । परमात्मामे ही अनन्द शब्दका वार-वार अभ्यासं है ।. आनन्दमयको 
प्रस्तुत कर “रसो ( निश्ष्चय वह्‌ आनन्द है ) इस प्रकार उसीका रसत्व कहकर “रस॒. द्ेवायं° 
( यह पुरुष रसको प्राप्त कर ही आनन्द युक्त होता है ) "क ह्येवान्यात्कः ०” ( यदि आकाश-हदया- 
कामें स्थित यहु आनन्दरूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान व्यापार ( निःश्वास ) करता ओर 
कौन प्राण व्यापार ( उच्छवास ) करता, अतः यह आत्मा ही सबको आनन्दित.करता है ) संषा० 
( यह आनन्दका विचार होता है ) “एतम०' ( विद्वान उस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है ) | 
"आनन्दं ब्रह्मणो ० ( त्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किससे मयभीत वहीं ` होता ) “आनन्दो 
( आनन्द ब्रह्म है, एसा भूृगुने जाना ) एेसा श्रुति -कहती है 1 'वित्ञानम० (विज्ञान आनन्द ब्रह्म . 
है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमे मी ब्रह्मम ही आनन्द शब्दं देखा गथांदहै। इस तरह आनन्द 
शब्दका ब्रह्मे बहुत वार अभ्यासं होनेसे आनम्दमय आत्मा ब्रह्म है । एसां ज्ञात होता है। 
जो यह कहा गया है कि अन्नमयादि अमुख्य आत्माके प्रवाहे परित होनेसे. आन्दमय भी अमुर्य 
आत्मा दै। यह दोष नहो है, क्योकि आनन्दमय सवके आन्तर है। मुख्य आत्माका हीं उपदेशं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तथा प्राचुयं ( बहुत ) है । गत (ईक्षितिः अधिकरणमे गौण ओर मुख्य ईक्षण दोनोकि ` तुल्य न होनेसे 


संशय नहीं होता, क्योकि गौण प्राय पाठ निश्चायक नहीं होता । परन्तु यहाँ आनन्दमयः में तो मयट्‌ 
प्रत्यय विकार ओर प्राचयं दोनोमे -मख्य होनेसे संशय होनेपर अन्नमयादि विकारोके प्रवाहमे आनन्द- 
. मयका पाठ होनेसे यह निर्वय होता है कि आनन्दका विकार जीव आनन्दमय है । इस प्रकार प्रत्य- 


दाहरणं संगतिसे “किं तावत्‌" से पूवपक्ष करते हैँ । अब पूवपक्षी पर कोई शङ्का करते टै सर्वान्तर 
होनेसे आनन्दमय मुख्य आत्मा ही है । पुवंपक्षी “न स्यात्‌" आदिसे कहता है । 


| # यहां आनन्दमय शब्दसे परमात्माका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योकि उसमे अनेक वार 
आनन्द ॒शब्दका प्रयोग॒किया गया हैँ । यद्यपि आनन्दशब्द वार वार ब्रह्ममे प्रयुक्त है -तो इससे 
आनन्दमय शब्द ब्रह्मका वाचक नहीं हो सकता है तो मी “वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत जसे यहां 
-ज्योतिषटोमके प्रकरणम पठित “ज्थोतिः' . शन्दका अथं ज्योतिशोम है, वसे ही. आनन्दमय प्रकरणमे 
पठित आनन्दपद भी आनन्दमयका वाचक ` है, इसलिए भनन्दराब्दका अभ्यासं आनन्दमयमें 
ब्रह्यत्वका साधक है । | ध 
# (आनन्दमयः जुख्यातव्मामवितुमहति सर्वान्तरत्वात्‌ यत्रैवं तन्नैवं यथा अन्नमयादि 
आनन्दमय मुख्य आत्माहो सकता है, क्योकि वह सर्वान्तर है, जो सर्वान्तर नहीं है वह्‌ आत्मा 
नहीं हो सकता जैसे अन्न मयादि ।' इस अनुमान से मी आनन्दमय मुख्य आत्मा सिद्ध होता रै ॥ १२ ॥ 


१०४ बह्मसू्ज-दाङ्र भाष्य ॥ अ० १ पा० श 


मुख्यमेव ह्यात्मानमुपदिदिश्चु शाखं लोकवुदधिमजुसरत्‌, अन्नमयं रारीरमनात्मानमल्यन्त- 
मूढानामात्मत्वेन प्रसिद्धमनूद्य मूषानिषिक्तद्रुतताग्रादिप्रतिमावत्ततोऽन्तरं ततोऽन्तर- 
मित्येवं पूण पूर्वण समानुत्तरमुत्तरमनात्मानमात्मेति ग्राहयत्‌, प्रतिपत्तिसोकर्यापिश्छया 
सर्वान्तरं सुख्यमानन्दमयमात्मानसुपदिदेरेति च्िष्टतर्म्‌। यथासन्धतीनिद शने 
वदहीष्वपि तारास्वमुख्यास्वरन्धतीषु दरिताखु यान्त्या प्रददयंते सा मुख्येवारन्धती 
भवति, एवमिहाप्यानन्दमयस्य सर्वान्तरत्वान्मुख्यमात्मत्वम्‌ । यत्त॒ नरष, प्रियादीनां 
हिर स्त्वादिकस्पनाऽजुपपन्ना मुख्यस्यात्मम इति, अतीतानन्तरोपाधिजनिता सा, न 
स्वाभाविकीलयदोषः । रारीरत्वमप्यानन्दमयस्यान्नमयादिररीरपरम्पर्या प्रदद्य॑माः 
नत्वात्‌ ;, न पुनः साक्षादेव शारीरत्वं संसारिवत्‌, तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥१२॥ 
विकारशब्दान्मेति चेन्न प्राचुयात्‌ ॥.१२॥ 

पद"छेद--विकारशब्दात्‌, न, इति, चेत्‌, न, प्राचुर्यात्‌ । 

सूघ्नाथं--( विकाररब्दात्‌, मयट्‌ प्रत्यय विकाराथंका वाचक है, अतः (न) ब्रह्म आनन्दमय 
शब्दका अथे नहीं है । ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो तो यह ठीक नहीं है, ( प्राचुर्यात्‌ ) कारण किं 
प्ाचर्याथमे मयट्‌ प्रत्थयका विधान है, अत्तः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

£ अत्राह-- नानन्दमयः पर आःमा भमवितुमहति । कस्मात्‌ ? विकार राब्दात्‌ । 
प्रनिचनचनादयमन्यः हाच्दौ विकारचचनः समधिगतः, आनन्दमय इति मयटो टिकाराथ- 
त्वात्‌ । तस्मादन्रसयादिङाब्दवद्धि कार विष्य एवानन्द मयजब्द इति चेत्‌, नः; पराचुर्याथ ऽपि 
मयटः स्मरणात्‌ 1 तद्प्कृतवचने मयय्‌' (पा० ५।४।२१) इति हि प्रचुरतायामपि मयट्‌ स्मयेटे । 
करनेकी इच्छावारे रशास्त्रने खोकबृद्धिका अनुसरण केर अत्यन्त मूढ पुरुषोमे आत्मरूपसे प्रसिद्ध अनात्मा 
अन्नमय चरीरका अनुवादकर सचेमें टारे हए द्रवौभूत ताम्बे आदिकी प्रतिमाके समान उसके अभ्यन्तर, 
उसके अभ्यन्तर इस प्रकार पूव-पूवके समान उत्तर, उत्तर अनात्माका आत्मरूपसे ग्रहण कराके अनन्तर 
ज्ञान सौकयंकी अपेक्षा सवके आन्तर मुख्य आनन्दमय आत्माका उपदेश किया टै, यहं सवथा युक्त है । 
जसे अरुन्धती हशन्तमे बहुत अमुख्य ताराओं ( नक्षत्रों ) को अरुन्धती रूपसं दिखलाए्‌ जानेपर जो 
अन्तका तारा दिखाया जाता दै वहु मुख्य अषन्धती ही होता है, वसे ही यर्हां आनन्दमय सबके 
आन्तर हनेके कारण मख्य आत्मा हीहै। किन्तु यह जो कहते हौ कि मुख्यं आत्माके प्रियादिमे 
शिरस्त्वादिकौ कल्पना अयुक्त है, तो यह दोष नहीं है, क्योकि आनन्दमयसें पूवं एवं मनोमयके पश्चात्‌ 
विज्ञानमय उपाधिकषे वह कल्पना उत्पन्न हूरई है स्वामाविक नहीं है। अनन्दमयका शारीरत्वमभी 
अन्नमयादि शरीर परम्परासे दिखाया गया है । संसारके समान साक्षात्‌ शारीरत्व नहीं है, अतः 
आनन्दमय परमात्माहीटै।॥ १२॥ 

यहा पुव्रपक्षी कहता है कि आनन्दमय परमात्मा नहीं हो सकता, क्योकि यहाँ विकार वाचक 
मयट्‌” प्रत्ययका प्रयोग किया गया है, इसलिए प्रकृति ` वचन आनन्दसे भिन्न यह्‌ शब्द विकार वाचक 
जाना गया है, कारण कि आनन्दसथ' इसमे मयट्‌ विकाराथेक है । अतः भअक्नमयादि शब्दके समान 
आनन्दमय शब्द भी विकारा्थक ही है। एेसा यदि कहौ तो यह ठीक नहीं है, क्योकि प्राचुर्याथंमे 
मी मयट्‌" का प्रयोग होता है । 'तन्ध्रदरुत°' ( प्राचुयंसे प्रस्तुत जो प्रकृत तद्वाचक शब्दसे मयट्‌ प्रत्यय 

सत्यानन्दी-दौीपिका 

# (मयद्नेतयोर्माषायाममक्षाऽञच्छरादनयोः' ( पा० ४।३।१४३ ) इस सूत्रसे प्रकृति मात्रमे 

विकार ओौर अवयवकेः अथं मयट्‌ प्रत्ययकां विकृत्पसे विधान किया गया है । अतः इस सूत्रके 


अधि० ६ स्‌० १७-१५ ] भाषानवाद-सत्यानन्दी -दीपिकासहित १०५ 


य्था 'अव्रमयो यक्ञ' दत्यन्नप्रचुर उच्यते, एवभ्रानन्दप्रचुरं ब्रह्मानन्दमय उच्यते । आनन्द- 
प्रचुर्वं च ब्रह्मणो मनुष्यत्वादरभ्योत्तस्मिचुत्तरस्मिन्स्थाने शतगुण आनन्द इत्युकत्वा 
बरह्मनन्दस्य निरतिशयत्वावधारणात्‌ । तस्मालपराचुर्याथ मयद्‌ ॥ १३ ॥ 
तद्धेत॒ञ्थपदेश्राच ॥ १४ ॥ 

पदच्छेद--तद्धेतुग्यपदेशात्‌, च । 

स्रा थं--"एष ह्य वानन्दयाति" इस शरुतिमें सव जीवोके आनन्दके प्रति ब्रह्म ही कारण कहा 
गया है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है । 

इतश्च प्राचुर्यथें मयद्‌ । यस्मादानन्ददेतुत्वं बरह्मणो व्यपद्ि राति श्चतिः--*एष दयेवा- 
नन्दयाति' इति । आनन्दयतीव्यथंः । यो हयन्यानानन्दयति स प्रचुरानन्द इति प्रसिद्धं 
अवति 1 यथा रोके योऽन्येषां धनिकत्वमापादयति स पचुरधन इति गम्यते, तद्वत्‌ । 
तस्म्प्राचु्यीथं ऽपि मयटः संभवादानन्दमयः पर एवात्मा ॥९४॥ 

मान्त्रवणिक्मेव च गीयते ॥ १५॥ 

पदच्छेद--मान्तरवणिकम्‌, एव, च, गीयते । 

सू त्राथं --( मन्त्रवणिकमेव च )} "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" इस मन्त्रम निर्धारित ब्रह्मकाही 
( भीयते ) अन्योऽन्तर आव्मानन्दमयः' इस ब्राह्मणवाक्यमे कृथन दै, क्योकि वहौ प्रकृत है, अतः 
आनन्दमय परमत्माहीदहै। 

फडतश्चानन्दमयः पर एवाप्मा । यस्मात्‌ नरह्मविदासरोति परम्‌" इट्युपक्रस्य सत्य 
होता है ) इस सूत्रसे प्राचर्याथमे भी मयट्‌ प्रत्यय होता है। जसे अन्न प्रचुर योग अन्नमय यज्ञ कह्‌- 
लाता है, वसे ही आनन्द प्रचुर होनेसे ब्रहम आनन्दमय कहा - जाता है । मनुष्यसे केकर उत्तरोत्तर 
रथाभमे सौ-सौगुना आनन्द है यह्‌ कहकर ब्रह्मानन्द निरतिशय है एेषा निश्चय होनेसे न्रह्य आनन्द- 
प्रचुर है । इस कारण प्राचुर्याथमें मयद्‌ प्रत्यय दै ।॥ १३॥ 

ओर इसकारण मी मयर प्रचुर अथ॑में है, क्योकि !एष दोवानन्दयाति" ( निश्चय यही आनन्द 
देता है ) यह्‌ श्रुति ब्रह्मको आनन्दका हेतु कहती है । आनन्दयाति अर्थात्‌ आनन्दयति-आनन्द देता 
है रेता अथंदहै। जो अन्योको आनन्द देतादहै वह प्रचर आनन्द टै यह प्रसिद्ध है.। जैसे लोकें 
जो अन्य निधेन पुरुषोको धनी बना देता है वह्‌ प्रचुरधन युक्त दै, एेषा ज्ञात होता है । इसकारण 
्राचूर्याथंमे भी मयट्का प्रयोग सम्मव है, अतः आनन्दमय परमात्मा ही है ॥ १४॥ 

ओर इस कारण मी आनन्दमय परमात्माही है, कर्योकिं (्रह्मविदा०' [ ब्रह्यवित्‌ परब्रह्यको 


॥ सत्यानन्दी-दीपिका । 
अमिप्रायसे पूवपक्षी आनन्दस्य विकारः" एेसा विग्रहकर कहता है कि यहु मयद्‌ प्रत्यय विकाराथक हे । 


इसए आनन्दके विकार जीवात्माका यहाँ ग्रहण करना चाहिए । परन्तु यह्‌ कथनं युक्त नहीं है, 
क्योकि 'तत्प्रकृत' इस पाणिनीय सूत्रसे प्राचयं अधमे मी मयट्का विधान है 1 अतः: भानन्द प्रचुर 
होनेसे ब्रहम आनन्द प्रचुर कहा जाता है । परन्तु यहाँ दुःख रवको ठेकर आनन्द प्राचुयं नहीं कहा 
गया है; किन्तु सुख लवक्रो लेकर, क्योकि “सेषानन्दस्य मीमांसा मवति" ( तैत्ति० २।८।१ ) तेये 
शतं प्रजापतेरानन्दः ( तैत्ति° २।८।४ ) ( पूर्वोक्त आनन्दसे प्रजापतिके जो सौ आनन्द है, वह 
ब्रह्माका एक भानन्द है ) इसप्रकार तंत्तिरीय श्रुतिने मनुष्यसे लेकर हिरण्यगमं पयन्त क्रमशः! सौ 
सौगुना उत्तरोत्तरं आनन्दको ` कहकर ब्रह्म निरतिशय आनन्द है ेसा कहा है, इसलिए यहाँ प्रचुर 
अथमे ही मयट्‌ प्रत्ययका प्रयोग है ॥ १३ ॥ 


१०६ बरह्मसत्र-राङ्करभाप्य | अ० १ पा०२१ 


ज्ञानमनन्तं बह्म (तै०२।१) इत्यसि्मिन्मन्तरे यत्परङूतं बह्मसत्यज्ञानानन्तविन्तेषणेनिर्धारिदम्‌ , 
यस्मादाकाक्ादिक्रमेण स्थावरजङ्गमानि मूतान्यजायन्त, यच्च भूतानि खषा तान्यनुप्रचिद्य 
गुहायामवस्थितं सर्वान्तर; यस्य विज्ञानाय अन्योऽन्तर आस्माऽन्योऽम्तर आत्मा' इति 
प्रक्रान्तम्‌, तन्मान््रवणिकमेव ब्रह्मेह गीयते "अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः' ( तै २।५ ) इति । 
मन्त्राह्यणयोदचैकाथंत्वं युक्तम्‌ , अविरोधात्‌ ! अन्यथा हि प्रकृतहानाप्रहृतप्रकरिये 
स्याताम्‌ । न चान्नमयादिभ्य इवानन्दुमयादन्योऽन्तर आस्माऽभिधीयते । पतन्निष्ेव च 
“सषा माग॑वी चास्णी विध्याः ( तै° ३।६ ) तस्मादानन्दमयः पर एवात्मा ॥ १५] ॥ 
नेतरोऽनुपपत्तेः ॥ १६ ॥ 

पदुच्छेद्‌--न, इतरः, अनुपपत्तेः । 

सृूत्राथं--( इतरः ) जीव ( न ) शनन्दमय नहीं है ! ( अनुपपत्तेः ) वयोकि “सोऽकामयत 
इसप्रकार सृष्टिसे पहर श्रूयमाण कामयितृत्व आदि धर्मोकी उसमें उपपत्ति नहीं है । अतः आनन्दमय 
परमत्मादहीदै। 

इतश्चानन्दमयः पर एवात्मा, नेतरः । इतर दश्वरादन्यः संसारी जीव इच्यथः । न 
जीव आनन्दमयदष्दे नायिघीयते । कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । आनन्दमयं हि प्य श्रुयते- 
"सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा । इद्‌ ध्वंमसजत । यदिदं 
किञ्च' ( तै° २।६ ) इति । तच्र प्राकशरीसायुत्पत्तेरभिभ्यानं, खञ्यमानानां च विकाराणां 
खष्डस्न्यतिरेकः, सवरविकारखृष्िश्च म परस्मादात्मनोऽन्यन्नोपपद्यते ॥ ९६॥ 
प्राप्त होता है एेसा आरम्भकर (सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इत मन्तरमे सत्य, ज्ञान भौर मनन्त रूप 
विशेषणोसे जो प्रकृत ब्रह्म निधगरित है, जिससे आकाशादि क्रमसने स्थावर ओर जंगम मूत उत्पन्न हए 
हैँ तथा जो भूतोको उत्पन्नकर उनमें प्रवेश्चकर बुद्धिरूप गृहामे अवस्थित ओर सवके अन्तरदहै ओर 
जिसके ज्ञानके लिए (दुसरा अन्तर आत्मा है, दुसरा अन्तर आत्मा है" रसा वणन किया है । पूवं 
मन्त्रम वणित वह ब्रहा ही यहाँ (अन्योऽन्तर आस्सानन्दमयः इस श्रुतिमे कहा गया है । मन्त्र ओर 
ब्राह्यणका एकाथंत्व होना युक्त है, क्योकि उनमें विरोध नहीं है । अन्यथा-- दोनोको एका्थंक न 
मानें तो प्रकृतहान ओर अप्रकृतप्रक्रियाकी कल्पना ( प्रकृत अंको. छोडकर अप्रकृत अथक 
कल्पना }) प्रसक्त होगी । जसे अन्नमयादिसे अन्य आत्माका अभिधान है, वंसे आनन्दमयसे अन्य 


आत्माका अमिधान नहीं किया गया है । 'सैषा०' ( यह जो भृमुको वस्णद्वारा प्राप्त विद्या है वह मी 
बानन्दमयमे ही पयवसित है ) अतः. आनन्दमय.परमात्माही रहै ।॥ १५ ॥ 


ओर इसकारण भी आनन्दमय परमत्माहीदहै इतर नहीं । इतर अर्थात्‌ ईरसे अन्य 
संसारी जीव, एेसा अथं है । आनन्दमय शब्दसे जीवका अभिधान नहीं है, क्योकि उसमे आनन्द- 
मयत्वकी उपपत्ति नहीं है । आनन्दमयको प्रस्तुतकर 'सोऽकामयत०' ( उसने कामना की कि मै बहुत 
हो जाञं उत्पन्न हों उसने तप॒ किया, उसने ठप कर यह जो कुछ है वह्‌ सब उत्पन्न किया) एसी 
श्रुति है । इस श्रुतिमे प्रतिपादित शरीरादिकी उत्पत्तिके पहले कामना, सृञ्यमान विकारोका सशसे 
अभेद एव सब विकारोकी सृष्टि यह्‌ सब परमःत्मासे अन्यमें उपपन्न नहीं होता ॥ १६ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

# प्रथम सूत्रोसे लिद्धरूप वेदान्त वाक्योको ठेकर अनन्दमय ब्रह्य कहा गया है । अब 
प्रकरणको लेकर कहा जाता है-- "सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' यो वेद्‌ निहितं गुहायां एरमे व्योमन्‌" 
इत्यादि मन्तरोमे प्रतिपादित ब्रह्म ही “अन्योऽन्तर आत्मानन्दमयः" इस ब्राहमण वाक्यम कहा शया 


है । इसप्रकार मन्त्र ओर ब्राह्मणं वाक्य एकाथंक रहै, क्योकि दोनोमें ` विरोध नहीं है । इसलिए 
आनन्दमय परमात्मा ही है ।॥ १५ ॥ 


अधि० ६ स्‌० १७ ] -भापानुवाद-सल्यानन्दी-दीपिकाखहित १०७ 


मेदग्यपदेशाच ।! १७ ॥ 
पदच्छ्रेद--भेदव्य्रपदेरात्‌, च । 


सू्ाथ--ओर ^रस `-द्येवाय कछेब्ध्वानन्दी मवति" यह्‌ श्रत्ति जीव ओर आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश्च करती है, अतः आनन्दमयं परमास्मादही हे) 


४ऽदतश्च न(नन्ददयः ससार, सस्माद्नन्दमयाध्यकार-स्सावेसः ।रस दवाय 
रुढ्ध्वाऽनन्दी मवति" ( ते० २।७ ) दति जीवानन्दमरयो मेदेव व्यपदिशति । नहि खष्धेव 
छष्वव्यो भवति । कथं ताह (आस्माऽन्वे्ट्यः', (आत्मलखामान्न परं विद्यते" इति श्रतिस्मरती ? 
यावता न छब्धेव ठब्धध्य भवतास्यक्तम्‌ । बाटः; तथाप्यःत्मनो.ऽप्रच्यतात्मभावस्येव 
सतस्तच्वानववोधनिमिक्ते सिथ्यय दटदिष्ठनात्मस्वाप्मत्वनिश्चयो टोक्छिको रण्रः। तेन 
देद्ादिभूतस्याव्मनो ऽप्यारमा ऽनन्विो ऽन्वैषव्योऽरुष्यो कब्धव्योऽश्रतः श्रोतभ्योऽमतो 
मन्तव्योऽवह्याल विज्ञातन्य इस्यादमदुव्यपद्‌श उपपद्यते । 8 प्रातिष्रध्यत पव तुं पर 
माथः स्वक्षात्परमेश्वरादभ्यो दध्याश्रोचा वा नान्योऽतोऽरित द्रष्टः (त्रु° ३।५।२३ ) इस्यादिना। 
परमेप्वर स्त्ववियाचूदिपताच्छास सत्कतुभोव्तुःवज्ञानास्मास्यादन्यः। यथा मायाविनश्चमे 
दूस कारण मी जानन्दमय ससार नहीं है, कथोकि आनन्दसयक प्रकरणमें ^रसो व° ( निश्चय 
वहु रस रहै, इसको पाकर ही यह्‌ जीव आनन्दी हत्त है ) यह्‌ भ्नुदि जीव ओर आनन्दमयका भेदसे 
व्यपदेश करती है । जवं छृन्धा हौ ठब्धन्प नहीं होता, तब 'आत्माऽन्वेष्टभ्यः०' ( आत्माक़्ी खोज 
करनी चादिए ) आव्धरःथान्न० ( आत्मखाससे वेदट्कर कुछ नहीं है ) यह श्रुति ओर स्मृति केसे 
उपपन्न होगी ? अब कि कन्धा ही ऊन्धव्य नहीं होता, एेसा- कहा गप्राहं। यद्यपि यहु ठीकदहै, 
तथापि (अभेद होनेपर भौ } जस्त आत्माकाः आत्ममावि नष्ट नहीं हुभा है अर्थात्‌ अखण्ड एकरस 
आत्मके यथाथं स्वरूपके अज्ञानके कारण देहादि अनात्मपदाथेमिं भ्रमरूप आत्मत्व निश्चय लोक मे 
देखा गया है । उस्त ({ मिथ्याज्ञान ) से देदादिरूप आत्साका भी आत्मा अनन्विष्ट होता हज अन्वे- 
्टव्य, अरन्धरा होता हा ङन्धन्य, अश्रुत होता हुभा श्रोतव्य, अमत होता हु रा मन्तव्य, अविज्ञात 
होता हा विज्ञातव्य है इत्यादि भेद व्यपदेश युक्त ही है । परमा्ंते ठो सवज परमेश्वर से अन्य दरश, 
श्रोताका "नान्यौऽतो०' ( उसं परमेर्वरते अन्य द्रष्टा नहीं है ) इत्यादि श्रुतिसे प्रतिषंध किया जाता है । 
परमेरवर तो अविद्यासे कल्पित शासीर करता, भोक्ता विज्ञानात्मासे अन्यहै। जसे डाक ओर खडग 
सत्यानन्दी-दाप्िका 
“रसो वै सः भादि श्रुतिमें प्रहृत मानन्दमयको "सः" ( वह )- शन्दसे कहा गया है भौर इस 
रपरूप आनन्दमयको प्राप्त करने वाला जोव है। इदक्िए छन्धा जीव छन्धन्य आनन्दमय परमात्मा 
कदापि नहीं हो सकता । यदि लन्धा ओर रन्धब्यमे मेद मानें तो 'आसमान्वेष्टम्यः' 'आत्मरामान्न परं 
विचयतेः इत्यादि श्रुति, स्मृतिका बाध होगा अर्थाव्‌ लब्धा ओर लब्धव्थ दोनोके अभेदमे ही ये संगत 
होती हँ अन्यथा नहीं । यह ठीक है, परन्तु आत्मा ही आत्मासे लभ्य है यहु कथन तो अभेद में टीक 
नहीं हे, अतः मानना होगा किं यह सब कथन कल्पित भेदको लेकर है । अखण्ड एक रस चिद्रूप 
भात्माका “मै आत्मा ह इसप्रकार यथाथं ज्ञान न हौनेके कारणं अनात्मदेहादिमिं शं मनुष्य ह 
एेसा अज्ञानसे भ्रमरूष आत्मत्व निश्चय - होनेपर अपनेको परमात्मासे भिन्न समन्ता है । इसप्रकार 


' अमिन सद्रप आत्मामं जीव ओौर ईहवरके कट्पित भेदको कठेकर लब्धा ओर रब्धव्यादि श्रुति, स्मृति- 
मे कहै गये हँ । अतः जीव ओर अगनन्दमयका पारमार्थिक अभेद हौनेपर भी कोई दोष नहीं है। 


| # शंका--^नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि .धरुतिके आधारपर यदि परमेश्वरसे जीव भिन्न नहीं 
दैतो मिथ्या जीवकै साथ अभेद होनेके कारण परमेश्वर मी मिथ्या हो जायगा ? खमाधान--जैसे 
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खद्गधरार्तञ्रेणाकारामधिरोहतः स एव मायावी परमाथेरूपो भूमिष्ठोऽन्यः। यथा वा 
घटाकारादुपाथिपरिच्छिन्नाद्‌नुपाधिरपरिच्छिन्न आकाश्ोऽन्यः। ईेददां च विज्ञानत्म- 
परमारममेदसाश्चित्य नेतरोऽनुपपत्तः', भदव्यपदेशाच' इव्यु क्म्‌ ॥ १७ ॥ 
काम।च नानुमानपेक्षा ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद--कामात्‌, च, न, अनुमानापेक्षा : 

सूज्राथं--{ कामात्‌ ) “सोऽकामयत इसप्रकार कामयितृत्वका श्रवण दै, अतः ( नानुमाना- 
पक्षा ) अनुमानगम्य प्रधानकी आनन्दमय शब्द से अपेक्षा नहीं हो सकती ॥ 

आनन्दमयाधिक्ारे च सोऽकामयत बहु स्यां प्रजाग्रेय' ( तै° २।६ ) इति कामयितत्व- 
निदंशान्नाचुमानिकमपि सः ख्यपदटिकल्पितमचेतनं पधानमानन्दमयत्वेन कारणत्वेन वाऽ 
पेश्चितव्यम्‌ । दक्षतेनरब्दम्‌' ( ब्र ५।१।५ ) इति निराद्तसपि प्रधानं पूवसतरोदाहतां 
कामयितृत्वश्रतिमाधरिव्य श्रसङ्गाग्पुननिराक्रियते रतिसामाम्यप्रपञ्चनाय । १८ ॥ 

अस्मिन्नस्य च तद्योगं क्षास्ति ॥ १९ ॥ 

पदुच्डेद--भस्मिनु, अध्य, च, तद्योयम्‌, शास्ति । 

सूज्राथं--“यदा द्येवेष' इत्पादि श्रुति ( अस्मिन } इस प्रकृत आनन्दमय अत्मामें ( अस्य ) 
प्रतिबुद्ध जोवकी ( तद्योगम्‌ ) तद्धावापत्ति-मुक्तिका { शास्ति ) उपदेश करती है, इसकिए जीव अथवा 
प्रधान आनन्दमय नहीं है, किन्तु परमात्माहीदै। 

इतश्च न प्रचाने जीवे वानन्दमयराब्दः। यस्मादरिमन्नानन्दमये प्रकृत आत्मनि 
प्रतिबुद्धस्याऽस्य जीवस्य तद्योगं रास्ति। तदात्मना योगस्तयोगः, तद्भावापत्तिः, भुक्ति 
रित्यथंः । तद्योगं रस्ति इास्वम्‌ यदा देवेष एतरिमन्नश्येऽनारम्यऽनि सक्तेऽनिरुयनेऽभयं प्रतिष्ठा 
धारणकर सूत्रद्वारा आकाशम आरुढ मायावी नटसे भूमिस्थ परमाथंरूप वही मायावी भिन्न है । अथवा 
जसे घटषप उपाधिसे परिच्छिन्न आकाश्चसे उपाथि रहित महाकाश भिन्नहै, वसे ही विज्ञानात्मा ओर 
परमात्माके कल्पित भेदका आश्रयणकर नेतरोऽनुपपत्तेः “भद व्यपदेशाच्च ' ये सूत्र कटै गये हँ । १७॥ 

ओर आनन्दमयके प्रकरणमे (सोऽकामयत ० ( उसने क।मना कौ बहुत होऊ उत्पन्न होऊं ) 
इस्रकार कामयितृत्वका निर्दश होनेमे अनुमानगन्य सस्य परिकल्पित अचेतन प्रधानं भी आनन्द 
मयरूपसे अथवा कारणरूपसे अवेक्षितव्य-ग्राह्य नहीं है । दक्षत० इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गयादहै, तो भी सव वेदान्तवाक्योसे अवगति (कारणन्ञान) समान है एसा विस्तारसे 
दिखखनेके लिए पूवसूत्र ( ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ ) मे उदाहूत कामयितृत्व भ्नुतिको लेकर प्रसंगसे पुनः 
निराकरण किया जाता) १८ ॥ 

इस कारणं मी प्रधानमे अथवा जीवमे. आनन्दमय प्रयोग नहीं हो सकता, क्योकि शास्त्र इस 
प्रतिबुद्ध जीवका इस प्रकृत अननन्दमय आत्ममं तद्योग-अभेद बताता है । तद्रषसे योग तदयोग- 
तद्धावापत्ति अर्थात्‌ मुक्ति एेस। अथं है । ष्यद्वा द्येषैष० ( जब यह्‌ साधक इस अदृश्य, अशरीर, 
अनिर्वाच्य ओर निराधारं ब्रह्मम अमयस्थिति प्राप्त करता है तब वह्‌ अमयको प्राप्त हो जाता है, जब 
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शुक्तिमें आरोपित रजत शुक्तिते भिन्न नहीं दै तथा आरोपित रजतसे अभिन्न होनेपर मी शुक्ति मिथ्या 
नहीं है, क्योकि रुक्ति आरोपित रजतका अधिष्ठान होनेसे उससे भिन्न है, वसे ही अविद्यमे प्रति- 
बिम्बरूपते कल्पित जीवसे परमेश्वर भिन्न है, इससे वह॒ मिथ्या नहीं है । यद्यपि कल्पित वस्तु जधि- 
ष्ठाने भिन्न नहीं होती, फिर भी अधिष्ठानका उससे भेद है ।॥ १७ ॥ 
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विन्दते । अथ सोऽभयं गतो भवति । यदा द्येवेष एतस्मिन्रुद्र मन्तरं कुरते । अथ तस्य मयं भवति" 
(तै २।५) इति । एतदुक्तं भवति-यदेतस्िन्नानन्दं मयेऽस्पमप्यन्तरमतादारम्यरूपं पद्यति 
तदा संसारभयान्न निवतेते। यदाध्वेतस्सिन्नानन्द पये निरन्तर तादास्म्यन प्रतितिष्ठति तदा 
संसारभयान्निवतेत इति । तच्च परमात्मपरिग्रहे घटते, न परधानपरिग्रहं जीघर्परि्रहे वा । 
तस्मादानन्दमयः परमास्मेति स्थित म्‌ । इद्‌ स्विद्‌ वक्तव्यम्‌-स वा एष बुरूदाऽक्ररससयः । 
तस्माद्वा एतस्मादलरसमयादन्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः" तस्मात्‌ “अन्योऽन्तर आत्मा मनोमयः! 
तस्मात्‌ अन्योऽन्तर आत्मा वि्तानमय ( ते° २।१,२,३,४ ) इति च विकाराथ मयर्प्रवाद 
सत्यानन्दमय एवाकस्मादधंजरतौयन्यायेन कथमिव मयरः प्रादुर्याथत्द्‌ं बह्यधिषयप्वं चा- 
ध्रीयत इति ? मान्वर्वाणकव्रह्माधिकारादिति च्त्‌-न; अन्नमयादीनामपि तह बह्यस्व- 
प्रसङ्क। ` अत्राह-युक्तमन्नमयादीनामव्रह्मत्वं तस्मात्तस्पादान्तरस्यान्तरस्यान्यस्याम्य- 
स्यात्मन उच्यमानघ्वात्‌; आनन्दमयात्त॒ न कदिचदन्य आन्तर आत्मोच्यते, तेनानदमयस्य 
ब्रह्मस्वम्‌, अन्यथा प्रकृतहनि।प्रकृतप्रक्रियाप्रसङ्गादिति । छञत्ोच्यते-यद्यप्यन्नमयादिस्य 
इवानन्दमय(दन्यो ऽन्तर आ्मेति न धरयत, तथापि नानन्दमयस्य ब्रह्मस्वे, यतत आनन्दमय 
प्रप्य श्रयते-- (तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पञ्चः । प्रमोद्‌ उत्तरः पक्षः । आनन्द्‌ आत्मा । 
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यह उस ब्रह्यमे थोड़ी सीभो भेदहष्टिकरतादै तथ इसे भय प्राप्त होतादै) यह शस्त तयोग 
( अभेद ) का उपदेश करता है । इसका तात्य यह्‌ है किं जब इस आनन्दमय परमात्मामे किचित्‌, 
मी भेद अतादात्म्यरूप देखता है तब संसारमयसे निवृत्त ( मुक्त ) नहीं होता, जब इस आनन्दमयमें 
निरन्तर तादालम्यहूपसे प्रतिष्ठित होता है तब संसारमयसे निवृत्त हो जाता है । श्रुतिका यहु तात्पयं 
आनन्दमयशब्दसे परमात्मःका प्रहुण करनेपर ही घटता है। प्रधानका परिग्रह अयवा जीवका परिग्रह 
करनेभे नहीं घटता । इससे यह सिद्ध होता है कि आनन्दमय परमात्मा है । प्ररन्तु यहां यह्‌ कहना 
चाहिए कि “स वा एष ०" (वह्‌ पुरुष अन्न रसमय है) (तस्माद्वा ०' ( उस अन्न रसमय स्थल शरीरसे अन्य 
आन्तर अत्मा प्राणमय है ) (तस्मादन्यो °” ( उससे अन्य आन्तर आत्मा मनोमय दहै ) (तस्मादन्यो °" 
( उससे अन्य आन्तर आत्मा विज्ञानमय है ) इस प्रकार विकाराथेक मयट्‌ प्रवाहुमे विना किसी कारण 
अधेजरतीय न्याये ‡ आनन्दमयमें मयट्‌ प्रत्यय प्राचुर्याथंक है ओर आनन्दमय ब्रह विषयक है यह्‌ 
कंसे आश्रयक्तेहो? यदि कहौ कि मन्त्रम वणित ब्रह्यके प्रकरण होनेषेएेसा खियांगयादहै तो यह्‌ 
युक्त नहीं है, क्योकि एेसा माननेपर तो अन्नमयादिमे भी ब्रह्मत्व प्रसङद्ध होगा । वृत्तिकार इसपर 
कहते है--अन्नमयादि ब्रह्य नहीं है यह्‌ युक्त है, क्योंकि उससे आन्तर अन्य, उसमे आन्तर अन्य, इस 
प्रकार आत्मा कहा गया है, किन्तु आनन्दमयके आन्तर अन्य कोई आत्मा नहीं कहा गया दै, इससे 
आनन्दमय ब्रह्य है, अन्यथा प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृत-प्रक्रियाकी प्रसक्ति होगी । सिद्धान्ती- 
इसपर कहते हैँ--यद्यपि अन्नमथादिके समान भआनन्दमयसे अन्य आन्तर आत्मा, एेसा श्रुति 
नहीं कहती, तो मी आनन्दमय ब्रह्य नहीं है, क्योकि आनन्दमयक्रो प्रस्तुतकर (तस्य प्रियमेव शिरः०' 
( प्रियही उसका शिरदहै, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, आनन्द आत्मा है ब्रह्म पृच्छ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अब मगवान्रू भाष्यकार इदं त्विह वक्तव्यम्‌' आदि भाष्यते वृत्तिकारके मतका खण्डनं 

करते है । 


† दि०-- जैसे एक ही खीका छ माग युवती ओर छ माग बद्धा होना अयुक्त है, वैसे ही 
भकारणमे भी एक ही मयय प्रव्ययका कहीं विकार ओर कहीं प्रचुर अथ मानना अयुक्त हे । 


११० ब्रह्मस्य -च्ाङ्गरभाष्य | अ० ! पा०श 


ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा" (तै० २1५) इति । तञ यदू व्रह्म मन्त्रव परृतम्‌--“सव्यं ज्ञौनमनन्तं नह्य 
इति, तदिह “ङ बुच्छं प्रतिष्टा" इत्युच्यते । तद्धि ज्िज्घपयिपयैचङ्ूमयादय आनन्दमयपयन्ताः 
पञ्च कोरः कस्व्यम्दे ¦ त्र कुवः प्रकृतद्यम(ऽग्रकतमग्रतिम्याप्रसद्धः 2 8 नन्वानन्दमय्‌- 
स्यावयवस्वेन च्रह्मसुच्छं प्रतिष्ठ" इत्युच्यते, सदस्यादरीनाप्मिव ददं पुच्छं प्रतिष्टा' इत्यादि । 
तेज कथं ब्रह्मणः स्वप्रयारत्वं रक्यं धिक्लात्त्‌ £ प्रकृतत्वादति चमः । नन्वानन्दमयाक्यव 
त्वेनापि बरह्मणि विज्ञायमाने न प्रहत्य दीयते, आनन्दमयस्य ब्रह्मत्वादिति 1 अनोच्यते-- 
तथा सति सदेव त्रह्यामे्दमय सत्माऽक्ययी, तदेव च च्ह्य पुच्छं प्रतिष्ठावयव इत्यसा- 
मञ्चस्यं स्याच्‌ । अन्यतश्परिग्रे त युकं चदय इच्छं परक इत्यत्रेव बह्मनिरेदा आश्रयितुं, 
वह्मशष्टरसंयोभाच्‌ ; म।मन्दप्रयवःवये व्रह्क्छब्दसंयोगाभावाद्धिति | अपि नद्य पुच्छं 


ध दत्दरय्यनं ययते 'तदप्वेष दलेके वति । व से भवति । जवटबद्ति वेद धत्‌ 
प्रतिष्टा इई द्युदत्देदरुच्यने-- 'तद्प्वेष्‌ रेको नवति } असक्ञेव से भवति । जस्रटून्रङति वेद्‌ चत्‌ । 


॥ 





प्रतिष्ठा दहै ) एसः ध्रुति कहतो ह । जौ ब्रह्य "त्य च्ानसन्ल्तं ह्मः उस मन्त्रम प्रकेत है, वही थां 
ब्रह्य मुच्छ प्रतिष्' एेसा कहा जातः है। उसे जाननेकी इच्छासे-ही अन्नमयादि आनन्दमय पयन्त 
पच कोरोकी केल्परा कौ गडटै, तो टेती स्थितिमें प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृत प्रक्रियाका प्रसद्ध 
कुमे होगा ? परन्तु जैसे अन्नमयादिके अवयवरूपसे “दं पुच्छं श्रति्ठः ( यह पुच्छ प्रतिष्ठा है ) कहा 
गथा है, वसे ही आनन्दमयके अवयवल्पस्ने श्रह्च ुच्छं प्रतिष्टा" (ब्रह्म पृच्छ प्रतिष्ठा है) कहा जाता दहै, 
तो उसमे ब्रह्म स्वप्रघानरहै यह केसे जाना.जा सक्ता? ब्रह्य प्रकृत है, अतः हम एेसा कहते है । 
परन्तु आनन्दमदके अदयवरूपसे ब्रह्मके जान लेतेपर मो उसका प्रृतत्व न्ट नहीं होता, क्योकि चानन्द- 
मय ब्रह्म ही है। सिडन्तो-- इसपर कहते हँ- यदि एेसा मना जाय तो वही ब्य आनन्दमय जलत्मा 
अवयवी भौर वही ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठार्प अवयव होगा, इससे यहं कथयन अयुक्त होगा । दोनो एक्का 
ग्रहृण करे तो शरद्य पुच्छ प्रविष्टाः इसमेही ब्रह्मनर्देश आत्रथण करना युक्त है, क्योकि इस वाक्यम 
ब्रह्मशन्दका सम्बन्ध है । आनन्दमयं वाक्यम ब्रह्य निर्दे ग्रहण करना युक्त नहीं है, कार्ण. कि उसमें 
ब्रह्म शब्दका सम्बन्ध नहीं है । किञ्च बह्म घुच्छ प्रतिष्ठाः एेसा कहकर "तदप्येष °` (उसमे ओर यह्‌ 
इलोकं है, ब्रह्म असत्‌ है ठेसा जो जानता है स्वयं भी वह्‌ असत्‌ हीदहौजाता है, यदि रेसा जानता ह 
किब्रह्मदैतो ज्रह्यवेत्ता रोग उसे सत्‌ समन्षते है) यह कडा जाता है । इस मन्वे आनन्दमयकी 
अनुवृत्ति किये विना ब्रह्मके ही माव ओर अभावके ज्ञानसे गण ओर दोषका अभिधान दै, अतः ब्रह्य 
सत्यानन्दी-दीपिका 

% वृत्तिकार मतमें ` आनन्द्मयोऽम्यासात्‌ः इस सूव्रका यथाश्रुत अथं किया गया है,  इसक्िए 
आनन्दमयमे मयद्‌ प्रत्यथको प्राचूर्याथंक मानकर आनन्दमयको ब्रह्म सिद्ध किया ग्यादहै। यद्यपि 
आनन्दमयका अभ्पास किसी श्रुतिमें नहीं है, किन्तु 'आनन्दुं बह्मणो' ( तं ° २।९ ) अनिन्द्‌ ब्रह्मेति 
व्यजानात्‌ ( तं > ३।६ ) आदि श्रुतिनं आनन्दका ही अभ्यास है, तो मी सूत्रके अनुसार अगनन्दको 
आनन्दमम परक मानकर आनन्दमय ब्रह्य है रेरा कहा गया है । भगवानु माष्यकारने इस सूत्रा 
यथाश्रुत अधं नं कर छाक्षणिक. किया है, अंतः अनन्दभयको ब्रह्य न मानकर आनन्दमयकी रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठाः मे सक्षणा की है कि अनन्दमथके ` पुच्छ प्रतिष्ठारूपसे जो प्रकृत दै वही ब्रह्म दै, किन्तु 
आनन्दमय ब्रह्मा नहीं है। इस आशयका स्पष्टीकरण करनेके लिए भगवानु माष्यकार “अत्रोच्यते 
इत्यादिमे इस सूत्रकी. व्याख्या करते हैं । 

र वुत्तिकारके मतम इस अधिकरणका वत्िपयं वाक्य 'जन्योऽत्तर अतत्मानम्दुमयः' रै, पहु 
उसके अनुसार इस अधिकरणकी व्याख्या कौ गह है। मगवानु भाष्यकारके मतमे इस अधिकरणका 
विषयवक्य श्रम पुच्छं प्रतिष्ठाः है । इसपर पूवंपक्षी "ननु" आदिस्त शंका करते है । | 


क्थि० ६ ख १९ ] = भाषाजुचाद्‌- सलक्मर्दी- दीपिच्याखष्ित १९१ 


अस्ति शर्ेति चेद । सन्तम" तत विदुरिति" ( ते २।९ } {रिश श्केऽनछष्ठभ्यप्मन्दंखय , 
ब्रह्मण शव सावामाबवेदनयोकणदाप्ििधानादगस्यतते "यछ गुच्छं भरतिषटः दस्य चद्यण पए 
स्वप्रथानस्वमिति । न 'वानन्दमयस्यात्मसो पावाभप्वशषङ्ा युक्ता श्रियसषादिदिदेषस्या- 
` बन्छमयस्य स्वटोकप्सिष्टत्यात । कथ एनः स्वप्रधाय सरन, नस्द्रुभयसरय्‌ प=~छत्वनं 
निर्दिश्यते--“नलय पुच्छं प्रतिष्ठ" इति ? नैष दोषः; पुच्छवन्षुच्छ, पिशा करपयण्पमेकनीडं 
लेकिकर्यानन्दस्तस्य ब्रह्मानन्द इव्यवद्‌ननं प्वद्ल्यत, नाच्चछदत्चम्‌ः ष्ट्दरयष्तनन्द्स्य्छ- 
न्यानि भूतानि मा्युभजीवन्ति' (चह > ४।२।३२) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । स्श्पि च आतन्द्मयस्य 
ब्रह्मत्वे धिया्यवयवस्देन खविरोषं बरहाभ्युपगन्तघ्यस्‌, निधिरोषं तु बह्म वाक्यदोषे भ्यते 
वाङमनसयोरगोचरत्वाभिधानात्‌- यतो दाचो निवतन्ते। अप्राप्य सरसः सह । शालन्द्‌ बह्यणो 
विद्धान्‌ ॥ न धिभेति कुतश्चनेति" (कै° २।९) । ® यपि च अगनन्दप्युर इत्युक्तेऽपि दुःखास्ति- 
त्वमपि गम्यते; वाचुयेरय रोके प्रतियम्यस्पःयापश्चत्दात्‌ । तथा च साति चत्र नान्यच्छप्ोति 
नान्यद्विजानाति स भूमाः ( ७।२४।१ ) इति स्दूम्नि ब्रह्मणि तद्य तिरिक्ताशावश्चतिरुपरुूध्येत । 
प्रतिद्ायरं च पियादिभेदादनन्दयस्यापि सच्धव्वम्‌, ग्ह्यतु न प्रतश्यर भिरखदे; "सस्यं 
ज्ञानमनन्तं बद्य' ८ तेत्ति° २।१ ) दत्यामन्लयश्चुतेः, "एको देवः सवभूतेषु मूढः सवन्यापी सव- 








पुच्छं प्रतिष्टा इस वाक्धमे ब्रह्मका ही स्वप्रधानत्वं ज्ञति होता ह्‌ । अगनन्दमथ भात्माके भाव ओर्‌ 
अमाव विषयक शंका युक्त नहीं है, क्योकि श्रिय मोद आदि विष युक्त आनन्दमय सवेलोक् प्रसिद्ध है, 
तो फिर स्वप्रथान होते हृए त्रह्मका "बह्म पुच्छं प्रतिष्ठाः इस प्रकार आनन्दमयके पुच्छरूपसे निर्देश 
कंसे किया गया है ? यह्‌ दोष नहीं टै । पुच्छ-पृच्छसरश्त, प्रतिष्ठा-वासस्थान अर्थत लौकिक आनन्द 
समूहका ब्रह्मानन्द परस्थान-एक अधिष्ठान है इससे यह्‌ अथं विवक्षित है, जिन्तु अउ्यवरूप अथं नही; 
क्योकि “एतस्येव°' ` ( इसी आनन्दके अंशको कर अन्य प्राणी जीवित रहते हँ अर्धात्‌ -अविदाद्रारा 
प्रस्तुत ईद्रिय ओौर विषयके सम्बन्धरो उत्पन्न आनन्दको मात्राको लेकर अन्य प्राणी आनन्दित होते है ) 
यंह दूसरी श्रति है । ओर यदि आनन्दमयको ब्रह्मं मानें तो उसके प्रियादि भवयवोके होने से सगुण 
ब्रहमको स्वीकार करना होगा, परन्तु वाक्यशोषमें निगंण ब्रह्य सूना जाता है, क्कि यतो वाचोऽ? 
( जषा मनके साथ वाणी उसे प्राप्तन कर लौट आतीदै,. ब्रहमके आनन्दको जाननेवाला किसीसे 
मयमीत नहीं होता }) इस प्रकार वाणी ओर मनका. अविषय कहा गया है। ओर “आनन्द प्रचुर" 
एसा कहनेपर दुःखका भस्तित्व मी ज्ञात होता है, क्योकि लोकमें प्राच॒यंको अपने प्रतियोगी अल्पत्वकी 
अपेक्षा रहती है, एसा होनेपर “यत्र. नान्यत्प ०' ( सनत्करुमार--हे नारदं ! जहाँ अन्य करु नहीं देखता 
अन्य कुछ नहीं सुनता, अन्य कुछ नहीं जानता वह॒ भूमा-ब्रह्महै.) इस प्रकार भूमा ब्रह्ममे उससे 
अन्य वस्तुके अमावकौ प्रतिपादकं श्रति बाधित होगी । प्रत्येक शरीरम प्रियादिके भेदसे आनन्दमय भी 
भिन्त है, परन्तु ब्रह्म प्रतिशरीर में भिन्न नहीं है, क्योकि “सत्यं ानमनन्तं ब्रह्म' यह आनन्त्य श्रुति है, 
भौर “एको देवः०' ( सभी प्राणियोमें गूढ सवंव्यापक ओर समी भूतोका अन्तरात्मा एक देव है ) यह्‌ 
| सत्यानन्द दीपिका 

-धविप्रमयो मामः ( यह्‌ ग्राम विप्रप्रचुर है ) जसे यहाँ ब्राह्मणोका बाहुल्य अन्यकौ अल्पता 

प्रयुक्त है, वसे आनन्द प्रचुर ब्रह्म है, इस कथनसे ब्रहम आनन्द बहुत ओौर दुःख अल्प सिद होगा । 
इस तरहे यदि ब्रह्मे अल्प दुःख माने तो ्यत्र नान्यस्पर्यतिः यह्‌ श्रुति बाधित होगी, क्कि यह्‌ 
श्रुति आनन्दस्वरूप ब्रह्मम दुःखादि दैतका निषेध करती है, अतः आनन्दमयक्रा अथे आनम्द प्रचुर 


नही, किन्तु अन्नमयादिके समान यहाँ भी मयट्का अथं विकार है । अतः आनन्दमय ब्रह्म नहीं है 
भपितु जीव है । इसलिए प्रियादि व॒त्तिभेदमे प्रति्यरीरमे आनन्दमय मित्न-भिन्न है । 


११२ ब्रह्मसू्र-दाङ्करभाष्य | अ० १ पा०श 


भूतान्तरान्मा' (श्े° ६।११) इति च श्रत्यन्तरात्‌ । न चानन्दमयस्याभ्यासः श्रयते, प्रातिपदि 
काथमाचमेव हि सचच्ाय्य सोग्रे सः, रसं द्यवायं छञ्ध्वाऽऽनम्दी मवति, को द्येवा- 
नयात्कः प्राण्यात्‌, यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌" । (संषाऽऽनन्देस्य मौमोसा मवित ।' “आनन्दं 
ब्रह्मणो विद्वान्न. बिभेति कुतश्चनेति ८ तै० २।७,८,९ ) “नन्दो बद्येति व्यजानात्‌” ( तै० ६।६ ) 
इति च । यदि च आनन्दमयङब्द स्य ब्रह्मविषयस्ठं निश्चितं भवेत्‌, तत उत्तरेष्वानन्दमात्र- 
प्रयोगेष्वप्यानन्दमयाभ्यासः कस्प्येत। न त्वानन्दमयस्य ब्रह्मत्वमस्ति, प्रियशिरस्त्वादिभिः 
हेतुभिरिल्यवोचाम । तस्माच्छ्रत्यन्तरे "विज्ञानमानन्दं बह्म" ( च्रू° २।९।२८ ) इत्यानन्दप्राति- 
पदिकस्य ब्रह्मणि प्रयोगदहानात्‌। "यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌" दत्यादिन्रह्यविषयः प्रयोगो 
न स्वानन्दमयाभ्यास इत्यवगन्तत्यम्‌। यस्त्वय मयडन्तस्यवानन्दश्ब्दस्याभ्यासः-'एतमा- 
नन्द्मयमास्मानञुपसंकरामति' ( तै० २।८ ) इति, न तस्य ब्रह्मविषयत्वमसिति, विकारात्मना- 
मेवान्नमयादीनमनाव्मनामुपसंक्रमितव्यानां प्रवारे पतितत्वात्‌। %‰ नन्वानन्दमयस्योप- 
सक्रमितव्यस्यान्नमयादि वद्‌ब्ह्मत्वे सति नव विदुषो ब्रह्मप्राप्तिः फट निषदं भवेत्‌ । नेष 
दोषः; आनन्दमयोपसंक्रमणनिदंरोनेव पुच्छप्रतिष्टाभूतन्रह्मघापेः फरस्य निरदिंषत्वात्‌। 
“तदप्येष इरटोको मवति । यतो वाचो निवतन्ते' इत्यादिना च प्रपंच्यमानप्वात्‌। या त्वानन्द- 
मयसंनिघाने “सोऽकामयत बहु स्यां प्रजाययेति' इयं श्चुतिरुदाहता, सा “ह्य पुच्छं प्रतिष्टा 
दुसरी श्रुति मी है । ओर अनन्दमयके अम्धासकी श्रुति नहीं है, क्योकि सवत्र प्रातिपदिकाथं मात्रका 
अभ्यास है, जैसे कि °रसो बे सः०` (निख्वय वहं रस-सार द रसको पाकर ही यह आनन्दी होता है, यदि 
हूदयाकाशमे स्थित आनन्द रूप आत्मा न होता तो कौन व्यक्ति अपान क्रिया करता मौर कौन प्राणन 
क्रिया करता यही तो उन्हं आनन्द देता है, अब इस त्र हके आनन्दकी मीमांसा है, ब्रह्यके आनन्दका 
अनुभव करनेवाला विद्वान्‌ किसीसे मथमीत नहीं होता ) आनन्द ब्रह्म है एेसा जाने" इत्यादि भरतियोमे 
स्पष्ट है । यदि आनन्दमय शब्द ब्रह्मं विषयक निचित हो तो आगे आनन्दमात्र प्रयोगवाङे वाक्योमें 
मी लक्षणासे ओनन्दमयके अभ्यासकी कल्पना होती । परन्तु प्रिय शिरस्त्वादि हेतुभोमे आनन्दमय ब्रह्य 
नहीं है ेसा हम कह चके हैँ । इसलिए विज्ञानं ०' ( ब्रह्म विज्ञान स्वूप ओर आनन्द स्वरूप है । ) 
इस दुसरी श्रुतिमे प्रातिपदिक आनन्दरब्दका ब्रह्मम प्रयोग देखा जाता है, इससे “यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌" इत्यादि श्रुतिमे ब्रह्म विषयक आनन्दशब्दका प्रयोग है किन्तु आनन्दमयका अभ्यास 
नहो है, टेसा समक्नना चाहिए । “एतमानन्दमय०' ( इसत आनन्दमय आत्माका बाध करताटै) 
इसमे यह्‌ जो मयट्‌ प्रत्ययान्त आनन्द शब्दा अभ्ास है वह्‌ ब्रह्म विषयक नहीं है, क्योकि बाधके 
योग्य विका रात्मक- अच्चमयादि अनात्मवस्तुओंको परम्परामें पठित है । परन्तु अन्नमयादिके समान 
यदि प्राप्तव्य आनन्दमथको ब्रह्य न मानें तो ब्रह्मवित्‌ विद्रानुको ब्रहप्राप्ति रूप निदिष्ट फलन होगा ? 
सि०~---यह दोष नहीं है, क्योकि आनन्दमयके बाधके निर्देशसे ही पुच्छ एवं प्रतिष्ठा भूत ब्रहयकी प्राप्ति 
रूप फलका निर्देश है । "तदप्येष ०” ८ उसमे यह भी मन्त्र है ) "य॒तो वाचो निवतन्ते' इत्यादिसे उनका 
विस्तार किया गया है । आनन्दमयके संनिधानमें सोऽकामतः यह्‌ जो श्रुति. उदाहूत है, वह्‌ श्रह्म पुच्छं 
प्रतिष्ठा" इस अत्यन्त संनिहित ब्रह्मके साथ सम्बद्धं होती हुई आनन्दमयमें त्रहयत्वका बोध नहीं कराती, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® . आनन्दमयमाव्मानमुपसं क्रामति यहां संक्रमणकरा अथं बाध है प्राप्ति नहीं, क्योकि “एत- 


मन्नमयमात्मानसमपसंक्रामति' इस॒तरह अल्रमयादिमे भी संक्रमणकां अथं बाध किया गथा है। इसमे 


“रसतो व. सः' इत्यादि श्रुति वाक्य अनन्दमयको विषय नहीं करते, किन्तु ब्रह्म पुच्छ. प्रतिष्ठा" इस श्रुतिमें 
प्रतिपादित ब्रह्यको विषय करते है, क्योकि वहु संनिहित है, अतः आनन्दमय ब्रह्य नहीं है । 


अधि० £ सू० १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९३ 


इत्यनेन संनिहिततरेण ब्रह्मणा संबध्यमाना नानन्दमयस्य ब्रह्मतां प्रतिवोधयति। तदपेक्षस्वा- 
्चोत्तरस्य ग्रन्थस्य रसो षै सः! इत्यादेर्नानिन्दमयविषयता। ® ननु; 'सोऽकायमत' इति ब्रह्मणि 
पुलिङ्निदंशो नोपपद्यते । नायं दोषः; "तस्माद्वा एतस्मादाष्मन आकाशः संभूतः" इत्यत्र पुकि 

ङेनाप्यात्मदाब्देन बरह्मणः प्रकृतत्वात्‌ । धया तु मागवी वारुणी विया" आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ 

इति, तस्यां मयडश्रचणात्‌, प्रियहिरस्त्वा्यश्रवणाच् युक्तमानन्दस्य ब्रह्मत्वम्‌ । तस्मादणु- 
मात्रमपि विरोष्रमनाशधित्य न स्वत एव प्रियदिरस्त्वादि ब्रह्मण उपपद्यते। नचेह सविरोषं 
ब्रह्म प्रतिपिपादयिषितं वाङ्मनसगोचरातिकमश्चतेः । तस्मदन्नमयादिष्विवानन्दमयेंऽपि 
विकारयाथं एव मयडविज्ञेयो न प्राचुर्याथः 1 सूच्नाणि त्वेवं व्याख्येयानि--“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा 

इत्यत्र किम!दन्दमयावयवत्वेन ब्रह्म विवक्ष्यत उत स्वप्रधानत्वेनेति। पुच्छशब्दादवयवत्वे- 
मेति प्राप्त उच्यते--आनन्दमयोऽभ्यासात्‌" आनन्दमय आत्मेव्यत्र श्रह्म पुछं परतिष्टा' इति 
स्वप्रधानमेव ब्रह्मो पदिदयते; अभ्यासात्‌ । असन्नेव स भवतिः दइत्यरिमन्निगमनद्खोके ब्रह्मण 
एव केवटस्याभ्यस्यमानत्वात्‌ । % "विकारशब्दान्नेति चेन प्राचु्यत्‌" 1 विकार शब्देनावयव- 


ओर 'रसो वै सः" इत्यादि उत्तरग्रन्थको उसको अपेक्षा है, इसमे यह्‌ आनन्दमय विषयक नहीं है । 
परन्तु--सोऽकामयतः ( उसने कामनाकौ ) इस प्रकार ब्रह्मे पुंलिङ्ध ( सः ) शब्दका निर्देश युक्त 
नहीं है ? सिद्धान्ती-यह दोष नहीं दै, क्योकि (तस्माद्वा० ( उस आत्माते आकाश उत्पन्न हुमा ). 
इस श्तिमे पु लिङ्खं आत्मशब्दसे भी ब्रह्म प्रकृत है । “जानन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌" यह जो मागंवी वारुणी 
विद्या है उसमे मयट्‌ प्रत्ययका श्रवण नहींहै ओर प्रियशिरस्त्वादि अवयवोंका मी श्रवण नहीं है, 
सलिए भानन्द त्र्य है यह्‌ कथन युक्त है, अतः अणुमात्र भी विरोषका आश्रय किये विना अपने 
आप ही प्रियचिरस्त्वादि ब्रह्ममे युक्त नहीं है । यहाँ सगुण ब्रह्मका प्रतिपादन इ नहीं दै, क्योकि इसीः 
प्रकरणमें ब्रह्म वाणी ओर मनका अविषय है एेसो श्रृति है, इसक्िए अन्नमयादिके समान आनन्दमयमें 
मी मयट्‌ प्रत्यय विकाराथंकं ही समक्षना चाहिए प्राचुर्याथंक नहीं । सूर्रोका व्याख्यान तो इस प्रकार 
करना चाहिए कि श्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इसमे क्या अनन्दमयके अवयवरूपसे ब्रह्म विवक्षित है अथवा 
स्वप्रधानरूपसे ? - पुच्छशब्दके प्रयोगके कारण ब्रह्म भवयव रूपसे विवक्षित है, एेसा प्राप्त होनेपर 
सूत्रकार कहते ह--आनन्दमयोऽभ्यासात्‌' आनन्दमय आत्मा है, इसमें ¶्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा इस 


तरह स्वप्रधानरूपसे ही ब्रह्य उपदिश है, क्योकि उसका भभ्यास्तहै। कारण कि असन्नेव स भवति 
( वह असत्‌ ही होता है ) इस उपसंहार श्लोकम कैवल ब्रहम ही अभ्यष्यमान है । 'विकार्राब्दान्नेति° 


( सू० १३) इसमे विकारशब्दसे अवयव अब्द अभिप्रेत है । "पुच्छं इस अवयवशब्दसे ब्रह्म स्वप्रधान 
नहीं है, एेसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहूते है यह्‌ दोष नहीं है 
सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ यद्यपि 'सोऽकायमतः इस श्रुतिमे ब्रह्य वाची 'सः' शब्द पृलिद्ध है, जब कि त्रह्य वाचक 


बरहानू" शब्द नपुंसक है, अतः उसमे पुलिङ्ख सः शब्दका प्रयोग युक्त नहीं है, तथापि "तस्मादा 
एतस्मादात्मनः इत्यादि धतिमें प्रकृत ब्रहयका ही पुलिद्ध आत्मश्चब्दसे निर्देश किया.गयारै, वसे दही 
सोऽकायमत' मे भी समक्षना चाहिए.। (भानन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌" यहां मी पुलिद्ध आानन्द- 
शब्दसे ब्रह्मका निर्देश है, अतः आनन्द ब्रह्य है, शेदसूत्रयोर्चिरोधे गुणेत्वन्यायकत्पनेति' ( वेद ओर 
सूत्रम विरोध हो तो गृणे--जहांँ प्रधान ओर अप्रधान दो विषयमे विरोध हो, यदि अप्रधान विषयके 


अनुसार प्रधान विषयका समन्वय करे तो- वहां इस न्यायकी प्रवृत्ति होती है ) इस न्यायसे सूत्रोका 
अथं वेदार्थानूसार करना चाहिए न कि सूत्राथके अनुसार वेदाथंकी कल्पना करनी चाहिए, ईस आशय 


को लेकर मगवानू माध्यकार अबे वेदाथं भनुत्तार भस त्राणि" इससे सूत्रोकी व्याख्या करते हैं । 


११४ ब्रह्मसृत्र-गाङर भाष्य | अ० १ पा० 


शाब्दो ऽभिपेतः । पुच्छमित्यवयवशा््द। न्न स्वप्रधानत्वं बह्म इति यदुक्तम्‌, तस्य परिहारो 
वक्तव्यः अब्रोचयते-नायं दोषः; पराचुर्यादप्यवयवशष्दोपपत्तेः । प्राचुयं प्रायापत्ति 
अवयवप्राये वचनमित्यथः। अन्नमयादीनां हि ह्िरआदि षु पुच्छार्तेष्ववयवेषूक्त ष्वानन्द- 
मयस्यापि शिर्मादीन्यवयवान्तराण्युवत्वाऽवयवप्रायापत्या शरद्य पुच्छं प्रतिष्ठाः इत्याह, 
नएवयवविवक्षया । यत्कारणमभ्यासादिति स्वप्रधानत्वं बरह्मणः समथितम्‌ । 'तद्धेतध्य- 
पदेशाच' । सर्वस्य हि विकारजातस्य सानन्दमयस्य कारणर्येन बह्म व्यपदविद्यते- 
इद्‌. सवमसृजत । यदिदं किंच (ते०२।६) इति। नच कारणं सत्‌ ब्रह्म स्वविक्छार स्यानन्दमयस्य 
मुख्यया चस्या ऽवयव उपपद्यते अपराण्यपि सेज्राणि यथासंभवं पुन्छवाक्यनिष्द्टस्यंव 
ब्रह्मण उपपादकोनि दषटव्यानि ॥१९)। 


क्योकि प्राचुयंसे मी [ ब्रह्यमे | अवयव शब्दको उपपत्ति हो सकती है । प्राचुय-प्रायः आपत्ति-अवयव 
क्रमकी बुद्धभँ प्राप्ति, अवयव प्रायमें वचनं अधिकतासे अवयवोके प्रतिपादक प्रकरणमें कहा हुआ 
वचन, एेसा अथं है, क्योकि अन्नमयादिके शिर आदिते ठेकर पुच्छ पयन्त अवयव कथनकै अनन्तर 
जानन्दमयके मी चिरादि अन्य अवयव कहकर अवयव क्रमकी प्राप्ति होनेसे “नह्य पुच्छं प्रतिष्टठा' ठेसा 
कहा है । अवयचकी विवक्षासे नहीं, इस कारण 'अम्यासात्‌' अभ्याससे त्रह्यमे स्वप्रधानत्वका समथंन 
किया है । तद्धेतुज्यपदेशाच्च ' आनन्दमय सर्हत सब कायं समूद्ययके कारणरूपसे "इदं सवम ०' (उक्षन 
यह सब उत्पन्न किया जो यह्‌ कुछ है ) इस प्रकार ब्रह्मक्ा कथन क्रिया है । कारण होकर ब्रह्म मुष्य- 
वृत्तिसे अपने कायं आनन्दमयका अवयव हो यह ` युक्त नहीं है। ‡ दूसरे सूत्र भी यथासम्भव पुच्छ 
वाक्यम निर्दिश ब्रह्मे ही उपपादक समञ्चने चाहिए । १९॥ 
सत्यानन्ी-दीपिकां 

#‰ “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस प्रकृत बहार ज्ञानके लिए यहां अन्नमयादि पाँच कोकशोकी पक्षी- 
रूपसे कल्पना कौ गई है । परन्तु उनके पक्षीरूपमें श्वतिका तात्पयं नहीं है । (तस्य प्रियमेव शिरः'० 
( तं० २।५ ) (प्रिय ही उसका शिरदहै, मोद दक्षिण पक्षदहै, प्रमोद उत्तर पक्षहै) इस प्रकार जब 
आनन्दमयके अन्य अवयव कहे गए तो अवशिष्ट पुच्छ स्थानीय अवयवकी जिज्ञासाको पूणं करते 
हुए प्रकृत ब्रह्मको ही पुच्छरूपसे कहा गयादहै, क्योकि जसे पक्षीका आधार पृच्छै, वसेही 
 आनन्दमयका अधिष्ठान ब्रह्म है इसलिए ब्रह्मका प्रधानरूपसे प्रतिपादन है । किच “विज्ञानमानन्दं 
बरह्म" "आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌' इत्यादि श्रुतियोमे भी केवल आनन्दका ही अभ्यास उपलन्ध हिता 
है भानन्दमयका नहीं । इसलिए "सोऽकामयत" इत्यादि श्वतियां ओर आनन्दमयोऽग्यासात्‌' इत्यादि 
सूत्र श्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठाः इस श्रति वाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मके ही उपपादकं हैँ । अतएव (आनःदमयोऽ- 
 भ्यासात्‌' इस ॒सूत्रस्थ आनन्दमय रब्दसे लक्षणा द्वारा निगुण ब्रह्मकां ही बोध कराया गयादहै। 
पुवपक्षमें सगुण ब्रह्मकी उपासना है ओर सिद्धान्तमे निगुण ब्रह्मका ज्ञनदै॥ १९॥ 


{ रि अभ्य सूत्र मी यथा सम्मव ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्टा इस श्रति वाक्यभे निरिं्ट बह्यके 
उपपादक हँ । यथा "तद्धेतुव्यपदेशाच्च' ( ब्र० सू: १।१।१४ ) र्दे सवंमसृजत यदिव किञ्च ( तै 
२।६) इस शति वाक्यसे जब यह स्पश होता हे किं जह्य कायमाश्रका हेतु है तब बह प्रिय रिरस्स्वादि 
विशिष्ट आनन्दमय काका मुख्यवृकत्तिसे अवयव कंदापि नहीं हो सकता । भमान्त्रवणिकमेव च 
गीयते' (० सू० १।१।१५), ब्रह्मविदाभोति परम्‌" जिस ब्रह्मके क्ञानसे कैवत्य मुक्ति कही गदं 
है ओर जो ब्रह्म "सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" दस मन्त्रम निदिं है, वही रह्म पुच्छ प्रतिष्टा" इस श्रुति 
वाक्यम प्रतिपादित है, क्योकि ब्रह्मपदं संनिहित है । "नेतरोऽनुपपत्तेः" ( ० सू०.१।१।१६ ) 


अचि०७ सू० २० ] भाषानुवाद-खल्यानन्दौ-दौपिकासहित १९१५ 


( ७ अन्तरधिङरणप्‌ । २०-२१ ) 


अन्तस्तद्र्मोपदेशषात्‌ ॥२०॥। 

पदच्छेद--अन्तः, तद्ध्मोपदेशात्‌ । | 

सू्राथ--(अन्तः) "य एषोऽन्तरादित्ये “य एषोऽन्तरक्षिणि" इस श्रुतिमें आदित्यमण्डलादिके 
अन्तर श्वयमाण पुरुष संसारी नहीं है किन्तु परमेश्वर है, ( तद्ध्मोपिदेशात्‌ ) क्योकि पापशुन्यत्वादि 
उसके धर्मोका उपदेश है । 

& इ दमाभ्नायते--अथ य एषोऽन्तरादिष्ये हिरणमयः पुरुषो दश्यते हिरण्यदमश्रर्हिरण्यकेश 
आ प्रणखाव्सव एव सुवणः" (तस्य यथा कप्यासं पुण्डरीकमेवमक्षिणी तस्योदिति नाम सएष सवभ्य 
पाप्मभ्य उदित उदेति ह वे सवभ्यः पाप्मभ्यो य एवं वेद्‌" शइव्यधिदेवतम्‌' (छा० १।६।६, ७, ८) । 


श्रुति यह्‌ क्ती है--अथ य एषो०' ( आादित्यमण्डलके अन्तगत सुवण-सा ज्योतिमथ-सा 
जो यह्‌ पुरुष दिखाई देता है जो सुवणके समान उदी, मृष्छोवाला ओर सुवणेके सहश केशोवाला 
तथा जो नख पय॑न्त साराका सारा सुवणसाहीदहै) तस्य यथा०' ( वानरफे बैटनेके स्थानके सहश 
विकसित अरुण वणवाल पुण्डरीक-कमलके समान उस पुरुषके दोनों नेत्र है, उसका उत्‌' टसा 
नामरै, क्योकि वह सव पापोसे उपरर गया हृभादहै अर्थात्‌ सब पपोंसे मूक्तदटै जो एेसे गु्णोपि 
सम्पन्न ˆत्‌' नामक देवकी यथोक्त प्रकारसे उपाषना करता है वह्‌ निश्चय हौ स्र पापो मुक्त हो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पटर अधिकरणमें अन्योऽन्तर आस्मानन्द्मयः' ( तं ° २।५ ) (आनन्दो ब्रह्मति भ्यजानात्‌' 
( त° ३।६ ) बरह्म पुच्छं प्रतिष्ठा ( तं० २।५ ) इत्यादि श्रुतिवाक्योमे आनन्दमय, अनन्द ओर 
ब्रह्मा शब्दोसे जो निगुण ब्रह्य निर्दट है, वही उपावि विरिष्ट होकर उपास्य । अव इस्त अधिकरणे 
अधिकारीके मेदसे उपासना तथा उसके अनुरूप देवताका निहूपण किया जातादहै। यद्यपि ब्रह्य 
व्यापक, तो मी उपासनके किए स्थानं विरेषकी अपे होतीदै, इसलिए उपासना दारां फल 





इतर-आनन्दमय जीव यहाँ प्रतिपा. नहीं है, क्योकि उसमे सवसष्टिकतृव्व अनुपपन्न है । “भेद- 
म्यपदेशाचच (० सू० १।१।१७) 'रसो वे सः रस. ह्येषायं कुड्ध्वानन्दौी मवति' इसप्रकार ब्रह्म ओर 
आनन्दमयमे मेद है । “आनन्दमयो बह्म तैत्तिरीयकपञ्चमस्थानस्थत्वात्‌ भूगुवर्टीस्थानन्दवत्‌! 
(.आन दमय ब्रह्य है, क्योकि बद्यवह्ठीके पोँचवं स्थानमें हे, श्गुवद्छीमे स्थित आनन्दे समान )} 
ठेसी अनुमानकी शंकाकर कहते हैँ-'कामाच नानुमानापेश्चा' (ब्र ° सू० १।१।१८) (काम्यत इति काम 
आनन्दः” सवके द्वारां आनम्दकौ ही कामना की जाती है, अतः काम आनन्द है। इसरिषए जेसे 
श्रगुवष्धीमे आनन्द ब्रह्य है वैते ब्रह्मव्ीमे स्थित आनन्दमय मी ब्रह्म है, देसी अनुमानकी अपेक्षा 
नदी करनी चाहिए, क्योकि यह आनन्द्यक्रे साथ विकाराथंक मयद्‌ होनेसे विरोध है । विकार- 
रूप आनन्दमयमे निरतिशय आनन्दकी प्राप्ति नहीं हो सकती, अतः आनन्दमय बह्म नहीं हे । 
यहां यदि भेदका उपदे है तो सगुण ब्रह्य ही मेद्रूपते प्रतिपादित हुआ ? यह शंका युक्त नहीं 
हे, क्योंकि “अस्मिन्नस्य च तद्योगं शास्तिः ८ ब्र° सू° १।१।१९ ) गुहानिहित है, अतः प्रत्यक्‌ 
ओर पुच्छ वाक्यभे निर्दिष्ट ब्रह्य वहषएकहीदहै, रेसा उपसंहार होनेपर भेंहीपर बह्म" इस 
प्रकार प्रबोध विशिष्ट आनन्दमय -जोवका यदा द्येवेष' ( ते० २।७ ) इस श्रतिमे ब्रह्ममावरूपशे 
उपदेश किया गयाह। इसकारण निगुण ब्रह्मक्य ज्ञानके किए जीवभेदका अनुवाद मात्र है 
अतः आनन्द ब्रह्म हे । 


९१६ बह्मसू्न-शाङ्रभाष्य [ अ० १ पा० १ 


अथाध्यात्ममपि अथ य एषोऽन्तरक्षिणि पुरूषो द्यते ( छा० १।७।१,५ ) इत्यादि । * तत्र 
संदायः-कि विद्याकर्मातिश्शयवशास्प्राप्तोत्कषः कथित्सं सारी सूयमण्डले चश्चुषि चोपास्यस्वेन 
श्रयते, कवा निच्यसिद्धः परमेश्वर इति । क तावस्प्राप्तम्‌ ! संसारीति । कुतः ? रूपवच्व- 
श्रवणात्‌। आदिस्यपुरुपे तावत्‌ 'हिरण्यर्मश्रः' इत्यादि रूपमुदाहतम्‌। अक्षिपुरुषेऽपि तदेवा- 
तिदेशेन प्राप्यते-तस्यतस्य तदेव रूपं यदसुप्य सूपम्‌' इति । नच परमेश्वरस्य रूपव 
युक्तम्‌, अशब्दमस्पशमरूपमन्ययम्‌ ( का० १।३।१५ ) इति श्रतेः, आधारश्रवणाञ्च-य एषोऽ 
न्तरादिस्ये', शय एषोऽन्तरक्षिणि! इति । नदयनाधारस्य स्वमहिमप्रतिष्ठस्य सवव्यापिनः परमे 
श्वरस्याधार उपदिद्येत । शस भगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्वे महिभ्निः (छा० ७।२४।१) इति । 
आकाशवत्सवगतश्च निरयः" इति च श्रती भवतः 1 एेश्वयमर्यादश्रतेश्च । स एष ये चाशुष्मास्प- 
राञ्चो रोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च' (छा० १।६।८) इत्यादित्य पुर प्रस्येश्वयेमयादया । (स एष 


त 
जाता है ) यहु जधिदवत है । अब अथ य०' ( जो यहु नेत्रके मीतर पुरुष दिखाई देतारै ) इत्यादि 
श्वतिसे अध्यात्म कहा जातारहै। यहाँ संशयरहोताहै किं क्या अतिशय चिद्या ओर कमके प्रमावसे 
उत्कष प्राप्त करनेवाला कोई संसारी सूयं मण्डलम तथा चक्षुमे उपास्यरूपते श्रृत दै अथवा नित्य 
सिद्ध परमेश्वर ? तव क्या प्राप्त होता दै ? प° -यहां संपारो उपास्यरूपसे निदिषट है, क्योकि रूपवत्त्वका 
श्रवण है । भादित्यपुरुपमें हिरण्य ( सुवणं) सौ मृद! इत्यादि रूपका उदाहरण है । ओौर 
(तस्यतस्य ० ( इस अक्षिपुरुपका वही सूपदहै जो कि मादित्यपुस्पका खूप है ) इसं श्रुतिसे अक्षिपुरुषमे 
मौ अतिदेशसे वदी रूप प्राप्त होता है। परन्तु परमेश्वरका रूपवत्व होना युक्त नहीं है, -क्योकि 
अश्ब्दम °` ( वह राब्द रहित, स्पश॒रहित, रूपरहित ओर अविनाशी है) एेसी भ्रूति है। क्योंकि 
य एषोऽन्तराद्िव्ये' य एषोऽन्तरक्षिणि' ( जो यहु आदित्य मण्डलमेहै, जो यह अक्षिके अन्तर 
है ) इस प्रकार आधारका श्रवण है! किन्तु आधार रहित स्वमहिमामें प्रतिष्ठित सव॑ब्यापी परमेश्वरका 
` आधार उपदेश नहीं किया जाता, कारण किं "स मगवः०' ( नारद--हे मगवचु ! वह्‌ भूमा किसे 
प्रतिष्ठति है ? सनल्ुमार-- वह अपनी महिमामे प्रतिष्ठति दै ) ओर 'आकाञ्चवत्‌० (आकारके समान 
सवंव्यापक ओर निव्यहै) एसी ध्रतियां हं । क्योकि भादित्यपुरष ओर अक्षिपृरुषकी रेश्वयं- 
मर्पादाकौ श्रुतिदहै। स एष० ( वहु यह्‌ उत्‌ नामक देव, जो इस-आादित्यलोकसे उपरे कोक है 
सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्धचथं शास्तरोमें मादित्यमण्डलादिका विधान किया गया! देवोका आश्रय कर किया गया विधान 
जधिदेवंत है ओर देहादिका आश्रय कर किया गया विधान अध्यात्म है । आदित्यमण्डलमे जो 

उपास्य है वही देहसे सम्बन्धित होकर अध्यात्मरूपसे मी कहा गया है । 

® पूवं अधिकरणमें ब्रह्मपद, आनन्दमय पद ओर भआनन्दका अभ्यास इन तीनों प्रमाणो तथा 
अन्य प्रमाणोसे जसे निगुण ब्रह्मका निणंयकिथ्रा गया, वसे रूपवत्वादि अनेक प्रमाणो जीव 
हिरण्यमय है, इस प्रकार पूवं अधिकरण सिद्धान्तसे दृशन्तसंगतिद्वारा पहर सामान्यतः सिद्ध निगरण 
ब्रह्मसमन्वयके मपवादाथं संसारी इत्यादिसे पूवपक्ष करते हँ । शहिरण्यश्मश्रुः' इस ध्रुतिसे आदित्य- 
पुरुषमे तथा (तदेव रूपं' इस † अतिदेश श्रुतिसे अक्षिपुरुषमे रूपका श्रवण होता है । ` इससे 
भादित्थमण्डलस्थ एवं अक्षिस्थ संसारी पुरुष उपास्य सिद्ध होता है कूपादि रहित परमेश्वर नहीं ।. 





शि पकत्र श्रुतस्यान्यच्र सम्बन्धोऽतिदेशः' ( एकत्र श्रतका अन्य स्थम श्रवण या 
सम्बन्ध्र अतिदरेदा है, जेषे वरँ. आदित्य पुरषके रूपका अक्षिपुरुषमे श्रव्रण है । जध्रवा "तद्रदिदं 
है क 1 क छ =" ५ त हे 
कतभ्यमतिदेशः' “उसॐे समान यह करना चाहिए वह अतिदेश हे ।' 


अधि° ७ सु २० ] माषाचुवाद-सल्यानन्दी-दोपिकासदित १ ६ 


च चैतस्मादर्वाञ्चो रोकास्तेषां चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १।७।६ ) व्यश्चिपुरुषस्य । नच 
परमेश्वरस्य मर्यादावदेश्वय युक्तम्‌, "एष सवश्वर एषं भूताधिपतिरेष भूतपार एष सेतुर्विधरण 
एषां लोकानामसंभेदाय' (ज्र ४।४।२२) इत्यविदोषश्चुतेः । तस्मान्नाक्ष्यादिव्ययोरन्तः परमेश्वर 
& हस्येवं प्रापे चमः--अन्तस्तदधर्मोपदेशात्‌' इति, "य एषोऽन्तरादिष्येः, “य एषोऽन्तरक्षिणि" इतिं 
च श्रयमाणः पुरुषः परमेश्वर एव, न संसारी । कुतः ए तद्धंमोपदेरात्‌। तस्य हि परमेश्वरस्य 
धर्मा दृदोपदिषए्ठाः 1 तयथा--तस्योदिति नाम' इति श्रावयित्वा तस्यादिव्यपुरुषस्य नाम “स 
एष सर्वेभ्यः पाप्मभ्य उदितः" इति सवपाप्मापगमेन निवक्ति । तदेव च छृतनिवचनं नामाश्ि- 
पुरुषस्याप्यतिदिदशति- यन्नाम तन्नाम' इति । सवपाप्मापगमश्च परमात्मन एव श्रुयते- 
आव्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८।७।१) इत्यादौ । तथा चाश्चुषे पुरुषे संवक्तत्साम तदुक्थं तद्यजुस्तद्‌ब्रह्म 
व्यकसाम(यात्मकतां निर्धारयति । सखा च परमेश्वर स्योपपद्यते; सवंकारणःवात्सर्वारम- 
कस्वोपपत्तेः । परथिव्यरन्यायात्मकरे चाधिदेवतं ऋक्सामे, वाक्प्राणाद्यात्पके चाध्यात्ममयु 


भौर जो देवताओोके मोग है उनपर शासन करता) इसप्रकार आदित्यपुरुषको मर्यादाकी श्रति दहै 
बीर शस एष०' ( अक्षिस्थ वह यह उत्‌-अक्षिपुरुष नामक देव जो इस भध्यात्म आत्मासे नीचेके 
लोक हँ उनका तथा मानवीय कामनाभोका शासन करता) इस प्रकार अक्षिपुरुषकी मर्यादाकी 
भरति है । परन्तु परमेश्वरका रेश्वयं सीमित होना युक्त नहीं है, क्योकि "एष सवेश्वर०' (यह सर्वेश्वर है, 
यह्‌ सर भूतोका अधिपति है, यह्‌ भूतोका पालक है, -लोकोको मर्यादां छिन्न-मिन्नन हो इसकिएु यह्‌ 
सारी व्यवस्था करनेवाका सेतु है अर्थात्‌ सेतुके समान नियामक है) एेसी अविशेष श्रुति है। इससे 





हम कहते है -अन्तस्तदधर्मोपदेशात्‌' शय एषो ०' ( यह जो आदित्यके भीतर है ) `य एषो०' ( जो यहं 
चक्षके आन्तर है ) इस प्रकार श्रूयमाण परमेश्वर ही है संसारी नही, क्यो ? (तद्धर्मो°' उस परमेश्वरके 
धर्मोका हौ यहाँ उपदेश किया गया है । जसे कि तस्यो०' (उसका “उद्‌ यहु नामदहै) इस प्रकार इस 
आदित्य पुरुषके नामका श्रवण कराके "स एष ०* (वह्‌ यह्‌ सब पापोते मुक्त दै) इस तरह समी पापोके 
अपगमसे उत्‌" नामका श्रुति निवंचन करती है । ओौर निवंचन किये हुए उसी नामका अक्षिपुरुषमें 


यन्नाम तन्नाम (जो आदित्य पुरुषका नाम है वही अक्िपुरुषका नाम है) यह्‌ भ्रति अतिदेश करती है । 
य आत्मा०' (जो आत्मा पाप रहित है) इत्यादि श्रुतिवाक्षयोमे परमात्मा ही सवंपापरहित सूना जाता 


है । इसप्रकार "सेव ऋक्‌०' (वही अक्षिपुरुष ऋक्‌, वही साम, वही उक्थ, वही यजु ओर वही ब्रह्य है) 
यह्‌ श्रुति भक्षिपुरुषमे ऋक्‌ सामादिकोः आत्मकताकां निर्धारण करती है । वह्‌ सर्वात्मकता परमेश्वरमे 


ही उपपन्न है, क्योकि वह सबका कारण होनेसे सर्वात्मक हो सक्तादै। क्क्‌ पृथिवी ओरसाम 


सत्यनन्वी-दीपिका | 
# यद्यपि “न ह वं देवान्पापं गच्छति" ( बह° १।५।२० ) (देवको कोई पाप नहीं लगता) 


इस श्रुतिके आधार पर आदित्य पुरुष आदि भी पाप रहित होनेसे उपास्य हो सक्ते, तोमी इस 
श्र तिका तात्पयं यह है कि देवत्वकालमे कमके अनधिकारी देवोका क्रियमाण पाप अथवां उसके फलके 
साथ सम्बन्ध नहीं होता । परन्तु उनके पूवं जन्म संचित पापोके होनेसे वे सवपाप रहित नहीं हो 
सकते । यंदिवे त) ङ पाप रहित हों तो "तस्मिन्यावस्संपातमुषित्वायैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते! 
( छा० ५।१०।५ ) ( वहँ कमकि क्षय होने तक रहकर वे पुनः इसी मागं से जित प्रकार गेये 
उसोप्रकार चरते दै ) इत्यादि श्रुति.ओर क्षीणे पुण्रे मस्यरोकं विज्ञन्ति"( गीता० ९।२१ ) ( पण्य 
कमं क्षीण होनेपर वे पुनः कौटकर मृत्युोकको प्राप्त होते हँ ) स्मृति वचन बाधित हो जाएंगे । अतः 
'आर्माऽ्यहतपाप्मा' यह्‌ ठीक -ही कहा गया है कि परमात्मा सव॑पाप रहित है ओर वही उपास्य है । 


१९८ नह्यसूज्र-दाङ्करभाष्य {[ अ०१पा०१ 


करम्याह--(तस्यक्चं साम च गेष्णौ" इत्यधिदेवतम्‌। तथा.ऽध्यात्ममपिं-यावञुप्य गेष्णौ तौ 
गेष्णो' इति । तच स्वार्मन प वोपपदते । (तद्य इमे वीणायां . गायन्त्येतं ते गायन्ति तस्मात्ते 

धनक्लनयः' ( ऊा० १।७।६ ) इति च टोकिंकेप्वपि गानेष्वस्येव गीयमानत्वं दरयति । तच्च 
परमेश्वरपरिश्रहे घटते, 'ययद्िभूतिमत्सचखं श्रीमदूजितमव वा । तत्तदेवावगच्छ स्वं मम तेजोंश- 
संमवम्‌' ( १०।४१ ) इति भगवद्‌ गीतादशनात्‌ । टोककामेरिवेत्वमपि निरङ्कशं श्रूयमाणे 
परमेश्वरं गमयति । & यदुक्तं हिरण्यदमश्रत्वादिरूपश्चवपों परमेरवरे नोपपद्यत इति, अचर 
व्रमः--स्यास्परमेरवर स्यापीच्छावशान्मायामयं रूप साधकानुश्रहाथम्‌। माया दयप्र मया सृष्टा 
यन्मां पयसि नारद्‌ । सवभूतगुणेयुक्त मैवं मां ज्ञात॒महसि" इति स्मरणात्‌ । अपिच यत्रतु 
निरस्तसर्वविदोपं पारमेदवरं रूपमुपदिदयते, भवति ततर शा स्रम्‌ अश्षब्द्‌मस्पशमरूपमन्ययम्‌' 
इत्यदि । सव्रकारणत्वात्त धिकारधर्ररपि कंश्चिद्धि दिः परमेदवर उपारयत्येन निद्‌श्यते- 
सवकमा सवकामः सवगन्धः सवरसः' ( छा० ३,१४।२ ) इत्यादिना । तथा हिरण्यदमश्चुत्वा- 

दिनिद शोऽपि भविप्यति । यदप्याघधारश्रचणान्न प्रस्मेहवर इति, अ्रोच्यते--स्वमहिम 
भग्निरहै यह्‌ अधिदवत ओर वाक्‌ प्राणादि आत्मक क्क्‌, साम अर्थात्‌ वाक्‌ ऋक्‌ ओर प्राण 
सामरै इस तरह अध्यात्मका आरम्भकर्‌ श्रुति कहती है-- तस्य ऋक्‌.च०' ( उस आदित्यपुरूषके 
क्क्‌ ओर साम पव-अद्धोकी संवियांँ हैँ ) यह्‌ अधिदेवत है.। इसीप्रकार धयाचमरुष्य० (जो आदित्य- 
पुरषके पादपवं है दे अक्षिपुरुषके पादपवं हैँ) यह्‌ अध्यात्म भीटहै। यह्‌ सब सर्वात्मक परमेश्वरम 
घट सकता है । "तथं इमे ° ( अतः जो ये लोग वीणामे ग।यन ( स्तुति ) करते वे उसपरमश्वरका 
ही गायन करते है, इसीसे वे धन छाम करतेदैं) इसप्रकार श्रुति लौकिक गानोमे भी उसका गान 

दिखलाती है । यह सव परमेश्वरे परिग्रहसे बट सकता है, क्थोकि "यद्चद्विभूति०' (दे कौन्तेय ! 
जोजो मी एे्वयंशाखी, भ्रीयुक्तकान्तियुक्त, राक्तियुक्त वस्तुटै उस उसीको त्रं मेरे तेजके अशसे 

उत्पन्न हुई जान ) एसा मगवदूगीतामें देखा जाता है 1 तथा लोक ओर भोगपर स्वतन्त्ररूपसे श्रूयमाण 

स्वामित्व भी परमेश्वरका ही ज्ञान कराताहे। जो यह्‌ कहागयादहै कि हिरण्यदमश्ुत्वादि रूपका 

श्रवण परमेश्वरम उपपन्न नहीं है। इस विषयमे टम कहते है--साधकोंषर अनुग्रह करनेके किए 

इच्छाव परमेश्वर का मायामय सरूपहो सक्तारहै, क्योकि (माया द्येषा०' (हे नारद ! सब भूतोके 

गुणोसे युक्त जो मृते देखता दै यह्‌ माथाका कायं होनेसे विचित्र मूतिरूप माया मेरी उत्पन्न की हृ 

है, मतः इस प्रकार मक्षे जाननेके लिएत्रुं योग्य नहीं) एसी स्मृत्तिदै। ओौर जहां समी उपा- 
धियोते रहित निविरोष परमेश्व रके स्वरूपका उपदेश किया जाता है, वहां “अश्ञब्दम ० ( वह शब्द- 

रहित, सपशरहित, रूपरहित ओर अविनाशी है ) इत्यादि शास््रहै। सबका कारण होनेसे कुछ 
विकारोके धमंसि युक्त परेश्वरका मी उपास्यरूपसे "सवं कर्मा ( सम्पूणं स्चनात्मक॒कमंवाला, 

सवंकरामना वाला, सवं गन्ध युक्त ओौर सवं रसयुक्त है ) इत्यादि श्रुतिसे निर्दशं किया जाता है । इसो 

प्रकार हिरण्यदमश्रुत्वादिका निर्दश्मी हो जायगा । आधारका श्रवण होसे आदित्यपुरष तथा 

अक्षि पुरुष परमेश्वर नहीं दै, एसा जो कहा गया है । उसपर कहते है स्वमहिमाभे प्रतिष्ठित परमेदवर- 

सव्यानन्दरी-दीपिका 

# पूवपक्षीने पहले रूपवत्वश्रवणात्‌' इस हैतुसे आदित्थपुरुषका ओर अक्षिपुरषका ग्रहण 

किया है, अब उसका “स्यात्परमेश्वरस्यापि० इत्यादि भाष्यसे खण्डन करते है । भक्तोपर अनुग्रह 
करनेके किए मायोपाधिसे परमेश्वर अनेक रूप धारण करते, जसेति शषौ मायाभिः पुरूरूप 

ईयते" (परमेदवर्‌ ज्ञान, वल ओर्‌ क्रि रूप मायते अनेक रूपोको प्राप्त होता ह ) यहं श्रुति द ॥२०॥ 








अधि० ८ सु० २.१-२२- ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ११९. 


प्रतिश्वस्याप्याघारविशेषोपदेश उपासनार्थं भविष्यति, सवंगतः्वादबह्म णो व्योमवस्सर्वा 
न्तस्स्वोपपत्तेः एेदवयम्यादाश्रवणमप्यध्या्मािदेवतविभागापेक्लमुपासनाथमेव । 
तस्मात्परमेदवर प वाक्ष्शादित्ययोरन्तरूपदिदयते ॥ २० ॥ 


मेदग्यपदेक्षाचान्यः ॥ २१॥ 
पदच्छेद भेदव्यपदेशात्‌, च, अन्यः । 
सृत्राधं- ( अन्यः ) अक्षि ओर आदित्यके अन्तर श्रयमाण अन्तर्यामी पुरुष भादित्य आदि 
शरीराभिमानी जीवोति अन्य है, ( भेदव्यपदेशात्‌ ) क्योकि “य आदित्ये तिष्टन' इस श्रुतिमे जोव नियम्य 
ओर परमेश्वर नियामक इस प्रकार दोनोके भेदका व्यपदेश है । 
छअस्ति चादिद्यादिशरीराभिमानिभ्यो जीवेभ्यो ऽन्य इईदवरोऽन्तर्यामी; य आदित्ये 
विष्ठन्नादित्यादृम्तरो यमादित्यो न वेद्‌ यस्यादित्यः शरीरं य आदिस्यमन्तरो यमयत्यष त जआत्मान्त- 
याम्बश्ृतः' (ब्र° ३।७।९) इति श्रुलन्तरे भेदव्यपदेशात्‌ तच्च हि आदित्यादन्तरो यमादित्यो 
न वेदः इतिं वेदि तुरादिध्याद्धि ज्ञानाध्मनोऽन्तर्यामी सपण निदिदयते; स ए वेहदाप्यन्तरादित्ये 
पुरूषो भवितुमहति; श्रुतिसामाःयात्‌। तस्मात्परमेश्वर ए वेहोपदि द्यत इति सिद्धम्‌॥२९॥ 
( ८ आकाज्ञापिकरणम्‌ । घर० २२) 
आकाशषस्तघचिङ्धात्‌ ॥२२॥ 


पंदचर्टेद- आकाशः, तव्लिद्धात्‌ । 

स्‌ चाथ--( आका: ) “आकाश इति होवाच" यहां आकाशं शब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण है 
(तत्लिद्धात्‌) क्योकि सर्वाणि ह वा' इस प्रकार सभी भुतोके उत्पत्ति आदि पख्रहाकादही रिद्धि दै। 

% इद्रमामनन्ति--"अस्य खोकस्य का गतिरिव्याकाश्च इति होवाच सर्वाणिह वा इमानि 


कमी आधार विशोष उपदेश उपासनकेचकएि हो जायगा, क्योकि आकाशके समान सवन्यापक 
होनेसे ब्रह्म सर्वान्तर हो सकता टै । रेश्वयंमर्यादाका श्रवण मी अध्यास ओर अधिदवत विभागकी 
अपेक्षा रखता हभ केवल उपासनके किए है । इसलिए अन्नि ओर आदिव्यके भोतर परमेश्वरका दही 
उपदेश्च है ॥ २० ॥ 

भौर आदित्यादि शरीरके अभिमानी जीवसे अन्य ईरवर अन्तर्यामी है, क्योकि ध्य आदिव्ये०' 
(जो आदित्यमें रहता हुआ आदित्थके मीतर है, जिसे आदित्य नहीं जानता, जिसका आदित्य शरीर 
है, जो आदित्यके अन्तर रहकर आदित्यका नियमन करता है वह्‌ तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है) 
हस प्रकार अन्य श्नुतिमे भेदका व्यपदेश है। वहीं 'आदित्यके भीतर दहै जिसे आदित्य नहीं जानता 
इस प्रकार वेदिता .( प्रमाता ) आदिल्यं जीवात्मासे अन्य अन्तर्यामी है एेसा स्पष्ट निर्देश किया जाता 
है । यहा भी वही आदित्यके अन्तर पुरुष होना युक्त है, क्योकि दोनों स्थलोमें श्रति्यां समान ( एक 
प्रकारकी ) ह । इससे सिद्ध हुभा कि परमेश्वरका ही यहाँ उपदेश है ॥ २१॥ 

छान्दोग कहते है- [ शालवत्य-हे जवलि ! ] (अस्य रोकस्य ०' (इस पृथिवी लोकका आधार 
क्यादहै ? राजा प्रवाहण-आकार, क्योकिये सारे भूत आकाशंसे ही उत्पन्न होते हँ ओर आकाश- 


सव्यानन्दी-दीपिका 
क "य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषों द द्यते' (छा ° १।६।६ ) भौर भय आदित्ये तिष्ठन्‌ 


(बृह ० ३.७।९ ) “यश्चक्षुषि तिष्ठन्‌" ( बह ° ३।७।१८ ) ( जो नेत्रमे रहता हभ ) इस प्रकार दोनों 
श्रतियां एक प्रकारक हैँ ओर दोनोका अथं एकदहीदहै किं आदित्य भौर अक्षिस्थ उपास्य पुरुष 
परमेश्वर ही है । पूवपक्षमे जीव उपास्य दै ओर सिद्धान्तमें परमेश्वर उपास्य है ॥ २१॥* 


१२० बरह्मसूत्र-शाङ्रभाष्य | अ० १ पादं १ 


भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्त आकां प्रत्यस्तं यन्त्याकाशो द्येवेभ्यो ` उ्यायानाकाशः परायणम्‌! 
(छान्दो ° १।९।१) दति । त्र संदायः-किमाकाशाराब्देन पर ब्रह्माभिधीयत उत भूताकाद्ा- 
सिति। कुतः संङरयः ? उभयच्र प्रयोगद शंनात्‌। भूतविरोषेतावत्षुप्रसिद्धो टोकवेदयोराकाराः 
दाब्दः बह्यण्यपि कचित्प्रयुज्यमानो ददयते । यत्र वाक्यरोषव्ादसाधारणगुणश्चवणाद्वा 
निर्धारितं ब्रह्म भवति, यथा--यदेष जका आनन्दौ न स्यात्‌ ( तै० २।७ ) इति, "आकाशो 
वै नाम नामरूपयोर्निवंहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म! ( छा० ८।१४}१ ) इति चैवमादौ । अतः सं रायः 
कि पुनरत युक्तम्‌ ? * भूताकादामिति 1 कुतः १ तद्धि प्रसिद्धतरेण प्रयोगेण रीघं वुद्धिमा- 
रोदति । न चायमाकादाराब्द उभयोः साधारणः शक्यो विज्ञातुम्‌ , अनेकाथत्वप्रसङ्गात। 
तस्माद्‌ ब्रह्मणि गोण एवाकाराराब्दो भवितुमहति। विभुत्वादिभिह बहुभिधमः सददमाका- 
होन ब्रह्य भवति । नच मुख्यसंभवे गोणोऽर्थो ग्रहणयदहति । संभवति चेह मुख्यस्यवाका- . 
शास्य ग्रहणम्‌ । ननु भूताकार्ापरिग्रहे वाक्यरोषो नोपपद्यते-^सर्वाणि ह वा इमानिभूतान्या- 
काशादेव सुखचन्ते' इत्यादिः नैष दोषः; भूताकाङस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वोपपत्तेः । 
विज्ञायते हि-- तस्माद्रा एतरमादाव्मन आकाशः संभूतः आकाल्ञाद्वायुः । वायोरभ्िः' (ते २।१) 
दत्यादि। उ्यायस्व्वपरायणत्वे अपि भृतान्तरापेक्षयोपपद्ये ते भूताकारास्यापि । तस्मादाकारा- 


कोही ख्य होति हृए प्राप्त होते दै; आकाश ही इन समीसे महानु ओर आकाश ही आश्रय दहै ) यहां 
संशय होता है कि क्या आकाश शन्दसे परब्रह्मका अभिधान किया जाता है अथवा भूताकाशका ? 
संशय क्यो होता है ? इससे कि दोनोमे आकाशच॒शब्दका प्रयोग दिखा देता है । लोक ओर वेदम 
आकाश शाब्द भूताकाशमें तो सुप्रसिद्धहै। करीं ब्रह्मम भी प्रयुक्त हआ देखा जाता है । जहां वाग्य- 
दोषके बलसे अथवा असाधारण गुणके श्रवणसे त्रह्म निर्धारित होतादै, जैसे कि यदेष आकाञ्च~ 
( यदि यह आनन्दरूप आकाश न हो }) भौर "आकाशो वे०' ( आकाश ही इस प्रसिद्ध.नाम भौर 
रूपक प्रकट करने वाला है, वे जिसके आन्तर हँ वहु ब्रह्यदहै) इत्यादि श्चतियोमे है। अतः संशय 
होता है, तो यहाँ युक्त क्या है ? पूवपक्षौ--यहां आकाचशब्दसे भुत।काशका ब्रहण दै, क्यो; भूताकाश 
ही अतिप्रसिद्ध प्रयोग होनेते बुद्धिम सीघ्र आरुढ होता है । ओर यह्‌ आकाश शब्द दोनोमें साधारण 
है एेसा नहीं जाना जा सकता, वर्योकि ता भाननेसे एक शब्दके अनेक अथं होनेका प्रषद्ध हो 
जायगा । इससे ब्रह्मम आकाल शाब्द गौण होना युक्त है, कारण किं विभत्वादि अनेक धममोसि युक्त 
होनिके कारण ब्रह्म आकाराके सदश दै । मुख्य अथैका संभव होतो गौण अर्थका ग्रहण युक्त नही 
है, अतः यहां मुरुथ भूताकाशका ही ग्रहण संमव है । मृताकाशका ग्रहण करें तो सर्वाणि ह वा०' 
( निर्वय ये सारे भूत आकाशसे ही उत्पन्न होति हैँ ) इत्यादि वाक्यशेष उपपन्न नहीं होगा ? यह 


दोष नहीं है, क्योकि भूताकाश भी वायु आदि क्रमसे कारण हो सकता है, ओर "तस्मादा०' ( शस्त्र 
प्रसिद्ध परोक्ष आत्मा यही माया विशिष्ट भात्मा है उससे आकार, आकाशसे वायु, वायुसे अ 


उत्पन्न होते ह ) इत्यादि भ्रुतियोसे आकाशकी कारणता ज्ञात होती है। अन्य वायु आदि मृतोंकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# गत॒ अधिकरणमे “य आत्माऽपहतपाप्मा इत्यादि शरुतियोके आधारपर पापरहितत्वादि 


अव्धमिचारी ब्रह्यके लिगोमे रू्वतत्वादि दुबल लिद्धोकी व्यवस्था उपाधि द्वारा की गई है । परन्तु यहां 
अस्य छोकस्य का गतिः' यह्‌ छन्दोग्य रति लिगरसे बश्वती है, अतः यहाँ श्रतिस्थ आकारा राब्दकी 


अन्य व्यवस्था नहींकीजा सकती अर्थात्‌ यह आकाश शब्द ब्रह्मपरक न होकर भताकाश परक है । 
इसप्रकार प्रत्युदयहरणसगतिसे पूवपक्ष उपस्थित होनेपर उसके उत्तरमे (अकाशस्तस्छिङ्गात्‌' इस 


सुत्रका अ!रश्म है । अय लोकस्य" यह्‌ छान्दोग्य श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य रै । 





अधि० ८ स० २२ ] भाषायुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासहित २२१ 


काब्देन भूदाकाडास्य ग्रहणमिव्येवं प्रापे ब्रमः--'जकाशस्तलिङ्गात्‌' अकाशाराब्देन ब्रह्मणो 
ग्रहणं युक्तम्‌ । कुतः {. तदिङ्धात्‌। परस्य हि बह्यण इदं लिङ्गम्‌--^सर्वाणि ह वा इमानि 
भूतान्याकाशादेवस सुत्पचन्ते' इति। परस्माद्धि बरह्मणो भूतानामुत्पत्तिरिति वेदान्तेषु मर्यादा । 
ननु भूताकाशस्यापि वाय्वादिक्रमेण कारणत्वं दशितम । सत्यम्‌, दितम्‌ । तथापि मूट- 
कारणस्य ब्रह्मणोऽपरिग्रहादाकाडादेवेष्यवधारणं, सर्वाणीति च भूतविशषणं नानुकूलं 
स्यात्‌) % तथा अकाश प्रत्यस्तं यन्ति" इति ब्रह्मलि्धं आकाशो ह्येवभ्यो ज्यायानाकाशः परायणम्‌ 
इति चस्यायस्त्वपरायणत्वे। उयायस्त्वं हनापेश्चिक परमात्मन्येवेकस्पिन्नाम्नातम्‌-“न्या- 
यान्प्रयिग्या ज्यायानन्तरिश्चाञ्ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो रोकेम्यः"(छा ° ३।१४।३)इति। तथा पराय- 
णत्वमपि परसकारणत्वात्पमार्मन्येवोपन्नतरम्‌ । श्च तिश्च - विज्ञानमानन्दं ब्रह्म रतेर्दातिःपरायणम्‌ 


अक्षा मूताकारमे श्रेष्ठत्न ओर आश्रयत्व मी उपपन्न है, इसकिएु आकाश शब्दसे मृताकारका ग्रहणं 
युक्त दै । सिद्रान्ती--देसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--अकाशस्ततिल ङ्गात्‌" आकाश शब्दसे ब्रह्मका 
ग्रहण करना युक्त है, क्योकि उसका लिङ्घ है । परब्रह्म ग्रहण करनेमे "सर्वाणि हु वा इमानि भूतानि 
यह लिद्धं प्रमाण है । वेदान्त वाक्योमे यह मर्यादाहैकि परब्रह्यसे ही भृतोको उत्पत्ति होती है। 
परन्तु मूताकार मी वायु आदि क्रमसे कारणं दिखलाया गया है ? ठीक, दिखलाया गयादहै,तोमी 
मूल कारण ब्रहमके अपरिग्रहुसे "अकारदेव' .(आकाशसेही) एव अवधारण भौर सर्वाणि" 
( सब ) यह मूतोका विशेषण अनुकु ( संगत ) न होगा।. उसी प्रकार आकाशं०* ( आकाशमें 
लीन होते हँ ) यह्‌ ब्रह्मका लिद्ध दै। आकाशो० ( आकार इनसे महान्‌ है ओर आका परमाश्रय 


है ) इस प्रकार ज्यायस्त्वं ओर परमाश्रयत्व मी ब्रहयके छिद्ध हैँ । “ज्यायान्प्रथिव्या ° (यह मेरा आत्मां 
पृथिवीसे बड़ा अन्तरिक्षसे बड़ा दलोकसे बड़ा इन सब लोकोसे बड़ा दै) यह श्रुति केवल एक पर- 


मात्मामें ही अवेक्षा रहित ज्यायस्त्व कहती है । तथा परमाश्रयत्व भी परम कारण होनेसे परमत्मामें 
ही युक्त है । विज्ञानमानन्दं ० ( ब्रहम विज्ञान ओर आनन्दस्वहूप है, वहु धन देने वाे ( कमं करने 


सत्यानन्दी दीपिका 
# पूवक्षो--अस्य खोकस्य' इस छान्दोग्य श्रतिमे पठित आकाश शब्दसे भूताकाशका ग्रहण 


करना चाहिए ब्रह्मका नहो, यदि "यदेष आकाश आनन्दो न स्यात्‌” इत्यादि श्रतिके आधारपर 
माकाश शब्दे ज्रह्यका ग्रहण करे तो एक आका शब्दके भृताकाश ओर ब्रह्मदो अथं मानने 


पडगे, एेसा माननेसे सवंत्र॒एंक शब्दके अनेक अथं माननेका प्रसंग उपस्थित होगा जो सवथा अयुक्त 
है। यदिपएेसारै तो "यदेष आकाश्च आनन्दो न स्यात्‌" इत्यादि श्रतियोमे ब्रह्यके लिए आकाड्च 


शाब्द प्रयोग क्यों किया गथा? इसलिए कि “आकाशवस्सवगतश्च निव्यः' ( ब्रह्म आकाडके समान 
सवगत ओर नित्य है ) इसप्रकार आकाशके समान विभूत्वादि अनेक धमं ब्रह्मे श्रुति प्रतिपादित 
है, इस समानतके कारण ब्रह्मे अकाश हब्दका गौण प्रयोग किया गया । 

%& यदप आकाञ्च आनन्दौ न स्यात्‌ इत्यादि श्रुतियोके आाधारपर आकाश शब्दसे ब्रह्यका 
ही ग्रहण करना ठीक दै, भूताकाशका नहीं, क्योकि सर्वाणि ह वा हमानि०' इत्यादि श्रुतियोमे ब्रह्म 
ही सत्र भूतोका कारण कहा गया दै । यदि भूताकाशको कारण मानें तो तेज आदिकी उत्पत्तिमें वायु 
आदिको मौ कारण मानना पड़्गा । यदि आकाश शब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न करं तो आकाशादेव" 
स श्रुतिमें अवधारणाथंक "एव'का बाध होगा । सर्वाणिदह वा इमानि०' इस श्र॒तिमे “सवे पद 
आकाश (ब्रह्य) से भिन्न सव भृतोकी उत्पत्ति ब्रह्मसे ही कहता है । यदि सव पदसे आकाशको 
छोडकर वायु आदि रोष भूरतोका ग्रहृण करे तो सवंपदमे अथंका संकोच करना पड़्गा जो सवंथा 
अयुक्त है, अतः सव" पदसे आकाशका भी ग्रहण है । 
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(व° ३।९।२८) इति। अपि चान्तवच्वदोषेण इषलावत्यस्य पश्चं निन्दित्वा, अनन्तं किचि 
दक्तकामेन जेवटलिना आकादाः परिग्रदीतः, तं चाकारामुद्‌गीथे संपाद्योपसं हरति- “स एष 
परोवरीयानुद्वीथः स एषोऽनन्तः (छा० १।९।२) इति । तच्चानन्त्यं व्रह्मटिङ्गम्‌ । यत्पुनरुक्तं 
भूताकाशं प्रसिद्धिबखेन प्रथमतरं प्रतीयत इति, अत्र व्रमः-- प्रथमतरं प्रतीतमपि सत्‌ 
वाक्यदोषगतान््रह्मगुणान्टष्रा न परिगृह्यते, दकशितश्च ब्रह्मण्यप्याकाशाद्ाब्दः-'आकाशो चे नाम 
नामरूपयोर्निंवहिता' इत्यादो । तथाकाङ्ापर्यायवाचिनामपि ब्रह्मणि प्रयोगो दर्यते--"करचो 
अक्र परमे भ्योमन्यरिमन्देवा अधि विश्वे निषेदुः ( ऋ० सं० १।१६४।३९ ) सषा मागवी वारस्णी 


वारे यजमानकौ परमगति दै अर्थात्‌ कमं फलका दाता है ) रेसी श्रुति मी है । ओर उसी प्रकार 
अन्तवाक्वदोषसे शाखावत्यके पक्षकी निन्दाकर किसी अविनाशी ` वस्तुको कट्नेकी इच्छा करनेवाले राजा 
जवलिने बाकारका ग्रहण क्िथाहै। उस अकाशका उद्गीथमे संपादनकर “स एष०' ( वह यह्‌ 
उद्गीथ परमे पर परम उल्कृष्ट है ओर यह्‌ अनन्त है ) एेसां उपसंहार किया है । वह्‌ आनन्त्य ब्रहाका 
लिङ्खदहै। गौरजो पूनः यह्‌क्टा गयाहै कि प्रसिद्धिके वलसे आकाश श्ब्दसे प्रधम भूताकाश 
प्रतीत होता है। इस विषयमे हम कहते हैँ-- आकाश पदे प्रथम भूताकाश प्रतीत होता हुआ भी 
वाक्यशोषगत ब्रह्म गुणोको देखकर उसका ग्रहण नहीं किया जाता । ओर "आकाशो ( आकाश ही 
नाम बौर रूपको प्रकट करनेवाला) इत्यादि श्रुतियोमे ब्रहममे मी आकारा शब्दका प्रयोग 
दिखाया गया है । तथा अआकाडके पर्यायवाची शब्दोका मी ब्रह्मम प्रयोग "ऋचोऽक्षरे० ( उत्कृष्ट, 
कूटस्थ इस आकाश ( ब्रह्म ) मे सब वेद प्रमाण हँ ओर उसीमें देव अधिष्ठित हँ ) “वषा भागवी ०' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# छान्दोग्योपनिषद्‌ अध्याय १, खण्ड ८--दालभ्य, शालावत्य ब्राह्मण ओर राजा जवल्िये 


तीनों उदुगीथविद्यामें कुशल ये, परस्पर विचार आरम्म किया कि उद्गीथकी प्रतिष्ठा क्या है ? दालम्य- 
ओकाररूप उद्गौथका कारणं स्वर ( ध्वनि ) है, उसका कारण ? प्राण ( बल ) टै, उसका कारण ? 
अन्न है, अन्नका कारण 7? जल-वर्षा है, उसका कारणं ? स्वगं ( अन्तरिक्ष ) है, उसका कारण ? कई 
नहीं, . स्वगस्थ देवगण प्रसन्न होकर यथासमय वृष्टि करते है, उससे अन्न, अन्नतसे प्राण( बल) 
प्राणसे ध्वनि ( बोलनेकी चक्ति ) ओर ध्वनिपे ओंकार रूप उद्गीथ । इस प्रकार परम्परासे ओकार- 
रूप उद्गीथकी प्रतिष्ठा स्वगं है । यह्‌ सुनकर शाखावत्यने कहा- हे दालभ्य ! स्वगंकी प्रतिष्ठा यह्‌ 
रथान्तर साम ( पृथ्वी ) है, क्योकि यहाँ यज्ञादि कमं होते है, जिससे स्वगंस्थ देवगण जीवित रहते ह 
अथवा सन्तुष्ट होते हँ । इसकिए उद्गीथकी प्रतिष्ठा रथान्तर साम है अर्थात्‌ पृथ्वी कोक है, उरस्का 
कारण कोई नहीं । राजा जं वलि -“अन्तवद्रेकिरू ते हारावव्य सामः (छा ° १।८।८) (हे शालावत्य 1 
निश्चय, यह तेरा साम अन्तवाला है अर्थात्‌ यह्‌ पृथ्वी लोक परिच्छिन्न ओर नाशवानू दै) तुमने यह 
मिथ्या कहा कि .उद्गीथक प्रतिष्ठा पृथ्वी लोक है, इस अपंराधके कारण यदि कोई एेसा कह देता कि 
तेरा मस्तक भिर जायतो तेरा मस्तकं गिर जाता । तब भयभीत होकर शाकावत्य बोला--हि जवलि ! 

अस्य रोकस्य का गतिः" ( इस पृथ्वी लोककी प्रतिष्ठा क्या है ? ) जैवलि- आकाश इति सोवाच 
(यह आकाश है एेसा कहा ) इस प्रकार जंयलिने विनारित्व ओर पैरिच्छिन्त्व दोष देकर शालावत्यके 
पक्षकी निन्दाकी भौर उद्गीथकी प्रतिष्ठा आकाश्ञ कहा, अतः यहाँ अनन्त आकाश-ब्रह्मका ग्रहण है । 


उद्गौथ आकाश ही है" इस प्रकार उद्गीथमे आकाशका संपादन करनेसे आकारदके अनन्त आदि 
गुणोसे युक्त उद्गोथमे आकाशट्टिकर उपासना करनी चाहिए । यद्यपि आकाश शब्दसे सहसा 
भूताकाश ही प्रतीत होतार, तौ मी (जाकाञ्चो वे नाम॒ नामरूपयोनिवहिता' इस वाक्यशेषके बलसे 
भाकाश राब्दसे ब्रह्मका ही ग्रहण करना युक्त है । † 


अचि० ९ सृ० २३ ] भाषायुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासहित १२३ 


विद्या परमे व्योमन्प्रतिष्िता' ( त° ३।६ ) ® ॐ कं ब्रह्म खं ब्रह्मः ( छा ० ४।१०।५ ) “खं पुराणम्‌, 
(बर० ५।१) इति चंवमादौ । वाक्योपक्रमेऽपि वतमानस्याकााशाब्दस्य वाक्यरोषवशायुक्ता 
ब्रह्मविषयत्वावधारणा । अभ्निरधीतेऽनुवाकम्‌' इति हि वाक्योपक्रमगतो ऽप्यथिशब्दो माणव- 
कविषयो दश्यते । तसमद्‌।काशा शग्दं बह्म ति सिद्धम्‌ ॥६२॥ 
( ९ प्राणाधिकरणम्‌ । सू० २२) 
अत एव प्र्णः ॥२३॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, प्राणः । 

सूत्राथं-( अतएव ) पूर सू व्रोक्त उत्पत्ति आदि लिङ्खोसे (प्राणः) श्राण इति होवाच 
टस श्रतिस्य प्राण परमात्मादहीदहे। 

क उद्गीथे-- प्रस्तोतर्या देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' (छा० १।१०।९ ) इत्युपक्रम्य भ्रयते- 
कतमा सा देवतेति प्राण इति होवाच सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवामिसविशन्ति प्राणम- 
भ्युनिहते सेषा देवता प्रस्तावमन्वायत्ता' ( छं० १।११।४,५ ) इति तचत्र संशायतिणयो पुवंवदेव 
द्रष्व्यी । श्राणवन्धनं हि सोम्य मनः' ( छां ६।८।२ ) श्राणस्य प्राणम्‌” ( ब्र° ४।४।२८ } 





( यह मागंवी वारुणी विद्या परन्रह्ममे प्रतिष्ठित है ) *ॐ कं ब्रह्म ( ॐ क-सुख ब्रह्म है, ख-आकाल- 
व्यापक-ब्रह है ) ओर “खं पुराणम्‌०' (खपुराणरहै) इत्यादि श्रृतियामिं देखा जाता है । वाक्यके 
आरम्भमे भी वतमान आकाश क्ब्दका वाक्यशेषके बलसे ्रह्यविषयकः निश्चय करना युक्त है 1 
[ इसमे उदाहरणं देते हँ ] अश्चिरधीते ( अग्नि अनुवाक-वेदमाग का अध्ययन करता है) 
इस वाक्यके आरम्ममे प्राप्त अग्ति शब्द भौ माणवकं विषयक. देखा जाता है । इससे यह सिद्ध हुभा 
कि आकाश शब्द ब्रहाविषयक है ॥ २२॥ 

सामवेदीय उद्गोथ प्रकरणमें प्रस्तोतर्या देवता०' ( है प्रस्तोता ! जो देवता प्रस्तावमें अनुगत 
है ) एसा आरम्मकर कतमा सा०' ( वह प्रस्ताव मधिष्ठातु देवता कौनहै? चाक्रान्ण-- प्राणै, 
एेसा कहा, क्योकि ये समी भूत प्राणमेदही प्रवेश कर जाते दँ अर्थात्‌ लीनहो जति, प्राणसे ही 
उत्पन्न होते है, वह्‌ यह्‌ प्राण देवता ही प्रस्तावमें अनुगतदहै) एेसा श्रुति कहती है । उसमे संशय 
मौर निणंय पहक्के समान ही समन्चने चाहिए । श्राणवबन्धनंः ( हे प्रिय! मन उपाधिसे उप- 
लक्षित जीव प्राण बन्धन वाला है अर्थात्‌ प्राणोपलक्षित ब्रह्यके साथ सुषुप्ठिमे एक होता दहै) भौर 
प्राणस्य०' ( जो उसे प्राणका प्राण जानते ह ) इत्यादि श्रुतिवाक्योमे प्राणशब्द ज्रहाविषषक देखा 


0. # 
धऽ छान्दोग्यादि उपनिषदोमे "क बरह्म, खं ब्रह्य" “खं ब्रह्म, खे पुराणम्‌" परमे व्योमन इसप्रकार 


आकाशके पर्यायवाची "ख व्योम" आदि शब्दोका प्रयोग ब्रह्यमे देखा जाता है। ओर आनन्दके 
पर्यायवाची कं शब्दका प्रयोग ब्रह्मे किया गया है, किन्तु लोकं प्रसिद्ध भूताकाशमे नही, क्योकि वह 
जड है । ओर . उत्पद्यमान होनेसे “खं पुराणम्‌" वह अनादि भी नहीं रहै, इसलिए आकाश इति 
होवाच इस श्रुतिमे आकाश शब्दै ब्रहापरक ही है । पूवंपक्षमे भूताकाश हृष्टिसे उद्गीथकी उपासना 
है, सिद्धान्तमे ब्रह्यद्टिसे ॥ २२ ॥ | 

%& भगवान सूत्रकार आकांश वाक्यभे उक्त न्यायका श्राण इति होवाच' इस वाक्यमे अति- 
देश करते हँ अर्थात्‌ आकाश इति होवाच' जँसे यहां आकाश शब्द ब्रह्मपरक है, वसे ही श्राण 
दति होवाच' इस वाक्यगत प्राणशब्द मी ब्रहापरक है । इसप्रकार अतिदेश संगतिसे “अत एव प्राणः" 
इस सूत्रका उल्लेख करते हँ । एक समय दुर्मक्षसे पीडितं उषस्ति नामं चक्का पुत्र चाक्रायण धन- 
क।मनाते राजाके यज्ञमे गया, वहां नऋत्विजोमे से पहले प्रस्तोतासे प्रल किया-( हे प्रस्तोता ! जो 
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चैवमादौ ब्रह्मविषयः प्राणदाष्दो दद्यते; वायुविकारे तु प्रसिद्धतरो लोकवेदयोः, अत इह 
प्राणराब्देन कतरस्योपादानं युक्तमिति भवति सदायः। कि पुनर युक्तम्‌ ‹ वायुविकारस्य 
पञ्चघ्रततेः प्राणस्योपादानं युक्तम्‌। तहि प्रसिद्धतरः प्राणशब्द इत्यवोचाम । नजपूठवदिह।पि 
तद्िङ्गादव्रह्यण एव ग्रहणं युक्तम्‌ ) दृहाप्पि वक्यशेषेभूतानासवंदानाद्‌ गमन पारमश्वर्‌ कमं 
प्रतीयते । न, मुख्येऽपि प्राणे भूतसं वेश्नोद्‌ गमनस्य दरानात्‌ एवं  ह्याम्नायते- यदा वै पुरुष 
स्वारपत प्राण ताह वगिप्यात प्राण चुः प्राण श्रच्र त्राम समन स यदा ब्रहभ्यत प्राणादेवाधि 
पुनजयन्ते' ( शा० ब्रा० १०।३।३।६ ) इति । प्रत्यक्षं चेतत्‌ , स्वापकाटे प्राणवृक्तावपरिदुप्य- 
मानप्यामिन्द्रियतव्र च्यः परिद्टप्यन्ते, व्रवोचक्ारे च पुनः प्रादुभवन्ताति। &इ न्द्रियसारत्वाच्च 
भ्रूतानामर(वरद्धा मुख्य प्राणन भ्रूतसवरानद्गमनवाद्रा वाक््यद्ाष । आपि चाद्ल्य।ऽन् 
जाता है । देहुमे चलने वाले वायुके विक।रप्राणमे तो छोकं ओर वेदम प्राण शब्द अतिप्रसिद्धर। 
इसलिए यहां प्राण शब्दस किप्का ग्रहण करना युक्त है, एेसा संरयदहोतादहै। तो यहां किसका ग्रहण 
युक्त दै ? वायके विकार र्पाच वृत्तिवाङे प्राणका ग्रहण करना युक्त दहै, क्योकि उसमे ही प्राणरब्द 
विदोषरूपसे प्रसिद्धै, एसा हम कह चुके हैं । यदि कहो कि पूवं अधिकरणके समान इस अधि- 
रणम मी ब्रह चलिद्धसे ब्रह्मकाही ग्रहण य॒क्तरै। क्योकि यहाँ मी वाक्यदोष | सर्वाणिहुवा 
इमनि 1 मे भतोका लय ओर उद्गम परमेश्वरका कम प्रतीत होता दहै । तो यह्‌ ठीक नहींदै, कारण 
कि मुख्यप्राणे मी मतोके कय ओर उद्गम देवे जते हँ । “श्रृतिरेसा कहती दहै कि ध्यदा व° 
( निश्चय जब पुरुष सोता तव्वाणो प्राणमेही लोन होती दहै, चक्षु प्रणमे, श्रोत्र प्राणम ओर 
मन प्राणमे ऊीन होता )। ओर यह्‌ प्रत्यक्ष है कि सुप्ति कालमे प्राणव्यापारके अलुप्त होनेपर 
मी इन्द्रियोके व्याप।र लुप्तहो जातेदै ओर जाग्रत्‌ कामं प्रकेटहोतेहै। ओर इन्द्रियां भूतोकी 
सारसूप ह, इसक्एि भृतोके कय ओर उद्गमका प्रतिपादकं वाक्यरोष मुख्य प्राणमें मी विरूढ. नहीं 
है । किच्च प्रस्तावदेवता प्राणके कथन.नन्तर उदृगीथ.जौर प्रतिहारके देवता आदित्य ओर भअन्नका 
निर्देश दहै । जैसेये दोनों ( आदित्य ओर भन्न ) ब्रह्य नहींरै, वसे ही उनके साटृश्यसे प्राण मी ब्रह्म 
सखत्यानन्दी-दौपिका 
देवता प्रस्ताव-मक्तिमे अनुगतदहै, यदि तु उसे विना जाने प्रस्तवन करेण तो तेरा मस्तक गिर 
जायगा ) इसीप्रकार उद्गाता भौर प्रतिहतपसि मी कहा । यहां विशेष ज्ञातन्य यह्‌ है कि “पञ्च भक्तिकं 
साम सक्त मक्षिक सामेतिः पांच भक्ति साम ओर सात भक्ति साम इसप्रकारसामकेदो भेदरहै। 
यह्‌ मक्तिश्लब्द अवयव वाचक टै अर्थात्‌ सामवेदके भागको भक्ति कहतेटैँ।1 ह्कार, ओंकार 
प्रस्ताव, उद्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव ओर निधन । इनमेमे प्रस्तावका गायन करनेवाला प्रस्तोता, उद्गीथ- 
क गायन करनेवाला उद्गाता ओर प्रतिहारका गायन करनेवाला प्रतिहर्ता कहखाता है । उपद्रव ओर 
निधन दोनोको तीनों मिलकर गायन करते हैँ । जौर ओंकारको यहाँ पृथक्‌ नहीं कहा गया है । तब 
प्रस्तोताने चक्रायणसे कहा कि प्रस्तावमे अनुगत वह देवता कोन है ? उषस्ति-श्राण इति होवाचः (वह्‌ 
प्राण है, एसा कषा ) । इसमें प्राणको ही सभी मृतोकी उत्पत्ति ओर लयका कारण कहा भया है । इस 
कारण प्राणशब्दसे ब्रह्मका प्रहण हो सकता है वायुके विकार प्राणम भी लोकं ओर वेदमें प्राण 
ब्द प्रसिद्ध है, तो इसमे सन्देह होता है कि यहां प्राण राब्दसे किसका ग्रहण करना युक्तै? 

8 समाधान-इंद्वियसारल्वाच' “व्यस्य द्यंष रसः ब्रूह ° ( २।३।५ ) ( इन्द्रियां त्यत्‌-अाका- 
शादिका सार हँ ) इससे यह स्पष्ट होता है कि इन्द्रियां अपच्वीकृत भ॒तोकी साररूप हैँ ) उनके छयादिके 
कथने मूतोके मी लयादि प्राणमें सिद्ध होते दै, इसप्रकार सर्वाणि ह वा' यहु वाक्यशेष भी संगत 
है । उसी प्रसंगमें उदृगाताने चाक्रायणसे पछा कतमा सा देवताः ( छा ५।११।६ ) ( उद्गीथमे 
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चोद्‌शीथग्रतिहारयोद वते प्रस्तावदेवतायाः प्राणस्यानन्तर निदिश्येते। न ब तयोब्रह्मःवमस्ति, 
तत्सामान्याच्च प्राणस्यापि न ब्रह्मत्वमिव्येवं प्रापे स्कार आह-*अत एव प्राणः" इति । 
“तलिङ्गाव इति पू्॑सत्रे निरदिंष्रम्‌ । अत एव तद्िङ्गासप्राणराब्दमपि परं बह्म भवितुमहति । 
प्राणस्यापि हि बह्यलिङ्गसंबन्धः भ्रूयते-- “सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि प्राणमेवःभिसंविक्षत 
प्राणमभ्युनिहते (छा० १।११।५) इति । प्राणनिमित्तो सवष भूतानासुत्पत्तिप्रलयावुच्यमानो 
प्राणस्य ब्रह्मतां गमयतः। ननूक्त मुख्यप्राणपरिग्रहेऽपि संवेरानोद्‌गमनदखशंममविरुडं; स्वाप 
प्रयोधयोदंडानादिति। अत्रोच्यते,--स्व्रापप्रोधयोरिन्द्रियाणमेव केवरानां प्राणाश्रयं 
संवेरानोदगमनं द्यते, न सखयंषां भूतानाम्‌ । इद तु सेन्द्रियाणां खरारीयणां च जीवा- 
विष्ठानां भूतानां; सवाणि ह वा इमानि भूतानि" ( छा० १।११।५ ) इति श्रुतेः ! यदापि भूतः 
भरुतिमंहाभूतविषया परिगृह्यते, तदापि बरह्मलिङ्गव्वमविरद्धम्‌ । % नु सहापि विषयरिन्द्र 
याणां स्वापप्रबोधयोः प्राणेऽप्ययं प्राणाच प्रभवं श्छणुमः--' यद्‌ सुक्षः स्वप्नं न कंचन पर्यस्य- 
नहीं है । स्िद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर भगवानु सूत्रकार कहते दँ--अत एव प्राणः तद्िङ्गात्‌' एसा 
पूवं सूत्रमे निर्देश किया भया है, इससे उसके लि द्धे प्राणश्ञब्द वाच्य परब्रह्म होना चाहिए, क्योकि 
"सर्वाणि हवा इमानि यह श्रुति प्राणका मी ब्रह्मलिद्घके साथ सम्बन्ध कहती है। इसमे प्राण 
निभित्तकं समी भृतोके कटे हुए उत्पत्ति ओर प्रङ्य प्राणमे ब्रह्मत्यका बोध कराते दँ । परन्तु जो यह्‌ 
कहा गया है कि मुख्य प्राणका परिग्रह हौनेषर भी कंय ओर उत्पत्तिका दशन . विरुद्ध नहीं है, क्थोकि 
सुषुप्ति ओर जाग्रते एषा देखनेमे आता है । इसपर कहते है-पुषुप्ति ओर प्रवोध कालमें केवल 
इन्दरियोके ही प्राणाश्रय लय ओर उदृश्रम देखे जाते है सब भूतोके नहीं, परन्तु यहाँ तो इन्द्रिय 
सहित, शरीर सहित ओर जीवसे सम्बद्ध भूतोके प्राणाश्रय लय ओौर उद्गम है, क्योकि सर्वाणि हवा 
इमानि" एेसी श्रुति हे । यदि यह्‌ मू तश्नुति महाभूत विप्रयक गृहीत होतो मी ब्रह्मलिद्धत्वमे कोई विरोष 
नहीं है । परन्तु इसप्रकार हम सुनते हैँ कि सुषुप्ति ओर जाग्रत्‌ कालम विषयों सहित इन्दरियोका प्राणमं 
लय ओर प्राणसे उद्धव होतादहै, क्योकि यदा सुक्ः० ( जब सोता हुआ पुरुष कुछ स्वप्नं नहीं 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
कोन देवता अनुगत है?) चाक्रायण" जादित्य इति होवाचः ( छा० १।११।७ }) ( आदित्यै, 
एसा कहा ) प्रतिहूर्ता--. कतमा सा देवताः ( प्रतिहारमें कौन देवता अनुगत है ? ) “अन्नमिति होवाचः 
( छा° १।११।९ ) (वह्‌ देवता अन्न है, एेषा कहा) इसप्रकार प्रस्ताव देवताके कथनानन्तर उदगीथके 
देवता आदित्य गौर प्रतिहारके देवता अन्नका कथन किया गया है। इस प्रश्नोत्तरमे जंसे आदित्य 


जोर अन्न ब्रह्मनहींरहै, वसे ही यहां आदित्य ओर अन्नके सच्निहित पठित होनेसे प्राण मी ब्रह्म नहीं 
है । इसलिए राण इति होवाच' यहाँ प्राण रशाब्दसे वाथुके विकार पांच वृत्तिवाछे प्राणका ग्रहण 
करना युक्त है। 

# सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्पद्यन्ते ( छा० १।९।१ ) (ये सज भूत 
आकाशम ही उत्पन्न होते टँ ) इस श्रत्ते जसे भूतोका विशोषण “सवं” पद आकारमे ब्रह्मत्वका। बोधक 
लिङ्ग है, वसे ही "सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि" ( छाः १।११।५ ) इस श्रुततिमे भी भूतोका विशेषण 
सव” पद प्राणमे ब्रह्यत्वका बोधक लिङ है । इससे श्राण इति होवाच' यहां प्राण शब्द ब्रह्मपरक है । 


किच्च सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि यह श्रुति सब भूतोके सा वायुकी भी उत्पत्ति कहती है, ओर्‌ 
"आकाशाद्वायुः" ( आकारासे वायु उत्पन्न होता है ) इस अन्य श्रुतिमे भी वायुकी उत्पत्ति कही गर्द 


है । इससे जब प्राणका कारण मूत वायु भी सव भूतोके ख्य गौर उद्गमका कारण नहीं तो वायुका 
विकारं प्राण सब भृतोके लय ओर उद्गमका कारण हो यह्‌ कथन केवल साहस मात्र है । 
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थास्मिन्प्रण एवैकधा भवति तदेनं वाक्सर्वेरनाममिः सहाप्येति" ८( कौ० ३।३ ) इति । तत्रापि 
तल्िङ्धास्पराणराब्दं चरह्यैव । यप्पुनरक्तम्‌--अन्नादित्यसंनिधानात्प्राणस्याव्रह्मस्वमिति, तद्‌- 
युक्तम्‌; वाक्यरोषवटेन प्राणरन्द स्य बह्मविषयताया प्रतीयमानायां संनिधानस्याकिचित्क- 
रत्वात्‌ । यत्पुनः प्राणराब्दस्य पञ्चवुन्तो प्रसिद्धतरत्व, तद(कााराब्द स्येच प्रतिविधेयम्‌ । 
तस्मात्सिद्धं परस्ताद्‌ वतायाः प्राणस्य ब्रह्मत्वम्‌ । अच्र केचि दुहरन्ति--श्राणस्य प्राणम्‌” 
( त्रु० ४।४।५१८ ) श्राणव्र धनं हि सोम्य मनः (छा० ६।८।२ ) इति चः- तदयुक्तः; शाष्द्‌ 
भेदालप्रकरणाच्च संदष्यानुपपत्तेः। यथा पितुः पितेति प्रयोगेऽन्यः पिता षष्ठीनिदिष्रोऽन्यः 
प्रथमानि प्रितुः पितेति गम्यते, तद्त्‌ श्राणस्य. प्राणम्‌ रति राब्दभेदात्पसिद्धास्पराणा- 
द्भ्य प्राणस्य प्राण इति निश्चीयते । नहि स एव तस्येति मेदनिद शादो भवति । € यस्य 
च प्रकरणे था निदिद्यते नामान्तरेणापि स एव त प्रकरणी निदिष्र इति गम्यते । यथा 
देखता तब यह्‌ प्राणमेदही एकरहोतादै ओर उसी समय उपमे सभी नामके साथ वाणी कीन होती 
है ) यह्‌ श्रुति है। इसमे भी ब्रह्मके लिगोसे प्राणशब्द वाच्यब्रह्मदहीदहै। ओर जो यह्‌ कहा गयादै 
कि अच्च भौर आदित्यकी संनिधि प्राण ब्रह्म हीं है, वह्‌ अयुक्त है, क्योकि वाक्यशेषके बलसे प्राण 
शब्द ब्रह्मविषयक प्रतीत होनेपर सच्निधान प्रयोजन रदित रै । पूनः यहु भी कहा गम्राहै कि प्राणशब्द 
पाच वृत्तिवाले मूख्य प्राणमं अतित्रसिद्ध है, उस आक्षेपका परिहार आकाश शब्दके समान समन्नना 
चाहिए । इससे यह सिद्ध हज किं प्रस्तावका देवता प्राण ब्रह्म है। यहाँ वृत्तिकार श्राणस्य प्राणम्‌ 
श्राणवन्धनं हि सोम्य मनः' ( हे सोम्य ! मन उपहितं जीव प्राण-ब्रह्मके साथ सुषुप्तिमें एक होता 
है ) इसप्रकार ध्रुतिका उदाहरण देते हैँ । वह ठीक नहीं है, क्योकि दान्द मेदसे ओर प्रकरणसे संशय 
नहीं हो सकता । यथा “पितुः पिताः ( पिताका पिता ) इस प्रयोगमें षष्ठो विभक्तिसे निदिषट पिता 
जन्य है ओौर प्रथमानिदिष्ट पिता अन्य है, इससे “पितुः पिता ेसा अवगत होता है । वसे ही श्राणस्य 
प्राणम्‌ ( प्राणका प्राण ) इसमे शन्दभेदते प्रसिद्ध मुख्य प्राणते भिन्न प्राणका प्राण है एेसा निरिचत 
होता है, क्योकि एक ही पदाथं "तत्‌ से कहा हुभा तस्य" ( उसका } इसप्रकार भेद निर्देशक योग्य 
नहीं होता अर्थात्‌ प्रथमासे कहे हुए पदाथंको भेदरूप षष्ठीसे कहना युक्त नहीं है । जिसके प्रकरणमें 
जो निदि होता है उस प्रकरणमें अन्य नामसे मी वही प्रकरणी ( प्रकृत ) निद्ष्ट. होतार, एेसा 
ज्ञात होता दै । जसे ज्योतिष्टोमके प्रकरणमें "वसन्ते वसन्ते ०" ( प्रति वसन्त ऋतुमें ज्योतिः याग करे ) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
किच्च अन्न ओर आदित्थकी संनिधिमें पठित होनेसे भी प्राण ब्रह्य नहीं है, क्योकि वाक्यान्तर- 
सनिधिकौ अपेक्षा स्ववाक्यावगत लिग बलवान्‌ होता है "हृदि प्राणो गुदेऽपानः समानो नाभिसंस्थितः । 
उदानः कण्ठदेशे स्याद्‌ व्यानः सवशरीरगः ।' ( हृदयमें प्राण, गुदामें अपान, नाभिमें समान, कण्ठ- 
देशम उदान भौर व्यान सारे शरीरमेहै) इसप्रकार पाच वृत्तिवाकला शरीरान्तः संचारी वायुका 
विकार प्राण यहाँ प्राणशब्दसे ग्राह्य नहीं है। आकारशब्द छोकप्रसिद्ध भृतकारामे अतिप्रसिद्ध 
होनेपर मी जसे “आकाश्च इति होवाचः यहाँ ब्रह्मपरक है, वैसे ही प्राण शब्द अध्यात्मं मुख्य प्राणमं 
सतिप्रसिद्ध होनेपर मी श्राण इति होवाच यहाँ ब्रह्यपरक ही है । वृत्तिकार श्राणस्य प्राणम्‌" को 
इस अधिकरणका विषय वाक्य मानते है, परन्तु भगवानु माष्वकारने शब्दभेद ओर प्रकरण इन दो 
हेतुमोसे उसका खण्डन किया है । परन्तु "पुरुषस्य चेतन्यम्‌' राहोः शिरः जसे यहां अभेदमे मी 
षष्टी ओर प्रथमा विभक्तिका निर्देश दहै, वसे श्राणस्य प्राणम्‌" यहां मी होना.चादिए ? परन्तु यहां 
तो दोनों शन्दोसे निदिष्ट पदाथेमिं भेष है । 
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ज्योतिश्यमाधिकारे-- "वसन्ते वसन्ते ज्योतिषा यजेत' इन्यत्र ज्योतिःरब्यो ज्योतिष्टोमविषयो 
अवति, तथा परस्य चह्यणः प्रकरणे श्राणबन्धनं हि सोम्य मनः" ( छा० ६।८।२ ) इति श्रतः 
प्राणदाब्दो चायुवकारमात्र कथमवगमयेत्‌ † अतः संदायाविषयव्वान्रे तदुदाहरणं युक्तम्‌। 
प्रस्तावदेवताया तु प्राणे सद्यपूचपश्चानणया उपपाष्दताः ॥२३॥ 
( १० ज्योलिश्चरणाधिकःरणम्‌ स्‌० २५२७} 
ज्या(तश्चरणाभधानात्‌ ॥२४॥ 

परिच्ेद--ज्योतिः, चरणामिधानात्‌ । 

सूजाथ--( ज्योतिः ) यदतः परो दिवो" यहां ज्योतिः शब्दसे ब्रह्म ही ग्राह्य दै, (चरणाभि- 
धानात्‌) क्योकि पादोऽस्य" इस पूववाक्यमे पदका अभिधान है । 

4 इद्रमामनन्ति---'अथ यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विश्वतःपष्टेषु सवंतःप्रष्टेष्वनुत्तमे- 
पूत्तमेपु रोकेच्विदं वाव तद्यदिदमर्मन्नन्तःपुर्षेः ज्योतिः" (छा° ३।१३।७) इति । तच संदायः- 
किमिह ऽयोतिःरब्देनादिव्यादिकः ज्योतिरभिघीयते किंवा परमात्मेति, अर्थान्सरविषयस्यापि 
शाब्दस्य तद्टिज्ञाद्‌ ब्रह्मविषयत्वमुक्तम्‌, इद तु तलिङ्गमेकास्ति नास्तीति विचायते । कि ताव- 
स्मा्तम्‌ १ ® आदिस्यादिकमेव ज्योतिःराब्देन परिगृह्यत इति। ङतः प्रसिद्धेः । तमो 
यहां ज्योतिः शब्द ज्योतिष्टोम विषयक है, वसे ही परब्रहयके प्रकरणमे श््राणबन्धनं हि सोम्य मनः" 
इसमे श्रुत प्राणशब्द केवल वायुके विकारमात्रका कसे बोध करायेगा ? अतः संशयका विषय न होनेसे 
यह उदाहरण ठीक नहीं है । प्रस्तावकरे देवता प्राणमं तो संशय, पूवेपक्ष क्षौर निणंयका उपपादन 

कियागयादहै। २३॥ 

छान्दोग कहते रै अथ यदुतः०” ( तथा इस दुरोकसे परे जो परम ज्योति विद्वके पृष्ठ पर 
मर्थात्‌ सबके ऊपर जिससे उत्तम कोई दूसरा रोकं नहीं है एेसे उत्तम लोकमि प्रकारित हो रही है वह्‌ 
निस्वय यही दै जोकि इस पुरुष ( देह ) के भीतर ज्योति है ) यहाँ संशय होता है कि श्रतिमें ज्योतिः 
शब्दसे आदित्यादि ज्योतिका अमिधान्‌ है अथवा परमात्मा का ? अन्य अथं विषयक शब्द भी ब्रह्मलिङ्धते 
बरह्मविषयक कहा गया है । परन्तु यां ब्रह्मका छ्ङ्ख है अथवा नहीं, एेसा विचार किया जातादहै, तो 
क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--ज्योतिः राब्दसे आदित्यादिकादही परिग्रह होता है, क्यों? क्योकि 
उनमे ज्योतिः शब्दकी प्रसिद्धि है । अन्धकार भौर ज्योतिये दो श्लब्द परस्पर विरोधी अथेमिं प्रसिद्ध रै। 


सव्यानन्दी-दीपिका 
& यपि प्राण इत्ति होवाच यहां एक प्राणश्ञब्द मुख्यप्राणका वाचक है अथवा परज्रह्यकां 


एेसा संशय हो सकता है, तथापि श्राणस्य प्राणम्‌" इस श्रुति वाक्यमे भिन्च-मिन्न अथोकि प्रतिपादकं 
दो प्राण शब्द है । इनमे प्रथमाविभक्ति निर्दिश द्वितीय प्राणशब्द ब्रहमापरक है; इसकिए इस वाक्यसे 
संशस्के असं मवसे पुवंपक्षका भी अभाव है। इसकारण श्राणबन्धनं' ` इत्यादि श्रुति वाक्योका 
उदाहूरणरूपसे उल्लेख करना वृत्तिकारको युक्त नहीं है । अतः यहां आकाशशन्द के समान प्राणशम्द 
भी ब्रह्मपरक दहै । पूवंपक्षमें प्रस्तावमे लोक प्रसिद्ध मृख्यप्राणदष्टिसे उपासना है ओर सिद्धन्त में 
ब्रह्मह्टिसे उपासना है ॥ २३॥ 

# आकाश इति होवाचः श्राण इति होवाचः इन दोनों श्रुति वाक्योमें जसे आकाश शब्द 
मौर प्राणशब्द ब्रह्मवाचक है, वसे यदतः परो दिवो" इस श्रुतिमे पठित ज्योतिः शब्द मी ब्रह्मवाचक है, 
इसे दिखलानेके किए यह अधिकरण आरम्म किया जाता है । यथा आकारशब्द गौर प्राणशब्द ब्रह्म- 
बोधक लिद्धसे ब्रह्म विषयक दै, वंसे इस ज्योतिःवाक्यमें ब्रह्म बोधक लिद्ध॒ह्टिगोचर नहीं होता, इससे 
ह “ज्योति शाब्द ब्रहम परक नहीं है, इस प्रकार प्रत्युदाहुरणसंगतिसे दस अधिकरणका आरम्भ है । 
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ञयोतिरिति हीमो शब्दौ पर स्परप्रतिद्टन्दिविषयो प्रसिद्धो। चक्चुवत्तेनियोधकंडार्वरादिकं तम 
उच्यते। तस्या पवानुग्रादकमादिव्यादिकं उयोतिः। तथा (दीप्यते इतीयमपि ध्रतिरादित्यादि- 
विषया प्रसिद्धा । नहि रूपादिहीनं ब्रह्म दीप्यते" इति मुख्यां श्चुतिमहनि चय मर्यादत्वश्च॒तेश्च | 
नहि चराचरबीजस्य ब्रह्मणः सर्वास्मकस्य योमयादायुक्ता; कायस्य तुञ्योतिपःपरि च्छिन्नस्य 
च्योमर्यादा स्यात्‌| परा दिवो ज्योतिः! इति चं बाह्य णम्‌ । ‰ नतंचु काय॑स्याप उ्यात्षः सवेज- 
गम्यमानत्वाद््यमर्यादावच्छमसमञ्जसम्‌ । अस्तु तद्यत्रिचत्छृतं तेजः प्रथमजम्‌ । न; अ्रि- 
चुत्करुतस्य तेजसः प्रयोजनामावादिति। इदमेव प्रयोजनं य दुपास्यत्वमिति चेत्‌,-नः प्रयोज- 
नान्तरप्रयुक्तसथेवादित्यादेरुपारयत्वद ।नात्‌। "तासा त्रिवृतं तरिवरृतमेकंकां करवाणि" (छा ° ६।३।३) 
इतिचाविरोषश्चतेः । नचाजिवुत्कृतस्यापि तेजसो यमर्यादत्वं प्रसिद्धम्‌। अस्तु ताह तित्छृत- 
मेव नत्तेजो ञ्योतिःरब्दम्‌। € ननुक्तमर्वागपिदि वो ऽवगम्यतेऽग्न्यादिकं ज्योतिरिति । नैष 
दोपः; सवेत्रापि गम्यमान ज्योतिषः परो दिवः' इत्युपासनाथंः प्रदेदाविरोषपरिग्रहो न 
विरुध्यते। न तु निष्प्रदरास्यापि ब्रह्मणः प्रदेराविरोष्रकत्पना भागिनी। सवतःप्रषटष्वनुत्तमेपरत्त- 
चक्षुवृत्तिका निरोधक रात्रि आदिका अन्धकार तमं कहकाता है ओर उसी व्यांपारका सहायक आदित्या 
ज्योतिः कटखाता है । उसी प्रकार (दीप्यते ( प्रकारित होता है ) यह श्रृति भी आदित्यादि विषयक 
प्रसिद्ध दै, ओर रूपादि रहित ब्रह्मम "दीप्यते यह्‌ श्रुति मृरुपररूपसे नहीं घटती, क्योकि ुलोक 
ज्योतिकी सीमा है, एेसी श्रुति है । चर ओर अचर सृष्टिके बीज मृत सर्वात्मकं त्रह्मकी द्युलोक मर्यादा 
युक्त नहीं है, परन्तु कायेहप परिच्छिन्न ज्योतिमे द्युलोक मर्यादा युक्त है; कारण कि "परो दिवो ञ्योतिः' 
इस प्रकार ब्राह्मण ग्रन्थमीहै। यदि कहो कि [ ब्रह्यके समान | कायंरूप ज्योति भी सवत्र गम्यमान 
( विद्यमान ) है, अतः युखोक उसकी मर्यादा है यहु कथन असंगतदहै, तो प्रथम उत्पन्न हुए केवल 
अत्रिवत्कृत ( तीनों भागोमे अविमक्त, अन्न, जलसे असम्बद्ध ) तेजको ज्योतिः मानो, एेसा नही, 
वर्योकि अत्रिवृत्ृत तेजका प्रयोजन नहीं है । यदि कहो कि यही प्रणोजन है जो वह्‌ (अत्रिवृत्कृत तेज) 
उपास्य है, तो यह ठोक नहीं है ) कारण कि अन्य प्रयोजनम ( अन्धकारकी तिवृत्तिमें ) प्रयुक्त आदित्य 
मादि उपास्य देखनेमे आते हैँ । अओौर (तासां च्रिन्रुतं०* ( उनमें एक एकको त्रिवृत त्रिवृत करू ) यह्‌ 
अविशेष श्रुति दै । अत्रिवृत्छरेत तेजकी चुमर्यादा प्रसिद्ध नहीं है, तब तो त्रिवृत्करृत वह्‌ तेज ही ज्योतिः 
हन्द वाच्य होगा । परन्तु जो यह्‌ कहा गया है कि दयुलोकसे नीचे भी अग्नि आदि ज्योतिः अवगत होती 
है, यह दोष नहीं है, सवत्र गम्यमान ज्योतिका मी “परो दिवः' ( चयुसेपर ) इस प्रकार उपासनाके किए 
प्रदेश विशेषका ग्रहण विरद नदीं है परन्तु प्रदेशरहित ब्रह्यमें प्रदेश विदयेषकौी कल्पना युक्त नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% यदि कहो कि अज्ञान रूपौ अन्धकारका विरोधी ज्ञान स्वरूप ब्रहम भी ज्योतिः शब्द वाच्य 


हो सकता टै, तोः ठेसा नहीं, क्योकि चक्ष वत्तिका निरोधक नीला भौर पदार्थोका आवतंक अन्धकार 


ही तम हे, उसका ब्रह्य विरोधी ( निवारक ) नहीं है, क्योकि दोनोका परस्पर विरोधदहीनहींदै। 
इसलिए ज्योतिः शब्दसे आदित्यादिका ग्रहण युक्त है । 


# (दासा तिवृतं' तिवृत इसप्रकार है-तेज, जल ओर पृथिवी इन तीनोमे से एक एक्के दो 
दो भाग, एक आधा आधा माग अर्गकर . दुसरे . आधे आधे मागके फिरदोदो माग। आधा माग 
सपना ओर दो माग दसरेके अर्थात्‌ तेजको आधा भाग अपना गौर चतुर्थारा चतुर्थांश जल ओर 
पुथ्वीके, इसीप्रकार तेज आदि त्रिवृत्कृत होते है, जिस प्रकार रस्सी तीनगुणवारी होती दहै, उसी 
प्रकार हिरण्यगमेने त्रिव॒त्ृत स्थुलसृष्िका आरम्भ किया । इस्‌ त्रिवृत्करणके विना तेज ओर उसकी 
सीमा प्रसिद्ध नहीं है तो तरिवृत्कृत तेजकी ही ज्योतिःशब्द वाच्य मानना चाहिए । 


अधि०.१० स्‌० २८ |] भाषाुवाद-सत्यनन्दी-दीपिकासहित ९ 


मेषु लोक्रु" इति चाधार वहुत्वश्चुतिः काथ ज्योतिष्युपपद्यतेतराम्‌ । रदं वाव तचदिदमसिमि्न्तः- 
पुरुषे ज्योतिः" ( छा° ३।१३।७ ) इति च कौक्षेये ज्योतिषि परं ज्योतिरध्यस्यमानं दस्यते । 
सारूप्यनि मेत्ताश्ाध्यासा भवन्ति । यथा--तस्य भूरिति शिर एकं शिर एकमेतदक्षरम्‌" ( च 
५।५।३ ) इति । कोश्चेयस्य तु ज्योतिषः प्रसिद्धमव्रह्मर्वम्‌; (तस्यैषा दृष्टिः" "तस्यैषा भ्रति 

(छा ३।१३।८) इति चोपष्ण्यघोषविरि्टत्वस्य श्रवणात्‌ । # "तदेतद्दृष्टं च श्रतं चेव्युपासीत' इति 
च श्रुतेः चक्चुप्यः श्रुतो मवति य एवं वेद्‌" (छा° २।१३।८) इति चास्पफरधवणाद्‌ ब्रह्मत्वम्‌ । 
महते हि फखाय ब्रह्मोपासखनमिष्यते। न चान्यदपि कचिट्स्वत्राकये प्राणाकारावन्ज्योतिषोऽ 
स्ति ब्रह्मिङ्गम्‌। नच पूवंस्यन्नपि वाक्ये ब्रह्म निदे्रमसिति; शगायन्नी वा इदं सवं भूतम्‌" 
इति छन्दोनिदं शात्‌। अथापि कथं चित्पू्वसिमन्वाक्ये ब्रह्म निर्दिष्टं स्यात्‌, एवमपि न तस्येह 
प्रत्यभिज्ञानमरित । तत्र हि श्रिपादस्याख्तं दिवि ( छा० ३।१२।१,६ } इति दयोरधिकरणत्वेन 
श्रुयते, अत्र पुनः “रो दिवो ज्योतिः' इति दयोमयादात्वेन । तस्मात्प्राङृतं ज्योतिरिह अ्ाह्य 


है । स्वतः प्रृष्ेष्वनु० ( मू आदि समी लोकोसे उपर जिससे ऊपर उत्तम कोई दूसरा रोक नहीं है 
एसे उत्तम लोकोमें ) इस तरह बहुतसे आधारोकी प्रतिपादिक यह्‌ श्रुति कायं ज्योतिमें अधिक संगत 
होगी । इदं वाव०' ( वह निभ्चययहीहै जोकि इस पुरुष ( देह) के भीतर ज्योति है) इससे 
कुक्षिस्थ ज्योतिम परज्योतिका आरोप क्रिया हुमा देखा जाता है ओर सादस्यनिमित्तक अध्यास होते 
है । जैसे (तस्य भूरिति हिर एक०ः ( उस पुरुषका भूः यह शिर दहै, क्योकि शिर एक है ओर यह्‌ 
भू: अक्षर मी एक है ) परन्तु यह प्रसिद्ध दै कि कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठराग्नि ) ब्रह्म नहीं है, क्योकि 
“तस्यषा दृ्टिः०' ( यह्‌ उस हूदयस्थ पुरुषकी दि -दशंनोपाय है ओर यह्‌ उसकी श्रुति-घवणोपाय है 
अर्थात्‌ देहको स्पशं करनेसे उष्णताका ज्ञान जठरागिनिका दशंनोपाय है ओर श्रोत्रको बन्द करनेसे 
शञ्द विरोषका श्रवण जटराग्निका श्रदणोपायदहै ) इसप्रकार उष्णता ओर घोषविशिष्टत्वकी यह्‌ 
श्रुति है । (तदेतदृष्टं ०” ( वह्‌ ज्योति टृ ओर श्रुत है इसप्रकार उपासना करे) इस श्रतिसे ओर 
“चक्षुष्य श्रते ०" ( जो उपासक एेसा जानता है, वह्‌ दशनीय गौर विस्यात होता रै ) इस अल्पफलके 
श्रवण ( श्ति ) से ज्योति ब्रह्य नहीं है। निर्वय ब्रह्मकी उपासना महानु फलके लिए अभीष्ट है। 
प्राण एवं अ।काशके समान ज्योति ब्रह्यरै, एेसा दिखने वारे स्ववाक्यमें ब्रह्मका बोधक .अन्य 
कोई मी लिङ्ग नहीं है। पूववाक्यमे भीः चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निदष्ट नहीं है, क्योकि "गायत्री वा इद्‌ं०' 
( वह सन भूत गायत्रीही हैँ ) इसप्रकार छन्दका निर्देश है। यदि.पूवं वाक्यम किसी प्रकार ब्रह्य 
निद््टिरै रेषा मानमभी केतो भी यहाँ उसका प्रत्यभिज्ञान नहीं होता, क्योकि उसमें ्रिपादस्य०ः 
( इपके तीन पाद अप्त प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैँ) इसप्रकार चुलोक आधाररूपसेश्रुतहै। 
ओौर यहाँ तो "परो दिवो ०” ( ज्योति दुलोकसे परे दै ) यलोक मर्यादारूपसे सुना जाता दै । इसलिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# उपासना प्रायः अध्यारोप मूक होती है ओर अध्यारोपका हेतु सादृश्य है। जंसे भूः इस 
व्याहूतिमें प्रजापतिके शिरकी दष्टिका विधान है, वे कुक्षिस्थ ज्योतिः ( जठरान्ति ) मे आदित्यादि 
परज्योतिका अध्यारोप कर उस्षकी उपासनाका विधान है अर्थात्‌ जठराग्नि आदित्यादि ज्योति है, एसा 
मानकर जठराग्निकी आदित्यरूपसे उपासना करनी चाहिए, क्योकि दोनोमे जडत्व, तेजस्त्व समान है । 
ब्रह्मा तो शब्दादि रहित है, अतः जठराभिन ब्रह्म नहीं दै । 
# पूर्वपक्षी “तदेतद्दृष्टं च आदिसे दुसरेका उल्टेख करते हँ । श्रह्मविदाभोति परम्‌' इस 
प्रकार ब्रह्मोपासनाका तो मोक्षरूप महानु फल कहा गया है । अल्प ओर महाव फरक भेदसे भर 


१३० ह्यसूञ्ज-राङ्रभाष्य ` [ अ०्शपा०१ 


मित्येवं & प्राप्ते चमः--ज्योतिरिह ब्रह्य ग्राह्यम्‌ । कुतः ? चरणाभिधानात्‌ । पादाभिधाना- 
दित्यथंः। पूवस्मिन्हि वावये चतुष्पाद्‌ बह्मनि;दष्म्‌--^तावानस्य महिमा ततो ज्यार्यो छ पुरषः । 
पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याख् तं दिवि" (छा०° ३।१२।६) इत्यनेन मन्ञेण । तचयच्तुप्पदो 
व्रह्मणच्िपादस्तं दय संवन्धिरूपं निदष्ठं, तदैदह यसं वन्धान्नि(दष्रमिति प्रस्यभिज्ञायते। 
तत्पारेव्यज्य प्राक्रत ज्योतिः कल्पयतः प्रकृताना प्रक्तपाक्रयं प्रसस्यंयाताम्‌ । न कंवट उय- 
तिर्वाम्य एकः ब्रह्यानुच्रंत्तिः, पर स्यामि राण्डिव्यविन्यायामनुवतिप्यते ब्रह्म । तस्मादिर 
जमोतिरिति ब्रह्म प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्तृक्तम्‌-भ्योतिरदप्यते' इति चेतो दाब्दौ कायं ज्योतिषि 

प्राकृत ( कायं ) ज्योतिका यहां ग्रहण करना चाहिए । एसा प्राप्त होनेपर हम कहते है - इस श्रुतिमें 
“ज्योतिः* शब्दसे ब्रहाका ग्रहण करना चाहिए, किससे ? दससे कि चरणका अभिधान है-पादका अभिधान रै, 
ठेसा अथं है "तावानस्य ' ( उतनी इस-गायत्पास्य ब्रह्मकी महिमा है ` अर्थात्‌ सारा जगत्‌ इसकी 
विभूति है, तथा नित्रिकार पुरुष इससे भी उत्कृटहै, समी भूत इसका एकपाद ( एक अंश) हैँ 
जओौर इसका ( पुरुष संज्ञके ) त्रिपाद्‌ अमृत प्रका्यरूप स्वात्मामें स्थित हँ ) इस मन्तरसे पववाक्यमे 
चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निर्दिष्ट है । उसमे चतुष्पाद्‌ ब्रहमके जो त्रिपाद्‌ अमृत ्युसम्वन्धिहूप निर्दिष्टहै वही 
यु लोकके सम्बन्धसे यहाँ निर्दिष्ट है पेक्ती प्रत्यभि होती दै । उस्षका परित्यागकर प्राकृत ज्ग्ोतिकी 
कल्पना करनेवाटेको प्रक्रृतकी हानि ओौर अप्रकृत प्रक्रिया प्रसक्त हौगी। ज्योति वाक्यमें केवल पूव- 
वाक्यसे ही ब्रह्मकी अनुवृत्ति हो यह्‌ बात नहींदहै, किन्तु आगे कही जनेवारी शाण्डिल्यविद्यामेे भी 
बहको अनुवृत्ति है, इसकारणं यहाँ ( मध्यमे ) भी ज्योति ब्रह्म ही है एेसा समक्षना चाहिए । जो 


त्यानन्दी-दीपिका 
ज्योति ब्रह्य नहीं है । परे दिवो ज्योतिः' इस ज्योति वाक्यमे "पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिषादस्यागतं 


दिवि" ( छा° ३।१२।६ ) ( सम्पूणं भूत इसका एक पादह ओर इसका त्रिपाद्‌ अमृत प्रकाशमय 
स्वात्मामे स्थित है ) इस पूव वाक्ममे भी चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका निर्दश्च नहीं है, किन्तु गायत्री वा०' 
( छा० ३।१२।१) इत्यादि श्रुतिवाक्परोमे सर्वत्मिकल्पसे गायत्री छन्दकरा निर्देश है । तथा सैषा 
चतुष्पदा षडदिधा गायन्रीः ( वह॒ यह्‌ गायत्री चार पादवाली भौर छः प्रकारकी है ) चतुष्पाद्‌ भी 
गायत्री छन्द ही कहा गया है। यदि छन्दद्वारा ब्रह्मका ग्रहूणकरे तो मी श्रिपादस्यारृतं {वि 
यहां भधिकरणथंक सप्तमी है ओर "परो दिवौ ज्योतिः" इस अन्य श्रुतिमे अवधि अथंमें पमी दै । 
इसप्रकार विभक्ति भेदसे भी ब्रह्मकी प्रत्यमिज्ञा नहीं हो सकती, क्योकि प्रत्यभिज्ञामे समान विमक्तिकी 
अपेक्षा होती है। जैसे “तदेवेदम्‌ "सोऽयम्‌" इत्यादि, वह यहाँ नही है, इसक्िए ज्योतिः शब्दस 
आदित्यादि कायं ज्योतिका ग्रहृण करना युक्त है । 

# यहाँ ज्योतिःशन्दसे ब्रह्य ही ग्राह्य है, क्योकि ब्रह्मको चतुष्पाद्‌ कहा गया है । इस विषयमे 
"विष्टभ्याहमिदं कृत्लमेकादोन स्थितो जगत्‌ ( म० गी० १०।४२ ) ( मै इस सम्पूणं जगतको एक 
अंशे व्याप्तकर स्थित हं ) यह स्मृति प्रमाण मौर । इस्त वातको स्पष्ट करनेके किए भगवानु भाष्य- 
` कार नन केवलम्‌” इत्यादिसे संदंश न्यायका आश्रयण करते हैँ। संदश ( संडसी ) से किसी वस्तुक 
दो माग गृहीत होते दै, मध्यमाग उसके साथ सम्बधित न होनेपर भी अन्य मागोकि साथ गृहीत हो 
जाता है  इसीप्रकार किसी पदा्थंके पूर्रोत्तिर मागका ग्रहण करनेतते मध्यमागके ग्रहणकी जहां विवक्षा 
हो वहां यह्‌ न्याय प्रवत्त होता दै । जब (तावानस्य महिमा इस पूवं वाक्य ओर शाण्डिल्य विद्यामें 
पठित सव खल्व्रदं ब्रह्म' इस उत्तर वाक्यमे ब्रह्मको अनुवत्ति है तो यदतः परो दिवो' इस मध्य 
वाक्यमे भी ज्योतिः शब्दसे अनुवृत्त ब्रह्मका ग्रहण ही युक्त है, अन्यथा उक्त दोषकी प्रसक्ति होगी । 
इसक्िए थहां ज्योति ब्रह्य ही दै । 


अथि १० सू० २७ | भाषायुवाद-सस्यानन्दी-दीपिकासहित १३२१ 


प्रसिद्धाविति । नायद्‌षः; प्रकर्णादब्रह्याक्गम सत्यनयाः दराब्दयोरविरोषकत्वात्‌। दीन्यमान- 


कार्यस्योतिरुपलश्छिते ब्रह्मण्यपि प्रयोगसंभवात्‌ । चेन सूयंस्तपति तेजसेदधः* ( तै° ब्रा ० ३।१२। 
९।७ ) इति च मन््रवर्णात्‌। यद्व-नायं ज्योतिःदाब्दश्चक्ुचरत्तेरेवानुग्राहके तेजसि बतंते 
अन्यत्रापि प्रयोगदशनात्‌ 1 "वाचवायं ज्योतिषास्ते ( बर° ४।३।५ ), मनो ज्योतिषताम्‌' ( तै° 
ब्रा० १।६।३।३ ) इति च । तस्मायद्यत्कस्यचदवभा सकं तत्तञ्ज्योतिःदाब्देनाभिधीयते। तथा 
सति ब्रह्मणोऽपि चेतम्यरूपस्य समस्तजगद वभासहे तुवा पपन्नो ज्योतिः शाब्दः । (तमेव मान्त- 
मनुमाति सर्वं तस्य भासा सवमिदं विभाति" ( कौ° २।५।१५ ) “तदेवा ज्योतिषां उ्योतिरायुहोँपा- 
सतेऽद्तम्‌' ( व्र ° ४।४।१६ ) इत्याद्विश्चुतिभ्यश्च । यदष्युक्त-द॒मर्यादत्वं सवंगतस्य बरह्मणो 
नोपपयत इति । अत्रोच्यते-खवंगतस्यापि ब्रह्मण उपासनाथ; प्रदे शाविरोषपरिग्रहो 

विरुध्यते । ननूक्तं विष्प्रदेदस्य ब्रह्मणः प्रदेशविशेषकस्पना नोपपद्यत इति । नायं दोषः; 
निष्परदेतस्यापि ब्रह्मण उपायिधिश्चेषसंबन्धाप्रदेशविरोषकरपनोपपत्तेः। तथा हि-आदित्ये, 
चश्चुषि, हदये, इति प्रदेशविशेष संबन्धीनि बह्मण उपासनानि श्रयन्ते। एवेन “विश्चतःपुषठेषुः 


यह्‌ कहा गयौ है कि "ज्योतिः भौर दीप्यते" ये शब्द कायं ज्योततमें प्रसिद्ध है, यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि 


प्रकरणसे ब्रह्मा ज्ञान होनेपर ये दोनों शब्द ब्रह्मके व्यावतंकन होनेके कारण प्रकादयमान कायं 
ज्योतिसे उपलक्षित ब्रहयमे मी उन दोनों शब्दोका प्रयोग संभव है, कारण कि दसम येन सृयरतप१ति°' 
( जित तेजोमय च॑तन्य आत्मा दीप्त-प्राकशित सूयं .तपता-जगत्‌को प्रकाश करता है ) यह्‌ मन्त्र है । 
अथवा यह ज्योतिः शब्द चक्षु वृत्तिके अनुग्राहक तेजमें रूढ नहीं है, क्योकि ष्वायेचायं०' ( वाणीहूप 
ज्योतिसे ही यह पुरुष गाढ अन्धकारमें स्वव्यापार करता है ) (मनो उ्योत्ि०' ( घी सेवन कृरनेवालोका 
मन प्रकाशक होता है ) इस प्रकार अन्य अ्थोमि भी ज्योतिः राब्दका प्रथोग देखनेमे आता है । इस- 
्एजोजो करि वस्तुका प्रकाशक है उस उसका ज्योतिः शब्दसे अभिधान होता है । रसा होनेपर 
सम्पूणं जगत्‌के प्रकाशका हेतु होनेसे चंतन्यरूप ब्रह्मे मी (तमेव मान्तम०' ( उस ब्रह्यके प्रकाशमान 
होनेपर हौ समी प्रकाशित होते है, उसके प्रकाशसे ये सब आदित्यादि प्रकारित हीति है) भर 
'तटरेवा° (चन्द्रादि देवगण उत्त पूणं ब्रह्मकौ ज्योतियोके ज्योतिरूपसे, आयुरूपसे एवं अमृतरूपते 
उपासना करते हैँ ) इत्यादि श्रुति्ोसे ज्योतिः शब्दका प्रयोग युक्त दै । जो यह्‌ कहा गयाहैकिं 
सवगत ब्रह्यको चुलोके तकं सीमितं करना युक्त नहींदहै। इसपर कहते ह--उपासनके लिए 
सवगत ब्रह्मम भी प्रदेश विशेषका परिग्रह विषु नहीं है। परन्तु जो यह कहौ गयादै कि प्रदेश 
रहित ब्रह्मे भी प्रदेश विरोषको कल्पना युक्त नहीं है, तो यह्‌ दोष नहीं दै, क्योकि प्रदेश रहित ब्रह्मे मी 
उपाधि विशेषके सम्बन्धसे प्रदेश विज्लेषको कल्पना हो सकती टै । जसे कि (आदित्यम, ` नेत्रमें 
हूदयमे, इस प्रकार प्रदेश विरोष सम्बन्धी ब्रहमाकी उपासना मुनी जातौ हैँ । इससे "विश्वतः प्रष्टेषु 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# ज्योतिः शब्द ब्रहम विषयक है, इसको "प्रकरणाद्‌ ' इत्यादिसे सिद्ध करते हैँ कि ज्योतिः सब्द- 


का मूर्यं अथं आदित्यादि कायं ज्योति है, ब्रह्य तो छाक्षणिक अथ दहै। अब यद्वा" इत्यादिसे मृख्याथं 


ते है- ज्योति शब्दका मुख्याय ब्रह्मं ही है , क्योकि (तमेव मान्तमः “अत्रायं पुरषः स्वयं ज्योतिः 
योतिषामपि तज्ज्योतिस्तमसः परमुच्यते" ( म० गी ० १३।१७ ) ( यह तो आदित्यादि ज्योतिरयोकी 


मी ज्योति ओर तमसे-अज्ञानान्धकारसे परे है ठेसा कहा जाता है } इत्यादि श्रुति ओर स्पृततिमे ज्योतिः 
रग्दसे ब्रह्म ही प्रतिपादित है {-इसक्िए ज्योतिः शब्दको मुख्यां ब्रह्य ही है । 

# (तं यथा यथोपासते तथा तथा फलं भवतिः ( जिस-जिस गुण विशिष्ट उस परमेश्वरकी 
उपासना करता है उस उस शूपद्वारा ब्रह्य ही उपासनाके अनुसार फल देता है ) यह्‌ श्रुति ब्रह्मको मी 


१३२ ब्रह्मसू्ज-दाङरभाष्य | अ०१पा०१ 


इत्यधारबहृत्वसुपपादितम्‌ । यदप्येतदुक्तं -ओष्ण्यधोषाभ्यामनुमिते कोश्चेये काय ज्योति- 
ष्यध्यस्यमानस्वात्परमपि दिवः कार्यं ज्योतिरेव-इति, तदप्ययुक्तम्‌; परस्यापि ब्ह्मणो- 
नामादिभ्रतीकत्ववत्कीक्षेयञ्योतिष्प्रती कत्वोपपत्तेः । दष्टं च श्वतं चेव्युपासीतः इति तु प्रतीक 
द्वारक दष्रत्वं च भविष्यति 1 यदण्युक्तमस्पफर्श्चवणान्न ब्रह्म ति,-- तदनुपपन्नम्‌ । नहि 
इयते फराय ब्रह्माश्चयणीयं श्यतेनेति नियमहेतुरस्ति यत्र हि निर स्तसर्वविरोषसंबम्धं परं 
ब्रह्मात्मत्वेनोपदिद्यते, तंतरेक रूपमेव फं मोश् इत्यवगम्यते, यत्र तु गुणविरोषसम्बन्धं 
प्रतीकविरोषसम्वन्धं वा ब्रह्मोपदिंद्यते, तत्र॒ संसारगोचराण्येवोच्च(वचानि फलानि 
दद्यन्ते- “अन्नादो वसुदानो. विदन्ते वसु य एवं वेदः (ब्रु° ४।४।२४ }) इत्याद्यासु श्चतिषु। 
यद्यपि न स्ववाक्ये किंचिज्ज्योतिषो ब्रह्मटिङ्गमस्ति, तथापि पूवरिमन्वाक्ये. टदयमानं 
ग्रहीतव्यं भवति । तदुक्तं सूत्रकारेण--“अ्योतिर्चरणाभिधानात्‌' इति, ४ कथं पुनर्वाक्या- 
न्तरगतेन ब्रह्मसंनिधानेन ज्योतिःश्चतिः स्वविषयाच्छक्या प्रच्यावयितुम्‌ ? नेष दोष 


( विश्व-प्राणिवगके ऊपर ) बहुत आधारोका उपपादन हुआ सम्षना चाहिए । जो यह कहा ग्यारह 


किं उष्णता ओर घोष (अन्तर्नाद ) से अनुमित कृक्लिस्य कायं. ज्योतिमें अध्यस्यमान होनेके कारण 
यलोके पर कायं ज्योति ही है। वह्‌ मी अयुक्त दहै, क्योकि नामादि प्रतीकोके समान कुक्षिस्थ कायं 


ज्योति मी परब्रह्मका प्रतीक हो सकता है । श्टं च श्रतं" ( वह ट्ट ओर श्रत है एेसो उपासना करे } 
इस प्रकार प्रतीकद्रारा ब्रह्मा टश ओरश्रतहो जायेगा! नी यह कहा शया कि अल्पफल्के श्रवण 
( श्रति ) से ज्योति ब्रह्यनहींहै, वहुमो युक्त नहींहै, क्योकि इतने फलके किए ब्रह्यका आश्रयण 
करना चाहिए इतने फलके किए नहीं, इस नियममे कोई हेतु नदीं है । जहाँ सम्पूणं विशेषोके 
सम्बन्धे रहित परबरह्यका आत्मरूपसे उपदेश किया जाता है, वहा एकरूप-तारतम्यसे रहित निरतिशय 
मोक्ष ही फल है, एसा अवगत होता है । ओौर जहां गुणविशषके सम्बन्धसे अथवा प्रतीकविशेषके 
सम्बन्धे ब्रह्मका उपदेश्च किथा जाता है वहां नीना प्रकारके उत्तम, मध्यम ओर कनिष्ट संसार विषयक्र 
फल . “अन्नादो ° ( परमेश्वर जीवरूपसे अन्न लाता है अथवा देता है, अतः अन्नाद" है, कमं कल अथवा 
धनं देता है, अतः "वसुदान" है । इन दोनों गुणोंसे जो परमेदवरकीं उपासना करता है वह्‌ पुरुष अन्न 
. खानेवाला ओर धनवान होता है ) इत्यादि श्रुतियोमे देखे जाते हँ । यद्यपि [ यदतः परो |] स्ववाक्ष्यमें 


ज्योति विषयक कुछ मी ब्रह्मलिङ्ख नहीं दै, तो भी पूवेवाक्यमे दंश्यमान ब्रह्मलिङ्धका ग्रहण करना 
चाहिए । इसकिए सूत्रकारने “ज्योतिरचरणामिधानात्‌' एसा कहा है । परन्तु अन्य वाक्योमे प्राप्त ब्रह्यके 


सत्यानन्दा-दौोपिक्ा 
अत्पफलका हेतु कहती दहै.। ज्ञेय ओर उपास्य भेदसे ब्रह्मके दो रूप शास्त्रोमें कहे गये हँ, निरुपाधिक 


ब्रह्य ज्ञेय है ओर सोपाधिक ब्रह्म उपास्य । ज्ञेय ब्रह्य एक है, अतः उसके ज्ञान ( ब्रह्यात्मंक्यज्ञान ) का 


मोक्ष फल मीएकहीदहै, उसमे अन्य फकोके समानं तारतम्य नहीं है। उपाधिके सम्बन्धसे वही 
निगुण ब्रह्य नानाको तरह-सगुण सवज्ञ-सा होता है । “अन्नादः, वसुदानः, सत्यकामः, सत्थक्षंकल्प 


इत्यादि गुणोके सम्बन्धसे उसकी उपासना होती है । (स थो वाचं ब्रह्मेत्युपासते' ( छा० ७।२।२ ) 


( वह जो वाणीकी "यह्‌ ब्रह्म है एेषी उपासना करता है ) इत्यादि श्रुतिरयां प्रतीकोपासननाके उदाहरण है 
इन श्रतियोमे प्रतीकोपासनाओके तारतम्यसे मिन्न-मिन्न फल कहै ग्ये है। इसलिए उपाधिभेदसे 


ब्रह्यमे अल्पफङकी श्रुति सवंथा युक्त है । यद्यपि अथ यदतः परो" इस स्ववाक्मे ज्योति ब्रह्य है, एेसा 
कोई लिङ्ग नहीं है, तथापि तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पूरुषः ( छा ° ३।१२।६ ) इस पुवंवाक्यमें 
“उस्तका एक पाद सम्पूणं भूत हैँ ओर तीन पाद अमृतरूप दमे है" इस प्रकार ब्रह्मका लिङ्घ उपलब्ध 
होता है, उसका ही यहाँ ग्रहण करना युक्तदै। इसलिए सूत्रकारने ^ज्योतिश्वरणामिधानात्‌ः इस 
सूत्रका उल्लेख क्रिया हे । 


अथि० १० सू० २५ ] भाषायुवाद्-सव्यानन्दौ-दीपिकासदहित १३३ 


श्वदतः परो दिवो ज्योतिः" इति प्रथम्रतर पठितेन यच्छब्देन सवनाम्ना युसंवन्धात्पत्यभिज्ञाय- 
आनि पूर्ववाक्यनिदिष्टे बरह्मणि स्वसामभ्यन परास सत्यर्थाज्ज्योतिःशब्दस्यापि बह्य- 
विषयत्वोपपत्तः। तस्माद्द्‌ ज्योतिरिति ब्रह्य प्रतिपत्तव्यम्‌ ॥ २. ॥ 


छन्दोऽभिधामान्नेति चेन्न तथा चेतोपणनिगदात्तथा हि दशनम्‌ ॥ २५ ॥ 

पदच्छेद -- छदोऽभिधानात्‌, न, इति, चेत्‌, न, तथा, चेतोपणनिगदात्‌, तथा, हि, दशनम्‌ । 

सूत्राथ--( छन्दोऽभिधानात्‌ ) गायत्री वा इद सव मृतम्‌ इस श्रुतिमें छन्द--गायत्रीका 
ज्ेमिधान है; अतः गायत्री ही चतुष्पाद्‌ है, ( न ) ब्रह्म नहो, ८ इति चेन्न ) तो यह्‌ ठीक नहीं, क्योकि 
( तथा ) ्रुतिमे गायत्री छन्दद्वाय गायत्रीमे अनुगत ब्रह्मे ( चतोपगनिगदात्‌ ) चित्तकी एकाग्रताका 
अमिधान है, अतः ब्रह्म ही चतुष्पाद कहा गया है । ओर ( तथा हि दशनम्‌ ) उसी प्रकार "एतं ह्येव 
लादि स्थलोमें मी विकारद्रारा ब्रह्मको ही उपासना देखो गई है । 

अथ यदुक्तम--परवसिमन्नपि वाक्ये न ब्रह्माभिहितमसिति, “गायत्री वा इदं सव भूतं 
यदिदं किंच" (छा० ३।१२।१) इति गायन्याख्यस्य छन्दसोऽभिहितत्वादिति, तत्परिहतन्यम्‌। 
कथं पुनदछन्दोभिधानान्न ब्रह्माभिहितमिति इाकयते वक्तुं १, यावता “तावानस्य महिमा 
हृत्येतस्याभ्रचि चतष्पाद्‌ ब्रह्म दाडरतम्‌। नंतदरसिति; "गायत्रो वा इदं सवम्‌ इति गायत्रीमुपक्र- 
म्य तामेव भूतप्रथिवीशरीरहदयवाक्भ्राणप्रमेदेव्याख्याय सषा चतुष्पदा षडविधा गायच्री तदेत- 


सान्निध्यसे ज्योतिः श्रति स्वविषयः ( अपने अथ )सेक्सेदूरको जा सकती दहै? यह्‌ दोष नहींहै। 
“दतः परो दिवो अ्योतिः" इस श्रुतिमे सबसे पहर पटित सवनाम "यत्‌" शब्द अपनी सामथ्ये ब्रह्मका 
परामशं करता है, इसीसे यु सम्बन्धसे पूववाक्यमे निर्दिष्ट ब्रह्मके प्रत्यभिज्ञायमान होनेपर ज्योतिः शब्द 
मी अंतः ब्रहम विषयक हो सकता है । इसरिए यहाँ ज्योति ब्रह्म है ठेषा समक्षना चाहिए ॥ २४ ॥ 
परन्तु जो यह्‌ कहा गया है कि पुववाक्यमे मौ ब्रह्यका अभिवान नहीं है, क्योकि गा त्री वा०" (यह 
सब-प्राणिवगं ओर यह्‌ जो कृ भी है, वह सब गायत्रो ही है ) इसमें गायत्री नामक छन्दका अभिधान 
है, तो इसका परिहार करना चाहिए 1 जबक (तावावस्य महिमा" ( इतनी इसकी महिमा है ) इस 
ऋचामे चतुष्पाद्‌ ब्रहम दिश्ललाया गया है, तो छन्दके अभिधानसे ब्रह्म अभिहित नहीं है, यह्‌ कैसे कट्‌ 
सक्ते हो ? पु०-- यह. ठीक नहीं है, क्योकि गायत्री वा इदं सवम्‌" इस प्रकार गायत्रीका उपक्रम कर 
उसीका भूत, प्रथ्वी, शरीर, हृदय, वाणो ओर प्राणे भेदोसे व्याख्यानकर उसी व्याश्यातरूष 
भरायत्रीके विषयमे 'सेषा चतुष्पदा० ( वह यह्‌ गायत्री छः छः अक्षरोसे चतुष्पाद्‌ भौर भूत पृथ्वी 
भादि भेदसे छः प्रकारकी है, वह्‌ यहु ( गायत्रयाख्य ब्रह्य ) इस ऋचासे प्रकाशित कियागशयारहैकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# प्रकरणसे ज्योतिः शब्द ब्रहापरक दिखलाकर अब सन्निधिसे भी दिखलाते हैँ । परन्तु इससे 
पहर कथं पुनः” से पूवं पक्षका अनुवाद करते हैँ। सच्चिधिसे श्रुति बर्वती होतो है, अतः "यदतः परी 
यहां ज्योतिः शब्दसे सूर्यादि कायं ज्योत्तिका ग्रहण करना युक्त है । सि०-सवंनाममे यह्‌ सामथ्यं होती 
है किं वह्‌ अपनेसे पूव॑का परामश करे । इसलिए "यदतः परो? इसमे पठित सवनाम यत्‌" पद अपनो 
सामध्यसे ज्योतिः शाग्दसे (तावानस्य महिमा" इस पूवं वाक्यमे निदि्टं ब्रह्मका परामशं करता है । इस 
रक्रार पूवं निर्दिष्ट ओर सन्निहित ब्रह्मका ग्रहण होनेपर द्युलोकका सम्बन्ध तथा पूवं वाक्यम ब्रह्मकी 
अ्रत्यमिज्ञा आदि ब्रहमके लिङ्क सिद होते है, इसकिए यहाँ ज्योतिः राब्दसे ब्रहमाका ही प्रहूण करना 
चाहिए । पू वंपक्षमे जठराभ्निको आदित्यादि कायं ज्योतिरूपसे उपासना है ओर सिद्धान्तमे ब्रह्मद्टसे, 
यह दोनोमे अन्तर है ॥ २४॥ 


९२४ बरह्मसूज-शाङ्रभाष्य [ अ० १ पा०१ 


दचाभ्यनृनः तावानस्य महिमा इति तस्यामेव व्यास्यातरूपायां गायन्यामुदाहतो मन्तः कथम- 
कस्मादुत्रह्म चतुष्पादाभदध्यात्‌ ! योऽपि तत्र “यद्र तदब्ह्य' (छा ० ३।१२।५,६) इति ब्रह्म्ठ 

सोऽपि छन्दसः प्रकृतत्वाच्छन्दोविषय एव॒ “य एतामेवं ब्रह्मोपनिषदं वेद्‌" ८ छा० ३।११।२ ) 
द्यत्र हि वेदोपनिषर्द्मिति व्याचश्चते, तस्माच्छन्दोभिधानान्न बह्मणः प्रकृतस्वमिति चेत्‌, 
नष दपः; (तथा चतवं गनिगदात्‌' तथा गायभ्याख्यच्छन्दोद्ारेण तदनुगते बरह्मणि चेतसो ऽ- 
पणचत्तसमाघनमनेनं बाद्यणवाक्येन निगद्यते-- गायत्रीः वा इदं सवम्‌" इति । नद्यश्चर- 
सनवरामावरघ्या माव्रःयाः सवाः म्पकस्वं संभवति तस्मा्यद्गायत्याल्यविकारेऽनुगतं जग- 
त्कारण गह्य, तादह सचोम्रत्युच्यते । यथा (सच खल्विदं बह्य' (छा० ३।१४।१) इति । काय च 
कारणादव्यतिरिकमिति वक्ष्यामः--*तदनन्यस्वमारम्मणश्ब्दादिभ्यः' (र ० २।१।१४) दूत्य । . 
तथल्यत्रापि घरैकारद्रारण ब्रह्मण उपासनं टदयते--"एत ह्येव बहश्रचा महट्युक्थे मौमांसन्त 
एतमग्नावध्वयव एतं महाचत छन्दोगाः" (एेग्जा० ३।२।३।१२) । तस्मादस्ति छन्दोभिधा- 
मेऽपि पूवरिमन्वाक्ये चतुष्पाद्‌ ब्रह्म निदिष्टम्‌ । तदेव जउ्योतिर्वक्येऽपि पराभरस्यत उपासना 
न्तरविधानाय । ® अपर आह- साक्षादेव गायव्रीराब्देन ब्रह्म प्रतिपाद्यते; संख्यएसामा- 
न्यात्‌ । यथा गायत्री चतुष्पदा षडक्षरे; पादेः, तथा ब्रह्म चतुष्पात्‌। तथान्यत्रापि छन्दोभिः 
इसकी इतनी महिमा है ) उदाहरण रूपसे दिया गया यह्‌ मन्त्र विना किसी कारणक चतुष्पाद्‌ ब्रह्मका 
किप प्रकार अभिधान करेगा । उसी प्रकरणम "यद्व तद्ब्रह्म ०" दस भ्रुतिमे जो ब्रह्म शन्द है, वह मी 
छन्दके प्रकरणम पठित होनेसे छन्द विषयक ही है, क्योकि य एतामेवं ० ( जो इस प्रकार इस ब्रह्मो- 
पनिषद्‌-वेदर्टृस्पमय मधु विद्याको जानता है) इस श्रुतिमें ब्रह्मोपनिपद्को वेत्तेपनिषद्‌ कहते रह । 
इसक्ए छन्दके अभिधानसे ब्रह्म प्रकृत नहीं है, सिद्धान्ती -एेसा यदि कहो, तो यह्‌ दोष नहीं है, 
वयोकि "तथा चेतोपणनिगदात मायत्री नामक छन्द द्वारा उसमे अनुगत ब्रहयमे चेतसोऽपंणं --चित्तकी 
एकाग्रता गायत्री वा इदं सवम्‌" इस ब्राह्मण वाक्यसे कही गरई है । वस्तुतः अक्षर मिलनात्मक गायत्री 
सर्वात्मक नहीं हौ सकती । इसलिए गायत्रो नामक विकारमे अनुगत जगतुका कारण जो ब्रह्म दै वही 
यहाँ सवं शब्दसे कहा जाता दै, जैेकि "सवं खल्विदं ब्रह्मः ( यह सब ब्रह्मही है) इस श्रुतिमें दै । 
कायं कारणस्ते अनन्य है, यह्‌ (तदनन्यत्वभारम्मणश्चब्दादिभ्यः' इस सूत्रमे करेगे । इसी प्रकार “एतं 
ह्येव °` ( ऋर्वेदी उस महान्‌ उक्थ ( शस्त्र ) रूप उपाधिमे अनुगत उसी परमात्माकी उपाकषना करते 
हैँ अर्थात्‌ उक्थकी परमात्महष्टिसे उपासना करते ठै, यजुर्वेदी-अष्वयुं अग्निरूप उपाधिमे उषीकी 
उपासना करते है, सामवेदी महात्रतरूप यागमें उसीकी उपासना करते हँ ) इत्यादि अन्य स्थलोमे मी 
कायद्रारा त्र्यक उपासना देखो जाती है । इसमे यह सिद्ध हुजा कि पुववाक्य ( पादोऽस्य) में 
छन्दका अभिधान होनेषर भी उसके द्वारा चतुष्पाद्‌ ब्रह्म ही निदि है । अन्य उपासनाका विधान 


करनेके लिए ज्योति वाक्यम भी उसोका परामदं है दूसरे एकदेशी कहते ' हँ ~ गायत्री शब्दस 
साक्षात्‌ ही ब्रह्य प्रतिपादित है, क्योकि संल्याकी समानता है। जैसे गायत्री छः अक्षरोवारे पादोसे 


चतुष्पदा है, वसे ही ब्रह्म भी चशुष्पाद्‌ है । इसी प्रकार अन्य स्थलोमे मी छन्दका अभिधान करनेवाला 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# असी तके गायत्री शब्द अजहल्लक्षणा दारा ब्रह्मरूप अथंका प्रतिपादक कहा गया है । अब 


मगवानु माष्यकार “अपर आह" से वृत्तिकारकी व्याख्याका अनुसरणकर गौणरूपसे गायत्रीरूप 


वाच्याथके ग्रहृण किए विना ही गायत्रीशब्द ब्रहमके प्रतिपादक कहते हैँ । संख्याक समानतामे एक 
श्रौत उदाहरण है न्तौ वा एतौ द्वौ संवर्गौ वायुरेव देवेषु प्राणः प्रणेपुः ( छन्दो° ४।३।४ } (वेयेदो 


ही संवगं ह-देवोमिं वायु ओर इन्धो प्राण ) “संग्रहण अथवा संग्रसन करनेसे वायु भौर मृख्य- 


अधि० १० स्‌० २६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दो -दीपिकासदहित - १२५ 


धायी शान्दोऽर्थान्तरे संख्यासामान्यास्पयुञ्यमानो दद्यते। तद्यथा-- ति वा पते पञ्चान्ये 
पज्नान्ये दश सन्तस्तत्कृतम्‌' इत्युपक्रम्याह “सषा विराडन्नादी" (छा ४।३।८) इति । अरसिमिन्पध्ये 
ब्रह्मे वाभिदहितप्रिति न छन्दोभिधानम्‌ । सवंथ्यसित पूवरदिमन्वाक्ये श्रटृतं ब्रह्म ॥२५॥ 
भूतादिपादव्यपदे्ोपपत्तत्रम्‌ ॥ २६ ॥ 

पदच्छेद म्‌तादिपादग्यपदेशोपपत्तेः, च, एवम्‌ । 

सृत्राथ-( भूतादिपादग्यपदेशोपपत्तेः ) गायत्री वा इदं सवम्‌, इस श्रुतिमे भूत आदि 
पादोका व्यपदेश त्रह्यमे उपपन्न होता है, अतः गायत्रीक्ञब्दसे गायत्रीमे अनुगत ब्रह्मका ही बोध होता 
है । (च ) मौर ( एवम्‌ ) 'विष्टभ्याऽहमिदम्‌' यह स्मृति मो ब्रह्यमे सर्वात्मता दिखकाती हे । 

 #दूतदचेवमभ्ुपगन्तन्यमसि्ति, पूवरिमन्वाकये प्रकृतं ब्रह्य ति! यतो मू तादीन्पादा 


शब्द संख्याको समानतासे अन्य अथमे प्रयुक्त हुआ देखा जातारहै, जसेकितेवा एते पञ्चान्य० 
(येवे{ अग्नि आदि ओर वायु ] पंच [ वागादिसे | अन्यै, तथा इनसे [.वागादि ओरप्राण | 
ये पाच अन्यैः इसप्रकारये सब दसहोते ह ये दश्च कृत-कृतात्मक पासेसे उपलक्षित यतर) एेसा 
आरम्म कर "सैषा विराडन्नादी °” ( वह यह्‌ अन्न मक्षक विराड्‌ ही दै ) इस तरह कहा है । इस पक्षमे 
ब्रह्मका ही अभिधान है छन्दका अभिधान नहीं है । पूवं ब्राक्यमें भी स्वधा ब्रह्यही प्रकृत है॥ २५॥ 
दस कारणसे मी पूववाक्यमे ब्रह्य ही प्रकृत है यह स्वीकार करना चाहिए, क्योकि श्रति भूत 

` आदि पादोका व्यपदेश करती है । मूत, पृथ्वी, शरीर ओर हदयका निर्देशकर श्रुति श्दैषा चतुप्पदा०' 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्राणको सवग कहा गया है । देवताओमे अग्नि, सूयं, चन्द्रमा ओर जये वायुमें लीन होते है, अत 


यह अपरिदवे सगदहै ओर शरीरमे वाणी, चक्ष्‌, श्रोत्र ओर मन मृख्य प्राणमे लीन होते हँ यह्‌ 
अध्यात्म संवगदहै! ^ते वा एते पञ्चान्ेः (वे ये अन्य पाँवं जाधिदवत ओर अन्य पांच आध्यात्मिक 
ये सब मिरुकर 'दश' कृत कहकति हँ ) । वस्तुतः चत क्रीडामें कृत, तरता, दापर ओर कलि नामके 
चार पासे होते है, वे क्रमशः चार, तीन, दो ओर एक अंकके होते हैँ । कृत-४,. त्रेता-३, दापर-र 
मौर ककलि-१। इस चार संख्यसे युक्त कृत दश॒ संख्याका होता है; क्योकि चारमें तीनका, तीनमें 
दका ओर दोमे एकका अन्तर्भाव रहोनेसे दस हीति दँ । वायु आदिभी दस्त । इसप्रकार सख्याकी 
समानतासे कृतत्वका उपचार है । इसप्रकार वायु आदिके कृतत्वका उपक्रमकर कहते हैँ र₹षा०' 
इत्यादि । यह्‌ विराड दाब्दं छन्दका वाचक .है, क्योकि "दशक्षरा विराड्‌ ( दस अक्षरो वाला छन्द 
विराड्‌ होता दै). एेसी श्रुति है। दशत्वकौ समानतासे वायु आदि विराड्‌ कहलाते हैँ । इसप्रकार 
दशत्वद्रारा वायु आदिमे कृतत्व ओर . विराडत्वका ध्यान करना चाहिए । उनमें विराड्के ध्यानसे 
उपासकके लिए सब अन्न होति है, क्योकि "अन्नं विराड' यह श्रुति दै। भौर वायु आदिमे कृतत्वकरे 
घ्थानसे अचर -मक्षक होता है, कारण कि कृत-द्यत अन्नमक्षक टै । कृत अपने चार अङ्कोमें शेष तीन 
अङ्कोका अपनेमे अन्तर्माव करता है, अतः अच्नमक्षक-सा ज्ञात होता है । इसी कारण श्रृतिमे कत- 
पासेकी जीतसे रोष अन्य पासे जोति जाते हँ इससे ृतद्तको भक्षक कहा गया है । इस तरह वायु 


आदि दज्ञात्मक होकर कृतनामक विराड अन्न है ओर कृतत्वके कारण अन्नमक्षक कहलाता है । इसी 
प्रकार इस पक्षमे मी. चतुष्पाद्‌ संख्याकी समानताको लेकर ब्रह्मका ही प्रतिपादन है छन्दका नहीं । 


सव गकारसे लक्षक अथवा गौणरूप से पादोऽस्य सर्वा भृतानि" इस पूवेवाक्यमे ब्रह्यदही. प्रकृत है, ` 
छन्द नहीं । वस्तुतः यह्‌ वृत्तिकारका मत ठीक नहीं है, क्योकि - “चतुविरात्थक्षरा गायत्री.त्रिपदा मवति 


मर्थात्‌ गायत्री २४ अक्षर ओर तीन पाद वाली होती है, अतः इसका चतुष्पाद्‌ त्रह्मके साथं साक्षात्‌ 
स॒स्याकै द्वारा साद्य नहीं है ॥ २५ ॥ 


१२६ व्रह्मसूघ्न-दयाङूरभाप्य ॥ अ० १ पा० १ 


न्व्यपदिदाति श्निः । भूतप्रचिवीश्रीरहदयानि हि निदस्या-“सषा चतुष्पदा षड्विधा गायन्नी' 
इति । नहि ब्रह्मानाश्रयणे केवट स्य छन्दसो भूतादयः पादा उपपद्यन्ते । अपि च ब्रह्याना- 
श्रयणे नेयसकः संबध्येत--"तावानस्य महिमा इति । अनया हि ऋचा रंवरसेन ब्रह्मैवामि 
घीयते, "पादोऽस्य सर्वा भूतानि चरिपादस्यागरतं दिवि (छा ° ३।१२।५) इति सर्वीतमत्वोपपत्तेः । 
पुरुषसूक्त ऽपायसरग््रह्मपरतयेव समाम्नायते । स्मरतिश्च ब्रह्मण पवंरूपतां दद्ययति-विश- 
भ्याहमिदं कर्मेकोंशेन स्थितो जगत्‌" (गी० १४२) दति 1 # युद्धे तद्ब्रह्म" (छा ० ३।१२।८} इति 
च निद शः) एवं सति मुख्याथं उपपद्यते । ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरुषाः' (छा ° ०।१३।६) इति च हदय- 
खुपिषु ब्रह्मपुरुषश्चति््रह्यसंवन्धितायां विवश्चितायां खंमवति। तस्मादरित पूवेरिमन्वाक्येबह्य 
प्रकरतम्‌। तदेव व्रह्म ज्योतिर्वाकपे दु संबन्धात्प्र्यभिज्ञायमानं परास॒द्यत इति स्थितम्‌ ॥९६॥ 
उपदेशमेदान्नेति चेन्नोभयस्मिन्नप्यविरोधात्‌ ॥२७॥ 

पद्रन्छेद-उपदेशभेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उमयस्मिन्‌, अपि, अविरोधात्‌ । 

सृ्रा्थं त्रिपादस्यामृतं दिवि" ओर "यदतः परोदिवो ज्योतिर्दीप्यते" इसप्रकार (उदेशमेदात्‌) 
उपदेदाके भेदसे (न) प्रक्रत ब्रहयकी प्रत्यभिज्ञा नहीं हौ सकती, ( उतिचेश्च ) एेसा यदि कहौ तो यह्‌ युक्त 
नहीं है, क्योकि ( उभयस्मिन्नपि ) दोनों वाक्योमे भी ( अविरोधात्‌ ) प्रत्यभिज्ञाका विरोध नहींदहै। 


( वह्‌ यह्‌ गायत्री चारे पादवाली ओरदछः प्रकारक ) एेसा कहती है । यदि ब्रह्यका प्रहणन करे, 
तो भृत आदि केव छन्दफे पाद उपपन्न नहीं होते । किच्च ब्रह्यका प्रहणन केरे तो 'तावानस्य- 
मदहिमा०' ( उतनी हो इस | गायत्रयास्य ब्रहम | कौ महिमा ) यह्‌ कटवा समन्वित नहीं हौ सकती 1 
वस्तुतः इस ऋचाद्रारा मृख्परूपसे ब्रहमाका ही अभिधान होता है, क्योंकि "पादोऽस्य सर्वां भूतानि०' इस 
प्रकार सर्वात्मता उपपन्च होती है । पुरुष सूक्तमे भी यहु ऋचा ब्रहयपरत्वसे हो अभिहित है । 'वि्टभ्याह- 
मिदं ० ( एक अं एसे इस सम्पुणं जगतुको व्याप्त करके मैँ स्थित हं ) यह्‌ स्मृति भी ब्रह्मे सर्वेत्मता 
दिखलाती दै । पूवंवाक्यमें ब्रहमके स्वीकार करनेसे हो "यद्ध तदब्रह्म' ( जो भी वह [ त्रिपाद्‌ अमृतरूषं | 
ब्रह्य है वह्‌ यही है ) यह भ्रतनिरदेश् मुख्पा्थैमे उपपन्न होता है । "ते वा एते (वेयेर्पाच ब्रहापुरुष 
[ स्वगंलोकके द्वारा | हैँ ) ओर इसप्रकार हृदयके छिद्रोमे ब्रह्मपुरुष प्रतिपादक यह्‌ श्र॒ति भी ब्रह्मके 
साथ सम्बन्धित है एसा विवक्षित होनेपरदही संगतहोतीहि। इ पसे यह्‌ सिद्ध हआ कि पूवंवाक्यमें 
ब्रह्म प्रकृत दै, ओर द्यसम्बन्धसे प्रत्यभिन्ञायमान उसी ब्रहुामका ज्योतिर्वाक्यमे पराम होता है ॥२६॥ 


सव्यानन्दी-दीपिका 
# "गायत्री वा इदं सवम्‌" इस वाक्यरोषमें सर्वत्मत्वकां श्रवण अक्षरोको आनपूर्वीमिलनात्मक 


गायत्री छन्दमे कथंचिदपि सम्भव नहीं है, इसलिए गायत्रीमे अनुगत ब्रह्मे लक्षणा अवश्य माननी 
चाहिए, इसी अथंको भगवानु सूत्रकार मी “भृतादिपाद' इस सूत्रसे दिखते है । 


ब्रह्मपद गायत्री छन्द वाची है यह्‌ जो पहुरे कहा ग्या है उसका “यद्र तद्बरह्य' इससे निराकरणं 
करते हैँ । गायत्री उपाधिवाले ब्रहयके हुदपररूपी नगरमे प्राण आदि देवताओंसे सुरक्षित पांच खिद्रं । 
स्वगंप्राप्तिके द्वार होनसे इन्दे देवघुपि कहते है अर्थात्‌ हृद धरूपी नगरमे पूवं; दक्षिण, पदिचम, उत्तर ओर 
ऊर्ध्वं इन पांच चिद्रह्पी दारोमे प्राण, व्यान, अपान, समान ओर उदान अथवा चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ 
मन ओर प्राण इन पाच द्वारपालोकौ श्रूतिद्ारा कत्पनाकी गई है। कश्च हूदयरूपी नगरमेगात्री 
उपाधिवारे ब्रह्मकौ उपासनाके लिए ब्रहाके द्वारपाल होनेसे प्राण आदि अथवा चक्ष्‌ आदि ब्रह्मपुरुष 


कहुलति ह, इससे ^ते वा एते पञ्च ब्रह्मपुरूषाः' यह श्रुति भी संगत होती है। वर्णोकी मिलनात्मक 
छल्दरूप गायत्रीमें हूदयस्थ प्राण आदि पाँच ब्रह्यपुरुषोका सम्बन्ध नहीं घट सकता है । इन पच त्रह्म- 


पुरुषोंकी उपासना तथा फर ( छा० ३।१३।१, २, ३, ४, ५} मेद्रश्व्यहै। २६॥ 


अधि० १९ स्‌० २८] माषानुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १२७ 


% यदुध्येतदुक्तं पूर्वत्र --त्रिपादस्याखतं दिवि' इति सप्चम्या दयौराघारत्वेनोपदिष्ठा; 
इह पुनः अथ यदतः परो दिवः , इति पञ्चम्या मर्यादात्वेन, तस्मादृपदेहाभेदान्न तस्येह 
ग्रत्यभिज्ञानमस्तीति, तत्परिहतव्यम्‌ । अब्रोच्यते- नायं दोषः; उभयस्मिद्प्यविरोधात्‌ । 
उभयस्मिद्पि सप्तम्यन्ते पञ्चम्यन्ते चोपदेरो न प्रत्यभिज्ञानं विरध्यते । यथा लोके 
चश्वा्रसंवद्धोऽपि दयेन उभयथोपदिश्यमानो ददयते, बृक्ला्र येनो चरक्लाग्रात्परतः द्येन 
इति च । एवं दिव्येव सद्‌न्रह्म दिवः परमिस्युपदिद्यते । अपर आह--यथा छोके वृक्षा 
तरेणासंबद्धोऽपि ययेन उभयथोपदिदयमानो ददयते, ब्क्षप्रं दयेनो दृक्चाग्रार्परतः स्येन 
इति च । एवं च दिवः परमपि सद्‌ब्रह्म दिवीत्युपदिद्यते । तस्मादस्ति पूर्वनिर्प्रस्य 
ब्रह्मण इद प्रस्यभिक्ञानम्‌ । अतः परमेव ब्रह्म ज्योतिःशब्दमिति सिद्धम्‌ ॥२७॥ 

( ११ प्रतदंनाधिकरणम्‌ । स्‌० २८-३१ ) 
प्राणस्तथाऽनुगमात्‌ ॥२८॥ 

पदन्छेद-- प्राणः, तथा, अनुगमात्‌ । 

सूत्राथं--( प्राणः ) श्राणोऽसिमि प्रज्ञात्मा" इस धरृतिमे पठित प्राण परमात्माहीहै, वायु 
नही, क्योकि ( तथा }) पूर्वापर वाक्योका पर्याखोचन करनेपर ( अनुगमात्‌ ) उक्त श्रुतिवाक्यमें आनन्द 
आदि पदोका समन्वय ब्रह्मपरक ही उपक्न्ध होता है । 


यह जो कहा गया है कि शत्रिपाद्स्या०' दस श्रति वाक्यम सप्तमी विभक्ति द्वारा यु" आधार- 
रूपमे उपदिश है ओर अथ यदतः परो ० इस श्रूतिवाक्यमे पचमी विभक्ति दारा शयु" मर्यादारूपसे 
उपदिष्ट है, अतः उपदेशके भेदसे उसका ( ब्रह्यका ) यहां प्रत्यमिज्ञान नहीं है, उसका परिहार 
करना चाहिए । इसपर कहते है--यह दोष नहीं है । क्योकि दोनों वाक्योमें विरोध नहीं है । दोनोमें 
मी सप्तम्यन्त भौर पंचम्यन्त उपदेशोमे भी प्रव्यभिज्ञानकां विरोध नहींदै। जंसे लोकम वृक्षके अग्र 
मागसे सम्बद्ध ध्येन ( बाजपक्षो ) ववृक्षके अग्रमागमे दयेन है' वृक्षके अग्रमागसे परे श्येन है' इस 
तरह दोनों प्रकारसे उपदेश किया हुआ देखा जाताहै। व॑सेही शुम हीहोता हुआ ब्रह्यचयुसे परे 
है एेसा उपदेश किया जाता है । दूसरे कहते ह-- जसे लोकम वृक्षके अग्रभागसे श्येनका सम्बन्ध 
न होनेपर मी वृक्षके अग्रमागपर श्येनहै' वृक्षके अग्रमागसे परे च्येन है" इसतरहु दोनों प्रकारसे 
उपदेश किया हुमा देखा जाता है । इसीप्रकार दूसे परे भी होता हुआ ब्रह्म मे एसा उपदेशः 
किया जाता है। इसक्िएु पुवनिरदि्ट ब्रह्मकां यहां प्रत्यभिज्ञान है । इससे यह सिद्ध हआ कि ज्योतिः 
शब्द पर्रह्मका ही वाचक है ।॥ २७ ॥ 
सत्यानन्द दीपिका 
# विमक्तिके भेदसे कथित अथं भेद युक्त नहींदहै, क्योकि जो आधार होता है वह कथंचित्‌ 
मर्यादा मी हो सकता है । जैसे वृक्षके अग्र मागमे श्येनकै पाद आदि जितने अवयव संयुक्त रहते हैँ 
उतने अवयवोका वह्‌ आधार होता हुंभा ही उससे-पक्च आदि से असंयुक्त अवयवोंको लेकर श्येनकी 
मर्यादा होता है । उसौप्रकार चु, सुयं अथवा हृदयाकाशरूप मख्य आधारं ब्रह्म है, उस अधारसे 
मित्त आकराशावच्छिनन ब्रह्मका वह आधार ( मर्यादा ) होता है, इसप्रकारकी कल्पनाकर श्रह्य यसे 
परे है' एसा कहा गया है । अब अपर आहः इत्यादि भ॑ष्यसे मर्यादाको मुख्य मानकर कहते ह 
भरथात्‌ निरूपाधिकं ब्रह्मको लेकर पंचमीका मुख्याथं कहं तो यहां “दिवि में सप्तमीका अथं लक्षणासे 
सामीप्य होगा । “गङ्गायां घोषः' जसे यहां गंगापदसे संयुक्त सप्तमीका अथं लक्षणासे सामीप्य होता 
दै, उसीप्रकार "दिवि" यहां लक्षणासे सामीप्य अ्थ॑को लेकर आधार कहना होगा गौर पंचमीका अथं , 


१३८ ब्रह्मस्‌ज-दाङ्र भाष्य [ अ० १ पा०१ 


# अस्ति कोषीतकिब्राह्मणोपनिषग्दीन्द्रपरतदनाख्यायिका--प्रतदनो ह वे दैवोदापिरि- 
द्रस्य प्रियं धामोपजगाम युद्धेन च पौरेण च' इः्य(रभ्याम्नाता । तस्यां ्रयते-- "स होवाच 
प्राणोऽस्मि प्रज्ञाव्मा तं मामायुरखतमिव्युपास्स्वः इति । तथोत्तर चापि (अथ खलु प्राण एव प्रजनाद्‌ 
शरीरं परिगरद्योव्थापयति' ( को० ३।१,२,३ ) इति । तथा (न वाचं विजिक्ञासीत वक्तारं विद्यात्‌' 
इति । सन्ते च स एष प्राण एव - प्रज्ञात्मानन्दोऽजसेऽश्रतः' ( को० ३।८ ) इत्यादि । # तच्च 
संशयः--किर्मिह प्राणशब्देन वायुमात्रमभिधीयते, उत देवता्मा, उत जीवः, अथवा परं 
ब्रह्मेति । नलु अत एव प्राणः" इस्यत्र व॑णतं प्राणाब्दस्य बरह्म परत्वम्‌ । इह।पि च बह्मलिङ्ग- 
मरिति-- आनन्दोऽजरोऽतः' इत्यादि । कथमिह पुनः संशयः संभवति ? अनेकलिङ्दशंना- 

श्रतदनो ह बै०' (दिवोदासका पुत्र प्रतदन युद्ध ओर पराक्रमसे इनदरके प्रियधाम-स्वगंको गया) 
इसप्रकार आरम्मकर कौषीठकित्राह्मण उपनिषद्मे इन्द्र ओर प्रतदनकी अख्यायिका कंही गई है। 
उसमे “स होवाच प्राणो ऽस्मि ०" ( उस इन्दरने कहा-र्मे प्राण हँ, प्रज्ात्माहु, उस मेरीआयु तथा 
अमृतरूपसे उपासनाकर ) एेसा श्रुति कहती है । उसीप्रकार अगे भमी अथ खलु प्राण एव ०” ( वाग्‌ 
आदि इन्द्रियोकी शरीर धारण करनेमें सामथ्यं नहीं है एेस्रा निश्चय .होनेके अनन्तर निर्वय प्रज्ञात्मा 
प्राण ही इस देहको अहेता-ममतासे स्वीकारकर रायन, आसन आदिमे उठाता है) उसीप्रकार आगे 
मी "न वाचं०' ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने ) इत्यादि श्रुति है । ओर अन्तमं 
“र एष प्राण एव ०' ( वह्‌ यह्‌ प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर ओर अमृत हे ) इत्यादि श्रुति है । 
यहाँ यह संशय होता है क्या यहाँ प्राणशब्दसे वायुः मात्र अमिहितं है अथवा देवतात्मा अथवा जीवं 
अथवा परब्रह्म ? परन्तु † अत एव प्राणः" इस सूत्रमे तो प्राणशब्द ब्रहापरक है, ेसा वणन किया 
जाचुकाटहै ओर यहाँभी “आनन्द, अजर ओर ममृत है इत्यादि ब्रह्मके लिद्घु दहै, तो फिर यहाँ 
संश्यही कैसाहो सकतादहै? अनेक लिङ्कके दशंनसे यहां संशय दहो सकता है, एेसा हम कहते 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मर्यादा, इस तरहसे दोनों वाक्य ब्रह्मकां ही प्रतिपादन करते रह, क्योकि आधार गौर मर्यादा दोनों 


गौपाधिक हनेसे ब्रह्मम कल्पित है, अतः ज्योति वाक्यम ज्योतिः शब्द. मी ब्रह्यका ही वाचक टै ॥२७॥ 

# राजा प्रतदन बुद्धिकौशकल आदिसे स्वगमें पहुंचा । प्रतदनका युदढकौरल ओर बुद्धि- 
कौशल देखकर इन््रने कहा, हे प्रतद॑न ! म तुमपर अतिप्रसत्नहै तुम मुक्षसे अभीष्ट वर मागो। 
प्रतदन बोल्ा-हे देवराज इन्द्र ! मनुष्यके किए सबसे मधिक हितकारक जो वरहो वही दीजिए । 
इसपर इन्द्रने श्राणोऽस्मि' भँ प्राण हं! इत्यादि कहा । इन्द्रके इस कथनपर अब विचारणीयः यह्‌ 
है कि इस श्रतिवाक्यमे पठित प्राणशब्दसे करीं मुख्य प्राणका ग्रहण न हो, भतः य्ह श्रज्ञात्मा" 


कहा गथा है । सवं विष रहित चेतन ब्रह्मका ग्रहण नं हो इसलिए "त मां" पद कहे गएर्है। इन 
पदोते यहाँ प्राणरन्दसे इन्द्र देवताका दही ग्रहण होता है। परन्तु आगे “अथ खलु प्राण एव ' इस- 


प्रकार मुख्यप्राणका जिङ्खिमीदहै। इसीप्रकार "न वाचं" इस वाक्यम प्राणशब्दसे जीवका ग्रहण होताः 
है, क्योकि उसमें वक्तृत्वकिद्ध विचयमान है । गौर आगे स एष भ्राण एव" इस भ्र तिवाक्यसे प्राणमें 
आनन्द आदि ब्रहम बोधक लिङ उपलब्ध टोते है, इससे प्राणराब्दसे ब्रह्मका मी प्रहण हो सकता है । 
इसप्रकार मृख्यप्राण, जीव, देवता भौर . ब्रह्म बोधक लिद्धोके विद्यमानं होनेपर निर्चय करनेके किए 
सूत्रकारने इस अधिकरणका आरम्भ किया है 1 

# श्राणोऽस्मि' इससे लेकर (आनन्दोऽजरोऽदखतः' य्ह तक वाक्य समुदाय इस अधिकरण 
सूत्रके विषय हँ अर्थात्‌ इन ब्राक्योको ठेकर ही यष विचार किया गयाःहै। गत अधिकरणमे प्रकृत 
ब्रह्मवाचकं “यत्‌” शब्दके बसे ज्योतिः श्रुति ब्रह्मपरक.कही गई, परन्तु यहाँ प्राण ` भ्रुतिकै मङ्गमें कोई! 


अधि० ११९ स्‌० २८ ] माषानुवादे-सव्यानन्दी-दीपिकासदहित १३९ 


दिति बमः। न केवटमिह ब्ह्मछिङ्गमेबोपलभ्यते, सन्ति हीतरलिज्ञान्यपि-- “मामेव 
विजानीहि" (को° २।१) इतीन्द्रस्य वचनं देवतात्मलिङ्गम्‌। शद शारीरं परि ग्रद्योत्थापयती'तिः 
प्राणछिङ्गम्‌ । न वाचं विजिक्ञा्ीत वक्तारं विचत्‌" इत्यादि जीवलिङ्गम्‌ । अत उपपन्नः संडायः 
तच प्रसिद्धर्वायुः प्राण इति प्राप उच्यते-प्राणरब्दः बह्म विज्ञेयम्‌ । कुतः ? तथाऽनुगमात्‌। 
तथा हि--पौर्वापयण प्यारोच्यमाने वाक्ये पदार्थानां समन्वयो ब्ह्मप्रतिपादनपर उपः 
भ्यते । उपक्रमे तावत्‌ चरं बृणीष्व' इतीन्द्र णोक्तः प्रतदनः परमं पुरुषाथं वरमुपचिक्षेप- 
त्वमेव मे वृणीष्व यं त्वं मनुष्याय हिततमं मन्ये इति । तस्मे हिततमत्वेनोपदिद्यमानः प्राणः 
कथं परमात्मा न स्यात्‌ { नद्यन्यत्र परमात्मज्ञानाद्धिततमप्राप्तिरस्ति 1 (तमेव षिदित्वाऽति- 
त्युमेति नान्यः पन्था विचतेऽयनाष ( उखेता० ३।८ ) इत्यादिश्चतिभ्यः । तथा सयोमांवेदन 
ह वै तस्य केनचन कमणा लोको मीयते न स्तेयेन न भ्रणहत्यया' (को० ३।१) इत्यादिच 
ब्रह्मपरिथ्रहे घटते । ब्रह्मविज्ञानेन हि सवंकमश्षयः प्रसिद्धः-क्षौयन्ते चास्य कमाणि तरिमिन्दष्ट 
परावरे" ( मु° २।२।८ ) इत्याद्यासु श्रुतिषु । प्रज्ञात्मत्वं च ब्रह्मपक्च एवोपपद्यते । नद्यचेतनस्य 
वायोः प्रज्ञात्मत्वं संभवति । तथोपसंहारेऽपि--'आनन्दोऽजरोऽरतः' हइत्यानन्दप्वादीनि न 
ब्रह्म णो ऽन्यत्र सम्यक्‌ रूभवन्ति। स न साधुना कमणा भूयान्मवति नो एवासाधुना कमणा कनीया- 
है । यहाँ केवल ब्रहमाका लद्धं ही उपलब्ध नहीं होता, - अपितु अन्यके लिङ्धिमीदै। जसे कि "मामेव 
विजानीहि" ( मृक्षको ही जान ) यह्‌ इन्द्रका वचन देवतात्माका रिद्धि है। इदं शरीरं०' ( इस शरीर- 
को पकड़कर उठाता है ) यह मुख्य प्राणका लिङद्ध दहै! 'न वाचं०' ( वाणीके जाननेकी इच्छान करे 
वक्ताको जाने ) इत्यादि जीवका छिङ्घुहै। अतः संशय होना युक्त है! संशय होनेपर प्राणशब्दकी 
वायु विकार रूप मुख्य प्राणमें प्रसिद्धि होनेके कारण यहाँ प्राणशब्दसे मुख्य प्राणका ही ग्रहण करना 
चाहिए, एेसा पूवपक्त प्राप्त होनेपर कहते है-- प्राणशब्द ब्रहमका वाचक समञ्चना चाहिए । क्योकि 
भुतिसे एसा ही अनुगम-मवगम होता है। जसे कि पूर्वापर वक्यका पर्यालोचन करनेपर पदार्थोका 
समन्वय ब्रह्य प्रतिपादन विषयक उपलन्ध होता है । आरम्ममे तो "वरं ्रृणीष्व० ( वर मांग ) इस 
प्रकार इन्द्रके कहनेपर प्रतद॑नने परम पुरुषाथ॑रूप वर मांगा स्वमेव मे वृणीष्व" ( अपस्वयंही 
विचारकर मूसे वह॒ वर दं, जिसे अप मनुष्यके लिए सबसे बहकर हितकर समक्षते हों ) उस 
( प्रतदन ) के किए सबसे बढ़कर हिततमरूपसे उपदिष्ट हुआ प्राण परमात्मा क्यो न हो ! प्रमात्माके 
ज्ञानके सिवा अन्य साधनोसे हिततमकी प्राप्ति नहीं होती है, क्योकि 'तमेव०' ( उप्त-परमात्मको ही 


जानकर पुरुष जन्म मरणरूप संसारसे मुक्त हो जाता दै, उसको प्राप्त करके किए परमात्माके 
जानते भिन्न दुसरा ओर कोई उपाय नहीं है) इत्यादि श्रुतिं है । इसी प्रकार ्संयो मां वेद०' (वह 


जो कोड विद्वानु -मुञ्च ( ब्रह्य ) को साक्षात्‌ अनुमव करता है उसका मोक्ष रूप रोक किसी मी कर्मसे, 
स्तेय ( चोरी ) अथवा भ्रृणहत्यासे नश नहीं होता ) इत्यादि श्रुति वाक्य ब्रह्मका ग्रहण करनेसे ही 
संगत होते है । क्योकि क्षीयन्ते चास्य कर्माणि°' ( उस परात्‌ पर ब्रह्मका ज्ञान होनेपर इस विद्वानके 
सम्पूणं कमं क्षीण हो जाते हँ) इत्यादि श्रुतियोमे ब्रह्मविज्ञानसे ही सब कर्मोका क्षय प्रसिद्ध है। 
ओर प्रजञात्मत्व ( जीवत्व ) मी ब्रहमपक्षमे ही उपपन्न होता है, अचेतन वायु प्रज्ञात्मा नहीं हो सकता है । 
उसी प्रकार उपसहारमें मी "आनन्दोऽजरोऽग्तः' एसे आनन्दत्व आदि ब्रह्यसे मित्र अन्यमे अच्छी 
तरह सम्मव नहीं हँ । स न साघुना०' ( वह्‌ पुण्य कमपि महानु नहीं होता भोर पाप कर्मेसि घटता 


सत्यानन्दी-दीपिका 
बल नहीं है, क्योकि परस्पर विरुद्ध अनेक लिद्ध कुछ निश्चय करनेमे समथ नहीं है, अतः प्रत्युदाहुरण- 


 सग्तिसे तत्र" आदिमे पुवपक्षका उत्थान करते ह । 


१४० बद्यसुज्ञ-दाद्रभाष्य | अ०्श्पा०्ष 


नेष दयेव साधु कमं कारयति तं यमेभ्यो रोक्रेभ्य उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कम कारयति तं यमेभ्यो 
रोकेभ्योऽथो निनीषते" इति "एष लोकाधिपतिरेष लोकपारु एष रोकेदाः' ( को० ३।८ ) इति च । 
स्ंमेतत्परस्मिन्ब्रह्मण्याश्चीयमाणे ऽलुगन्तुं शक्यते न मुख्ये प्राणे । तस्मास्प्राणो ब्रह्म ॥२.८॥ 


न ॒वक्तुरात्मोपदेश्ादिति वेदध्यास्मसंबन्धभूमा ह्यस्मिन्‌ ॥ २६ ॥ 
पदर्चेद-न, वक्तुः, आत्मोपदेशात्‌, इति, चेत्‌, अध्यात्मसम्बन्धभूमा, हि, अस्मिन । 
सू्रार्थ-एेसा यदि कटो कि ( वक्तुः ) वक्ता इन्द्रने ( आत्मोपदेशात्‌ ) “मामेव विजानीहि 

इससे अपने आत्माका उपदेश किया है, अतः ्राणोऽस्मि' यहाँ प्राणशब्द. परत्रहमवाचक नहीं है, 
( इति चेत्‌ ) एेसा यदि कहो तो ( अस्मिन ) इस अधघ्यायमें ( अध्यात्मसम्बन्धमूमा ) श्राण एव 
प्रज्ञात्मा" इस प्रकार प्रत्यगात्मसम्बन्धकां बाहुल्य उपल्न्ध होता है (हि) इसलिए यह्‌ ब्रह्मकादही 
उपदेश है, देवताविरोषका नहीं । 
यदुक्तम्‌-पराणो ब्रह्मे ति, तदाक्िप्यते। न परं ब्रह्म प्राणशाब्दम्‌। कस्मात्‌ ? वक्तरात्मो 

पदेरात्‌ । वक्ता दीन्द्रो नाम कध्िद्धिग्रहवान्देवताविरोषः स्वमाप्मानं प्रतदंनायाचचक्षे- 
मामेव विजानीहि" इत्युपक्रम्य श्राणोऽस्मि प्रह्ात्मा' दत्यहंकार वादेन । स एष वक्तुराःमस्वेनो 

पदिद्यमानः प्राणः कथं ब्रह्म स्यात्‌ ? नहि ब्रह्मणो चक्तस्यं संभवति, “अवागमनाः' ( वृह ° 
३।८।८) इत्यादिश्चुतिभ्यः । तथा विग्रह संबन्धिभिरेव ब्रह्मण्यसंभवद्धिधंमेरास्मानं तुष्राव- 
“त्रिशीर्षाणं व्वाष्टरमहनमरन्मुखान्यतीनव्दयाराब्रकेभ्यः प्रायच्छम्‌" इत्येवमादिभिः 1 प्राणस्वं चेन्द्रस्य 
बरुवच्वादुपपद्यते । श्राणो वे बलम्‌! इति हि विज्ञायते । बस्य चेन्द्रो देवता प्रसिद्धा । या 
च काचिद्बलग्रृतिरिन्द्रक्मव तत्‌" इति हि वदन्ति । परज्ञात्मस्वमण्यग्रतिदतज्ञ(नः्वादवताव्मन 

नही, यही जिसेको इन रोकोसे ऊँचा रे जाना चाहता है उस पुरुषसे पुण्य कमं कराता है ओर यही 

जिसको इन रोकोसे नीचे ठे जाना चाहता है उस पुरुषसे पापकम कराता है) भौर “एष लोकाधिपति०' 
(यह लोकापिपति है यह छोकपाक, यह छोकेश है) इत्यादि श्रृतियांँ है । ये सब [धमं-अधमंका कराना, 
सर्वेश्वरत्व भादि धमं | परं ब्रह्यका आश्रयण करनेसे ही टीक-ठीक अनुगत हो सक्ते है, वायुके विकार 


मख्य प्राणका आध्रयण करनेसे नहीं । इससे यह्‌ सिद्ध हआ कि प्राण ब्रह्म है. अर्थात्‌ प्राणशन्दसे 
ब्रह्यका ही ग्रहण सवथा युक्त है ।॥ २८ ॥ 


प्राण ब्रह्य रै, एेसा जो कहा गया है, उसपर पूवपक्षी आक्षेप करते हैँ । प्राणशब्द पसब्रह्मका 
 वाचक्र नहीं है, क्योकि वक्ता अपने आत्माका उपदेश करता है । ओर यहं वक्ता इन्द्र नामका कोई 
 देहधारी एक देवताविशेष है, उक्षने “मामेव०' ( मज्ञको हो जानो ) एेसा आरम्म कर "प्राणोऽस्मि°' 
(र्म प्राण है, प्रज्ञात्मा हं) इस प्रकार अपने आत्माका ही अहङ्कार पूवक शन्दोमे प्रतदंनके लिए 
उपदेश किया है । वक्ताद्वारा आत्मरूपसे उपदेश किया हुआ वही प्राण ब्रह्म किस प्रकार हो सकता 
है । क्योकि “अवागमनाः' ( बहु वाणी ओर मनसे रहित है ) इत्यादि श्रुतियोसे मी यह्‌ दिखलाया 


गया है कि ब्रह्यमे व्वतृत्वका सम्मव ही नहीं है । इसी प्रकार ब्रह्मामे सम्मवन होनेवारे शरीर सम्बन्धी 


धर्मद्वारा इन्द्रे त्रिश्ीर्षाणं० ( त्वष्टाके तीन शिरवाठे विश्वनामक पुत्रको्मैने मारा, वेदान्तसे 
विमूख यतियोको जगलके क्तोको खिला दिया ) इत्यादि वचनोसे अपनी स्तुति कौ है । बलवान होनेसे 


इन्द्रे प्राणत्व ` उपपन्न होता है, क्योकि श्राणो बै बलम्‌ (प्राणही बलरै) रेसा-ज्ञात होता है 
जौर इद्र बलका प्रसिद्ध देवतादै। (जोकोईमी बल्का कामद वह्‌ इन््रकाही कमंहै) एेसा 


सत्यानन्दी-दीपिक 
पुवं॒पक्षमे प्राण, देवता अथवा जीवकी उपासना दै ओर सिद्धान्तमे ब्रह्यकी उपासना है । 


इतना दोनों पक्षोमे अन्तर द ॥ २८ ॥ 


अधि० १९ सू० ८९३० ] भाषाजुवाद-सत्यनन्दी-दीपिकासहित १४९१ 


संभवति । अप्रतिहतन्ञाना देवता इति हि वदन्ति । निश्चिते चेवं देवतात्मोपदेश्े हिततमध्वा- 
दिवचनानि यथासंभवं तद्विषयाण्येव योजयितध्यानि । तस्माद्वक्तुरिन्द्र स्यात्मोपदेशान्न 
प्राणो ब्रह्मे व्याप्य प्रतिसमाधीयते--अध्यास्मसंबन्धभूमा दछयस्मिन्‌" इति 1 अध्यातमसं ब्धः 
प्रव्यगास्मसंबन्धः, तस्य भूमा बाहुस्यम्‌, अस्मिन्नध्याये उपरभ्यते । 'यावद्धयस्मिन्डारीरे प्राणो 
वसति तावदायुः'इति प्राणस्यैव पर्ञात्मनः परव्य्भूतस्यायुष्प्रदानोपसंह!रयोःस्वातन्त्रयं दरायति, 
न देवताविशेषस्य पराचीनस्य। तथा ऽस्तिध्वे च पाणानां निःश्रेयसमिव्यध्याध्ममेवेन्द्रियाश्रयं 
प्राणं ददाति । तथा श्राण एव प्रकतास्मेदं शरीरं परिगृ्योत्थापयति'( कें० ३।३ ) इति, ^न वाचं 
विजिन्ञासीत वक्तारं विचात' इति चोपक्रम्य (तयथा रथस्यारेषु नेमिरपिता नामावरा अपिता एवमे- 
वैता भूतमात्राः प्रज्ञामात्रास्वरपिताः प्रज्ञामात्राः प्राणिऽपिंताः स एष प्राण एव प्रज्ञात्मानन्दोऽजरोऽगतः" 
इति विषयेन्द्रियन्यवहारारनाभिभूतं प्रप्यगा्मानमेवोपसंहरति। "स म आस्मेति विचयात्‌'इति 
चोपसंहारः प्रव्यग त्मपरिग्रहे साधुने पराचीनपरिप्रहे । अयमात्मा बह्म सर्वानुभुः (बह ,२।५।१९) 
इति च श्च्यन्वरम्‌। तस्मादध्यात्मसंबंघबाहुस्याद्‌ ब्रह्मोपदेशः एवायं न दे वतात्मोपदेदाः॥२९॥ 
कथं तह बक्तुरात्मोपदेशः “. 
श्चास्लदृष्टया तूपद्‌ शे वामदेववत्‌ ॥ ३० ॥ 
पदच्छेद--शास्त्रह्टया, तु, उपदेशः, वामदेववत्‌ । 
सूज्ाथ-( वामदेववत्‌ ) वामदेवके समान ( शास्त्रहश्या ) मेँ पख्रह्य ह, इस शास्व्रह्टिसे 
( उपदेशः ) “मामेव विजानीहि" वक्ता इन्द्रका यह्‌ उपदे प्रतदनके प्रति युक्त है, इसक्िए श्राणोऽस्मि 
यह प्राणशब्द ब्रह्मपरक ह । 
लोग कहते हँ । अप्रतिहत ( अकुण्ठित ) ज्ञानवाला दहोनेसे देवतात्मा मी प्रज्ञात्मा हो सकेता है । 
देवता अप्रतिहत ज्ञानवले होति रेरा [ वेद भौर लोकमे | कहते हँ । इस प्रकार देवतात्माका 
उपदे निश्चत होनेपर हिततमत्व आदि वच्नोकौ यथासंमव उसमे ही योजना करनी चाहिए । 
अतः वक्ता इन्द्रका आत्मोपदेश होनेसे प्राण ब्रह्य नहीं है, एेसा आक्षेप कर॒ “अध्यात्मसम्बन्धभूमा- 
द्यस्मिन्‌' इस सूत्र मागमे उसका समाधान करते हँ । अध्यात्मसेम्बन्ध अर्थात्‌ प्रस्यगात्मसम्बग्ध 
उसका बाहुल्य (अधिकता) इस अध्यायमे उपलन्य होता है । "यावद्धचस्मिन्‌०' ( जब तक इस शरीरमें 
प्राण रहता है तत्र तक आयु है ) यह्‌ श्रति वाक्य प्रज्ञात्मा प्रत्यग्भूतं प्राणमे ही आयु देने ओर हूरनेकी 
स्वतन्त्रता दिखाता है, बा ह्यदेवताविरोषमें नहीं । उसी प्रकार अस्तित्वे ० ( प्राणका अरितत्व होनेसे 
ही इन्द्रियोका निश्र यस है अर्थात्‌ इस शरौरमें प्राणके विद्यमान होनेपर इन्द्रियोकी स्थिति होती है ) यह 
श्रुति वाक्य इन्दयोका आश्रय अघ्यात्म-ग्रज्ञात्मा प्राणको ही दिखलाता है । तथा श्राण एव०' ( प्राण 


ही प्रज्ञात्मा इस शरीरको ग्रहृणकर उठाता है ), इसप्रकार ओर (न वाचं ०" ( वाणीको जाननेकी इच्छा न 
करे, वक्ताको जाने ) एसा आरम्भकर "तद्यथा ०'.( जसे रथके अरोमे नेमि गी रहती है ओर नाभिमें 


अर लगे रहते है, उसीप्रकारये भूत ओर विषय ज्ञान ओर इन्द्रिभसे जुडहुए रहै, ज्ञान ओर इन्द्रियां 
प्राणसे जुड़ी हुई हैँ वह्‌ यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर ओर अमृत है ) इसप्रकार [ यह्‌ श्रुति | 
विषय मौर इन्दियोके व्यवहाररूप अरेके नामिभूत प्रत्यगात्माका ही उपसंहार करती है । ओर शतम 
आत्मेत्ि०' ( वहु मेरा आत्मा-स्वरूप है एेसा जाने ) यह्‌ उपसंहार प्रत्यगात्माका ग्रहण करनेपर ही 
संगत होता है, बाह्य देवताके ग्रहण करनेपर नहीं, अयमार्मा०' ( यहु आत्मा ही सवका अनुमव करणे 


वाला ब्रहयाहै) इसप्रकार यह दूसरी रति दहै! इससे यहाँ प्रत्यगात्माके सम्बन्धका बाहुल्य होनेके 
कारण ब्रहमका ही यहु उपदेशदहैन कि देवतात्माका उपदेश है। २९॥ 


तब वक्ताने अपने आत्माका उपदेश किंस प्रकार कियाद? 


१४२ ब्रह्मसूङ्ञ-दाङ्रभांष्य ` [ अ०.१ पा० १ 


#इन्द्रो नाय देवतात्मानं स्वमात्मानं परमात्मस्वेनाहमेव परं ब्रहम त्याप्र॑ण दानेन 
यथ।रशाखं पञ्य्न पदिशति स्म--'मामेव विजानीहि" इति । यथा 'तद्धेतत्पस्यनरुपिर्वामदेवः 
प्रतिपेदेऽहं मनुरमवं सूयश्च' इति, तद्वत्‌ । “तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदेमवत्‌” (र ° 
१।४।१० ) इति श्रुतेः । यध्पुनसुक्ते (मामेव विजानीहि" हइर्युक्त्वा विच्रहधमे रिन्द्र आत्मानं 
तुष्टाव त्वाष््वधादिभिरिति, तत्परिहतंव्यम्‌। अत्रीचयते-न तावत्‌ त्वाष्वधादीनां विज्ञेयेन्द्र- 
स्तुव्यथत्वेनोपन्य(सः, यस्मादेवं कर्माहं तस्मान्मां विजानीदीति 1 कथं तहिं ए विन्ञानस्तुत्य- 
थ॑त्वेन यत्कारणं त्वाषूवधादीनि साहसान्युपन्यस्य परेण विज्ञानस्तुतिमनु संद धाति ‰ (तस्य 
मे तन्न खोमचन मीयतेसयोमांवेदन ह वै तस्य केन च कमणा रोको मीयते' इत्यादिना। 
एतदुक्तं भवति-यस्पादीदशान्यपि क्र.राणि कर्माणि छंतवतो मम ब्रह्मभूतस्य टोमापि न 
हिस्यते, स योऽन्योऽपि मां वेद्‌ न तस्य केनचिदपि कमणा लोको हिंस्यत इति 1 विक्ञेयं 
लु ब्रह्मैव श्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा" इति वक्यमाणम्‌ । तस्मादुनरह्मवाक्यमेतत्‌ ॥२०॥ _ _ 

इन्द्र नामके देवताने आषेदशेनसे अपने आात्माको परमात्मारूपसे र्म ही पर्रम है इस तरहसे 
यथाशास्र जानकर, तदनुसार उसने “मामेव विजानीहि" ( मुन्षको ही जान ) एेसा उपदेश किया 
है । जसे "तदधेतत्‌०* ( उसे ( ब्रह्यको ) आत्मषूपसे देखते हुए ऋषि वामदेवने जाना--्ै मनु भा 
र सूयं भी ) क्योकि "तयो यो०' ( उसे देवोमेसे जिस-जिसने. जाना वही तद्रूप हो गया }) रे्षी 
श्रतिहै। ओर मामेव ( मृङ्ञकोही जान) एेसा कहकर इन्द्रे त्व्टाके पूत्र॒ विश्वरूपके हनन 
भादि देहधमेनि अपनी स्तुति को एेसा जो कहा गया है, उसका परिहार ( समाधान ) करना चाहिए । 
इस विषयमे कहते हैँ किं त्वशके पूत्रके. बध आदिका उपन्यास भेएेसा पराक्रमी, अतः मेरा ज्ञान 
प्राप्त करो' यह्‌ विज्ञेय देहधारी इन्द्रकी स्तुतिके च्एि नहीं, तो किसके कलि है? विज्ञानकी 
स्तुतिके लिए है । क्योकि त्वषटापुत्रके बध आदिके साहसका उल्लेख कर ॒विज्ञानकी स्तुत्तिका “तस्य 

मे तच्र°' ( वहा मुञ्च पराक्रमरारीका बार मी बांका नहीं होता, जो मृञ्ने जानता है उसका मोक्ष 
किसी मी कमस नष्ट नहीं होता. ) इत्यादि उत्तरवाक्यसे अनुसन्धान करता है । तात्यं यह दहै कि इसं 
प्रकार हिसात्मक क्रूर कमं करनेपर भी ब्रह्मरूप होनेसे मेरा एकं बार मी न्ट नहीं हुआ. अर्थात्‌ 
मेरी ब्रह्मरूपताभे बाक मर भी हानि नहीं हुई । वह जो कोई दूसरा भी इसी प्रकार मून्ञे ब्रह्मरूपसे 
जानता दै अर्थात्‌ अपनेको भै ब्रह्यही ह रसा अनुमव करता है उसका मोक्षह्प लोक किसीभी 
कमद्रारा नष्ट नहीं होता । अतः श्राणोऽस्मि° (र्म प्राण ह, प्रज्ञात्मा हं) इस प्रकारते वणित विज्ञेय 
तो वक्ष्यमाण रहय है 1. इस कारण यह्‌ वाक्य ब्रह्य विषयक है ।। ३० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गमंस्थ ऋषि वामदेवने ज्ञान प्राप्त क्याकिर्नेही मनु ओर सूयं हुमा यह्‌ .आषन्ञान 


कह॒लाता है । पूवं जन्ममें ध्र त वेदान्त महावाक्याथको इस जन्मे स्वतः सिद्ध आत्मज्ञानरूपसे ममि- 
व्यक्ति ही आषदशन है । 


‰ (तस्य मे तत्रः इत्यादि स्तुति परक सब वाक्य ब्रह्मका ही प्रतिपादन करते है । साथ-साथ 
उनम ब्रहाज्ञानकी महिमा भी बताई गई है किब्रह्ज्ञान पाकर वह विदान किसी.मी पुण्य-पाप्रवे 
चिप्तं नहीं होता । “आत्मवन्तं न कर्माणि निबध्नन्ति धनंजयः ( गीता० ४।४१.) ( हे धनंजय | 
आत्मज्ञानीको शुभालुभ कमं नहीं बाधते अर्थात्‌ शुभाशुभम फल नहीं देते ) क्योकि . ्ञानाग्निः सवं - 
कर्माणि मस्मसास्छुरुते तथा' ( गी° ४।३७ ) ( उसी प्रकार ज्ञान अग्नि सब कर्मो को भस्म कर देता 
है ) श्रह्मविदव्रह्येव भवति' ( जरह्यवित्‌ ब्रह्म ही है ) अतः उसका नाश कमं आदिते नहीं हो सकता । 
इसलिए श्राणोऽस्मि' इत्यादि वाक्योद्वारा ब्रह्य ही विज्ञेय है इन्द्र -आदि देवता नहीं ॥ ६० ॥ 
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जीवधुख्यप्राणरिङ्खान्नेति चेन्नोपासत्रेविध्यादाधिदलादिह तचोगात्‌ ॥३१॥ 

पदन्छेद--जीवमूस्यप्रणलिद्धात्‌, न, इति, चेत्‌, न, उपासात्रंवि्थात्‌, भाध्रितत्वात्‌, 
इह, तद्योगात्‌ । 

सू्राथं--( जीवमृख्यप्राणलि ङ्गात्‌ ) वक्तारं विद्यात्‌" इस श्चतिमे जीवलिङ्ध ओर इदं 
शरीर" इसमें मृख्यप्राणलिङ्धके होने ( न } श्राणोऽस्मि" इस वाक्ये प्राणशब्दक्ते केवल त्रहमका 
ही बोध नहीं हता अपितु जीव ओर मूख्यप्राणका भी बोध होताहै। (इति चेत्‌, न) एेसा यदि कहो 
तो यक्त नहीं दै, ( उपासात्रे विध्यात्‌ ) क्योकि एषा होनैसे तीन उपासनाएु माननी पड़गी । उपक्रम 
जौर उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है, ( आध्रितत्वात्‌ ) ओर श्राण इति होवाच इत्यादि 
स्यलमे ब्रह्मल्गि होनेके कारण प्राणशब्दका अथं ब्रह्मही स्वीकार किया शयादै। ( इह) इस 
श्र तिमे मी ( तद्योगात्‌ ) हिततमत्व आदि ब्रह्यछ्गिका योगहै। इनसे मी प्राणशब्द यहां ब्रह्मका 
ही उपदेश ज्ञात होता दै । 

यद्यप्य्यात्मसंबन्धमू्‌मदरंनान्न पराचीनस्य देवतास्मन उपदेशः, तथापिन 

ब्रह्मवाक्यं भवित॒म्ंति । कुतः ? जीवचिङ्गान्भुख्यप्राणलिज्ञाच । जीवस्य तावदस्मिन्वाक्ये 
विस्पण्नं लिङ्गमुपरुभ्यते “न वाचं विजिज्ञासीत वक्तारं वियत्‌" इत्यादि । अत्र हि वागादिभिः 
करणैर्व्याप्तस्य कायैकरणाध्यश्चस्य जीवस्य विज्ञेयत्वमभिधीयते। तथा मुख्यप्राणछिङ्गमपि- 
"अथ खल प्राण एव प्रक्तन्मेदं शरीरं परिग्रद्योव्थापयति' इति  दारीरधारणं च मुख्यप्राणस्य 
धमः, प्राणसंवादे वागादोन्प्राणान्प्रङ्ः्य--तान्वरिषटः प्राण उवाच मा मोहमापद्यथाहमेवैतस्पञ्च- 
धात्मानं प्रविमज्यैतद्वाणमवष्टम्य विधारयामिः ( प्र० २।३ ) इति श्रवणात्‌ ) ते तु शमं शरीरं 
परिग्र्य' इति पठन्ति, तेषामिमं जीवमिन्दियरामं वा परिग्रद्य' शारीरमुत्थापयतीति व्याख्येयम्‌ । 

यद्यपि अध्यात्मसम्बन्धको अधिकता दिखाई देनेसे बाह्य देवतात्मका उपदेश नहीं है, तो 
मी यह्‌ प्राणवाक्य केवल ब्रह्मविषयक नहीं हो सकता, क्योकि यहं जीवलिङ्ख ओर मुख्यप्राणके लिद्ध 
उपलब्ध होते हैँ । “न वाचं०* ( वाणीको जाननेकी इच्छा न करे वक्ताको जाने }) इत्यादि वाक्यमें 
जीवका छग तो स्पष्ट उपलन्ध होता है; क्योकि यहाँ वाणी आदि इद्ियोसे व्यापार करने वाला, 
दोरीर ओर इन्दियोका अध्यक्ष-स्वामी जीव विज्ञेयरूपसे अमिहितदहै। इसीप्रकार “अथं खलु प्राण 
एव" { निद्चय प्राण ही पज्ञात्मा इस दरीरको प्रहणकर उठाता रहै) इस वाक्यम मूख्य प्राणका मी 
लिगि ( ज्ञापन ) है । क्योकि दारीरधारण करना मुख्य प्राणका धमं है, प्राणसंवादमे वाणी आदि 
प्राणौ-इन्दरियोको प्रस्तुतकर “तान्वरिष् प्राणः उवाच ० ( उनमेसे अत्यन्त श्रेष्ठ प्राणने उन इन्द्रिये 
कहा तुम मोह्-अभिमानको मत प्राप्त हो, क्योकि मैँ ही अपनेको पाँच प्रकारसे विमक्तकर इष शरीर- 
को भालम्बन देकर धारण करताहूं ) एेसीश्रतिदहै। भौर जो कोई (इदं शरीरं" इस इदं" के स्थानमें 


इमं शरीरं एसा पाठ स्वीकार करते है, उनके मतमें इस जीवं, अथवा इन्द्रिय समुहुका ग्रहुणकर 


शरीरको उठाता है, एेसी व्याख्या करनी चाहिए । चेतन होनेके कारण जोवमें प्रज्ञात्मत्व भी युक्त दै । 


सस्यानन्दी-दीपिका 
# प्ररनोपनिषद्मे मख्य प्राण ओर चक्ष आदि इद्द्रियोके अधिष्ठात देवताओंका संवाद है-- 


एकं समय वे सब अपनी-अपनी महिमकरो प्रकट करते हुए कहने ल्मे कि हम दही इस शरीरको आश्रय 
देकर धारण करते ह, तब उनसे सवशरष्ठ मुख्यप्राणने कहा--अविवेकके कारण तुम मिथ्या अभि- 
मान मत करो, क्योंकि अपने प्राण, अपान आदि पांचवृत्ति भेदकर भ ही इस शरीरको आश्वय देकर 
धारण करता हूं । प्राणके इस कथनपर उन स्ने विशवास नहं किया । तब प्राण उनके अमिमान 
निवृत्यथं ऊपरको निकलने लगा, उसके ऊपर उठनेके साथ शेष समी. खिचने- लगे, तथा उसके 
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परजञात्मत्वमपि जीवे तावच्चेतनप्वादुपपन्नम्‌। मुख्येऽपि प्राणे प्रज्ञासाधनप्राणान्तराश्रयत्वादु- 
पपन्नमेव । जीवसमुख्यघ्राणपरि्रहे च प्राणप्रज्ञाः्मनोः सहवृ ततिप्येनामेदनिदं राः, स्वरूपेण 
मेदनिदंरा इव्युभयथापि निद रा उपपद्यते--यो वै प्राणः सा प्रज्ञा या वै प्रज्ञा सप्राणः सह 
दयेतावस्मिन्कारीरे वसतः सहोत्क्रामतः" इति । ब्रह्मपरिश्रदे तु कि कस्माद्धियेत ? तस्मादिह 
जीवमुख्य प्राणयोरन्यतर उभ वा प्रतीयेयातां न ब्रह्मेति चेत्‌--% नेतदेवम्‌; उपासाजरेषि 
ध्यात्‌ । एवं सति िविधमुपासनं प्रसव्येत--जीवोपासनं, मख्य प्राणोपासनं, ब्रह्मोपासनं 
चेति । न चेतदेकस्मिन्वाक्येऽभ्युपगन्तुं युक्तम्‌ । उपक्रमोपसंहाराभ्यां हि वाक्येकत्वमव- 
गम्यते । मामेव विजानीहि" हइत्युपक्रम्य श्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरण्तमिच्युपास्स्व 
९्व्युकर्वा, अन्ते स एष प्राण एव प्रज्ञास्मानन्दोऽजरोऽषतः' दः येकरूपावुपक्रमोपसंसारौ द द्यते । 
तत्रा्थकत्व युक्तमाश्रयितुम्‌ । नच ब्रह्मलिङ्मन्यपरत्वेन परिणेतुं राक्यम्‌ । ददाना भूतमा- 
णां च ब्रह्मणो ऽन्यत्रापंणानुपपत्तेः आधितत्वा्चान्यत्रापि ब्रह्मलिङ्गवशाप्प्राणशाब्दस्य 
ब्रह्मणि पचुत्तेः। इहापि च हिततमोपन्यासादिब्रह्मलिङ्गयोगादब्रह्मोपदेरा एवायमिति गम्यते। 
यत्तु मुख्यप्राणलिङ्गं दरितम्‌--श्रदं शरीरं परिगरद्योस्थापयति' इति-तदसत्‌; प्राणव्यापारः 
परज्ञा ( ज्ञान ) के साधनभूत अन्य इद्दरियोका आश्रय रहोनेसे मृख्यप्राणमें भी प्रज्ञात्मत्व उपपन्न 
ही दहै। यदि प्राणशब्दका अथ जीवं ओर मृूख्यप्राण दोनों मानें तो प्राण ओर प्रज्ञात्माकाएक ही 
शरीरमें साथ रहनेसे अभेद निर्देश ओर स्वरूपसे भेद निर्देश इस तरह दोनों प्रकारसे निर्दशं उपपन्न 
होता है, क्योकि श्यो वै प्राणः सा प्रज्ञा०' (जोप्राणरहै वह प्रज्ञाहै जो प्रज्ञा है वहं प्राण है, निश्चय 
हीये दोनों इस शरीरम साथही साथ रहते हैँ ओर साथ ही साथ उक््रमण करते हैँ) एेसी श्रुति 
है । यदि प्राणशब्दका अथं ब्रह्म स्वीकार करे, तो यह्‌ प्रश्न उपस्थित होगा कि कौन किससे मिन्न 
होगा ? अतः यहाँ जीव ओर मूख्यप्राण इन दोनोमे से कोई एक अथवा दोनों ही प्राणशब्दसे प्रतीत 
होते है, ब्रह्म नही. यह्‌ पूवपक्षका अभिप्राय है । यह्‌ एसा नहीं हो सकता, क्योकि उपासना तीन प्रकार 
की हमी । यदि एसा माना जाय तो जीवोपासना, मृख्येप्राणोपासना ओर ब्रह्योपासना इस तरहसे 
तीन प्रकारकी उपासनाएं प्रसक्त होगी 1. किन्तु एक वाक्यमें यह्‌ सब स्वीकार करना. युक्त नहीं है, 
कारण कि उपक्रम ओर उपसंहारसे एकवाक्यता अवगत होती है । मामेव विजानीहि" एेसा आरम्म 
करके 'प्राणोऽरिम प्रज्ञात्मा" (मै प्राण हूं,. प्रज्ञात्मा हँ उस मेरी आयु ओर अमृरूपग्रे उपासना 
) एेसा कहकर अन्तमें स एष प्राण एव ० ( वहु यह प्राण ही प्रज्ञात्मा, आनन्द, अजर भौर 
अमृतदहै ) तो इसप्रकार उपक्रम ओर उपसंहार एकरूप हेष्ट होते हैँ । अतः यहां ( ब्रह्मरूप }) एक 
अथका आश्रय करना ही युक्त दै। ओर ब्र्ह्याखिगिको अन्यमे ( जीवे तथा मृूख्यप्राणमे ) परिणत- 


समन्वित नहीं कर सकता, क्योकि दस भूतमात्राओं ओर दस प्रज्ञामात्राओंका ब्रह्यसे मिन्न अन्यमें 
अपण ( अपिष्ठानरूप लिद्धका समन्वय } करना युक्त नहीं, कारणं किं ये [ब्रह्यके] आधित दहै । 


दूसरे स्थकोमे मी ब्रह्मलिङ्खके बरसे प्राण शम्दकी ब्रह्यमे प्रवत्ति है अर्थात्‌ प्राणशब्द त्रहाके आचिते 
है । र यहां मी हिततमत्वका उपन्यास आदि ब्रह्मलिङ्खके योगसे यह त्रह्मकाही उपदेशदहै, एसा 


ज्ञात होता है । इदं शरीरं° ( इस दरीरको ग्रहण कर उठाता है ) यह्‌ जौ मुख्य प्राणका किङ्ग 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
स्थित होनेपर सब स्थित होने खगे । तब समी वे मिथ्या अभिमानको छोडकर मूख्यप्राणकी स्तुति कौ । 
इसप्रकार यहं संवाद मूख्यप्राणका स्पष्ट ङिङ्ध है । 


छः किञ्च दस भूतमात्राजो ( आकाश आदि पाच महाभूत ओर शाब्द आदि पाच विषय) 
जौर दस प्रज्ञामात्राभों ( राब्द आदि विषयक पाच ज्ञान गौर पाच ज्ञनिन्दरियां ) का ब्रह्मसे भिन्न जन्य 
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स्यापि परमास्मायत्तस्वात्पर ाःमन्युप्चरितुं शक्यत्वात्‌, न प्राणेन नापानेन म्यां जीवति 
कश्चन । इतरेण तु जौदन्ति यस्मिन्नेतावुपाश्ितौ ॥' ( काढ० २।५।५ ) इति श्रतेः । यदपि 'न वाच॑ 
विजिह्ासीत वक्तारं विद्यात्‌" इत्यादि जीवलिङ्गं दद्धतं तदपि न ब्रह्मपश्ं निवारयति । नहि 
जीवो नामालयन्तमिन्नो बरह्मणः "तत्वमसि" “अहं ब्रह्मास्मि इत्यादिश्रुतिग्यः । वद्धयादयपाधि- 
छृतं तु विदोष्रमाधित्य बह्मेव सञ्जीवः कर्ता भोक्ता चेध्युच्यते। तस्योपाधिकृतविशेषपरित्या- 
गेन स्वरूपं व्रह्म द शयितुं "न वाचं विजिक्तासीत वक्तारं विचयात्‌' इत्यादिना प्रयगात्माभिमुखी- 
करणाथं उपदेशो न विरूध्यते । यद्वाचानभ्युदितं येन वागभ्युद्यते । तदेव ब्रह्य स्वं विद्धि नेदं 
यदिदमुपासते ॥' ( के° १।४ ) इत्यादि च श्रुलन्तरः वचनादि क्रियान्यापृतस्यंवात्मनो ब्रह्मत्वं 
द रायति । ® यत्पुनरेतदुक्तम्‌--'सह द्यतावस्मिज्दरारोरे वसतः सदौच्रामतः' इति प्राणप्रज्ञात्म- 
नोभदद शानं ब्रह्मवादे नोपपद्यत इ ति- नेष दोषः; ज्ञानक्रियाराक्तिद्धयाश्रययोवुद्धिप्राणयो 
प्रस्यगात्मोपाधिभूतयोभमदनिदररपपत्तेः उपाधिद्ययोपहितस्य तु प्रत्यगात्मनः स्वरूपेणामेद 


दिखलाया गया है, वह्‌ ठीक नहीं है । क्योकि प्राणका व्यापार भी परमात्माके अधीन है। अतः 
परमात्मामे उसकः उपचार ( गौण प्रयोग ) हो सकतादहै, कारण कि न प्राणेन०' ( कोई मी प्राणी 
नतोप्राणसे ही जीवित रहता है ओर न अषानसे ही, किन्तु वे तो जिसमे ये दोनों अश्रित ( अध्यस्त ) 
है, एेसे किसी अन्यसे ही जीवित- रहते ह) एेसी श्रुतिदहै। ओर न वाचं०* ( वाणीके जाननेकी 
इच्छानं करे किन्तु वक्ताको जाने ) इत्यादिसे जो जीवके लिगि द्खिलाए गए वे मी ब्रह्यपक्षका 
निवारण नहीं करते, क्योकि (त्वमसि' "अहं ब्रह्मास्मि" इत्यादि श्रुतियोसे यह स्पष्ट होता है कि जीव 
ब्रह्मसे मत्यन्त भिन्न नहीं है । ब्रह्म ही बुद्धि आदि उपाधिकृत विशेष ( परिच्छिन्नत्वादि ) का आश्रय 
कर जीव होता हुजा कर्ताओौर मोक्तादै, एसा कहा जातादहै। उपाधिकृत विशेषके त्यागसे उसके 
यथाथ स्वरूप ब्रह्यंका ज्ञान करानेके लिए, न वाचं ०” इत्यादि श्रुतियों दरा उसको प्रत्यगात्माकी 
भोर अभिमुख करनेके लिए [ यहु वक्तृत्व ] उपदेश विरद नहो है। "यद्वाचा०' (जो वाणीसे 
प्रकाशित नहीं होता किन्तु जिससे वाणी प्रकारित होती है अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे वाणी अपना वदन- 
शाब्द व्यापार करती है, उसको ही तुम ब्रह्य जानो । जिस इस [ देश-कालावच्छित्नवस्तु ] की रोग 
उपासना करते है, वह्‌ ब्रह्म नहीं है ) इत्यादि दूसरी श्रुति वचन आदि क्रियाओमे व्यापृत आत्मा 


ब्रहम है एसा दिखलाती है । सह ह्येतावस्मिन्‌ ० ( निस्चय ये दोनों--प्राण मोर प्रज्ञात्मा इस शरीरम 
साथ दही साथ रहतेर्हैओरसाथदटी साथ निकल्ते हं) इस प्रकार प्राण ओर प्रज्ञात्माकां भेद दशन 


ब्रहावादमे उपपन्न नहीं होता, एेसा जो कहा. गया है, यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि प्रत्यगात्माके उपाधिरूप 
ज्ञानशक्ति भौर क्रियारक्तिके आश्रय बुद्धि मौर प्राणका तो मिन्नरूपसे निर्देश युक्त है 1 परन्तु 


दोनों उपाधियोसे उपहित. ग्रत्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इसर्ए श्राण एव प्रज्ञात्मा' { प्राणं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कोई अधिष्ठान नहीं हो सकता है ।` “अतषएव प्राणः' प्राण इति होवाच' इत्यादि स्थलोमे भी' ब्रह्यके 


बहुत लिङ्ध हँ । ओर निरतिशय आनन्द ही सबके लिए हिततम है, अनन्दो बद्येति व्यजानात्‌ 
( ते० ३1६ ) ( आनन्द ब्रह्म है एेसा भृगूने जाना }) 'विक्ञानमानन्द ब्रह्म" ( विज्ञान आनन्द ब्रह्म है ) 


इत्यादि श्चतियाँ ब्रह्यको ही आनन्द स्वल्प कहती हैँ । इसक्ए प्राण आदि चेब्दसे यहां ब्रह्मकाःही 
उपदेश्च है.। जीव तथा मुख्य प्राणका नहीं हे । 


# ओौपाधिक भेद ओर स्वरूपतः अभेदको ठेकर उक्तदोषका निराकरण किया जाता है । प्रत्य 
गात्माकी उपाधिषूप जो ज्ञानशक्तिवारी ` बुद्धि. ओर क्रियाशक्तिवाला प्राण, इन दोनोका परस्पर भेद 
है। इससे तो सह . ह्येतावस्मिन्‌" इस मन्त्रम उनकां ओपाधिक भेद कहा -गया है । परन्तु दोन 
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इत्यतः प्राण एव प्रज्ञापमेव्येकीकरणमविरद्धम्‌ । ‰% अथवा--'नोपासात्रेविध्यादाश्रितस्वादिह 
तद्योगात्‌" इव्यस्यायमन्योऽथंः-- न बह्यवाक्येऽपि जीवमख्यप्राणलिङ्धं विरुध्यते । कथम्‌ ? 
उपासजेविध्यात्‌। तरिविधमिह ब्रह्मोपासनं विवक्षितम्‌-प्राणधमेण, परज्ञाघमेण, स्वधर्मेण 
च । तच्च `आयुरख्रतमुपस्स्वायुः प्राणः" इति, इदं क्षरीरं परिगरद्योव्थापयति' इति, 'तस्मादेतदेवो- 
क्थमुंपासीत' इति च प्राणधर्मः । अध॒ यथास्यै प्रज्ञायै सर्वाणि मूतान्येकोमवन्ति तद्वचाख्यास्याम 

इव्युयक्रम्य "वागेवास्या एकमङ्गमदुदुहत्तस्ये नाम परस्तासति्घिहिता भूतमात्रा प्रज्ञया वाचं समारुह्य 
वाचा सर्वाणि नामान्यामोति' इत्यादि प्रज्ञाधमेः। छ्तावा एता दोव भूतमाजा अधिप्रज्ञं 
दश प्रज्ञामात्रा अधिभूतम्‌ । यद्धि भूतमात्रा न स्युनं पज्ञामात्राः स्युः । यद्धि प्रज्ञामा्ान 
स्युनं भूतमा: स्युः। नह्यन्यतरतौ रूपं कचनं सिद्धयेत्‌ । नो एतन्नाना । “तद्यथा रथस्यारेषु 
नेमिरपिता नामावरा अपिता एवमेवेता भूतमात्राः प्रन्ञामाश्रास्वपिताः प्र्तमाच्रा प्राणेऽपिताः स एष 


ही प्रज्ञात्मा हैः) एेसा एकीकरण अविरुद्ध है । अथवा नोपासान्रविभ्यादाशध्रितव्वादिह तद्रोगात्‌' इस 
सूत्र भागका यह्‌ दूसरा अथ है--ब्रह्मवाक्यमे मी जीवं द्धं तथा मृल्यप्राण लिद्धका विरोध नहीं है 

क्यो ? इसलिए कि उपास्नाएे तीनप्रकारकी हं). य्ह प्राणेधमं, प्रज्ञाधमं ओर स्वधमसे ब्रह्मो- 
पासनाएं तीन प्रकारकी विवक्षित हैँ । उनमे "जायुरेशसमुंषास्स्वायुः प्राणः" ( आयुरूपसे, अमृतरूपसे 
मेरी उपासना करो आयु प्राण है ) इद शरीरं °` (ईस च्चरीश्को ग्रहणकैर उठाता है) ओर 'तस्मादेत० 

( इसक्ए उसकी उक्थरूपसे उपासना करे ) यह `प्रीणघभं है । (अथ यथास्यै प्रजाये ०" ( अव जिस 
प्रकार इस प्रज्ञा-जीवमे सब भूत एक होते दँ उसका व्धाल्याने करेगे } एेसा उपक्रमकर "वागे 
वास्या० ( वाणीने ही इस प्रज्ञाके एक अंगको-देहाधं भशिको वृण किया, उसकी [ चक्षु आदिते ] 
ज्ञापित भूतमात्रा दूसरे देहाधं मागका कारण होती है, ब्द्धिदारा चिदात्मा वाणीपर आरूढ होकर 
अर्धात्‌ वाणीकरा प्रेरक होकर सब नामोको प्राप्त करतां है.) त्यादि प्रज्ा-जीव धमं हैँ। तावा एताः 
वेयेदसही मतमात्राएे मधिप्रज्ञ-प्रज्ञाके अधीन, ओरं दसं प्रज्ञमात्राएे अधिभ्‌त-भतके अधीन 
है । यदि भृतमत्राएनहो, तोप्रज्नमात्राएं मीनहों ओर यदि प्रज्ञामच्राएंन हं, तो मूतमात्राएं 
मीनहो, क्योकि दोनोमेसे किसी एकके न होनेपर कैव एकमे कोई मी रूप सिद्ध न होगा । ग्रह 
नाना नहीं हैँ । "जसे रथके असोमं नेमि र्गी रहती है ओर नेभिमे अर जुटे रहते है, इसप्रकार ये 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
उपाधियोंमे उपहित प्रव्यगात्माका तो स्वरूपसे अभेद है । इससे प्राणं एव प्रक्तात्मा' यह्‌ श्रतिवाक्य 


प्राण ओर प्रज्ञात्माका अभेद निदेश करता है । सुतरां सिद्धेन्तमे किसी प्रकारका विरोध नहीं है । 
 मगवानु माष्यकार "नोपासात्रेविध्याद्‌श्ितच्वादिह तथोगात्‌" सूत्रके इस उत्तरमागका 

स्वामिमत व्याख्यानकर अव वृत्तिकारके मतानुसार व्याष्यान करते ह । “उस्थापयति इति उक्थम्‌! 
'शरीरको श्रहूणकर उठाता है इससे प्राण उक्य दै" तोये सब प्राणके धमं ह । प्रज्ञा पदते यहां 
अ,मास सहित बुद्धिरूप जीवका ग्रहण है । जिसमें यह निवास करता है इस शरीरै दो मागर, एक 
नाम ओर दसरा रूप, चिदात्मा बुद्धिद्रारा वागिन्दियपर आरूढ होकर अर्थात्‌ उसका प्रेरक होकर 
वाबिद्दियद्रारा सम्पूणं लाम प्रपञ्चको वक्तव्यरूपसे प्राप्ते करता है अर्थात्‌ वक्ता होता है । ओर नेत्रसे 
समी रूपोको देखता है, इसप्रकार दरश होता है, इत्ीप्रकार सभी पदार्थोका प्षटुत्व मौर चिदात्मामे 
्रष्टत्वके अध्यासका कारण होना यहु सब बुद्धिका धमहै। 

| % भूतमात्राए ग्राह्य-विषय कटकातो हँ ओर प्रज्ञामात्राएं ग्राहक । ग्राह्य भूतमात्रा प्रज्ञा- 
मात्राओं-जञगनेन्ियोसे सिद्ध.होती है, इसलिए प्रज्ञामावाओके अधीन रहै, ओर ्रज्ञामात्राएं ( ज्ञाने 
द्दरियां ओर चाक्षुष आदि ज्ञान } ग्राह्य भूतमात्राओके मधीनं दँ । इसप्रकार ग्राह्य ओर ग्राहक अपनी 
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प्राण एव प्र्त्मा' इत्यादि ब्रंह्यधर्मः ।. तस्माद्ब्रह्मण एवेतदुपाधिद्र यधमण स्वधर्मेण चैकमु- 
पासं तिविधं विवक्षितम्‌ । अन्यत्रापि (मनोमयः प्राणशरीरः" ( छा° ३।१४।२ ) इत्यादावु- 
पाचिधंमंण बह्मण उपासनमश्ितम्‌ । इहापि तयजञ्यते; वाक्यस्योपक्रमोपसंहाराभ्यामे- 
कार्थत्वावशगमात्‌ प्राणग्रज्ञाब्रह्मलिङ्गावगमाचच। तस्मादृन्ह्म वाक्यमेतदिति सिद्धम्‌ ॥ ३१९॥ 
ति श्रीमच्छारोरकमोमांसामाष्ये श्रीश्चङ्करभगवत्पादकृतो प्रथसाध्यायस्य प्रथमः पदः ॥ १॥ 


भतमात्राएं प्रज्ञामात्राओमिं अपित हैँ ओर प्रज्ञामत्राएं प्रणमे अपितहँ वहु यह प्राण ही प्रज्ञात्मा 
है, इत्यादि ( स्व ) ब्रह्मतम हैँ} इस कारण -ब्रह्मकी ही एकं उपासना दोनों | प्राण तथा प्रज्ञा ] 
उपाधियोके धम॑से तथा स्व-धमसे तीन प्रकारकी विवक्षित दै। अन्य स्थलों भौ "मनोमयः प्राणदारीर 
(प्राण जिसका शरीर है एसा मनोमय दहै ) इत्यादिमें उपाधिके धमते ब्रह्यको उपासनाका आश्रय 
किया गयादहै। यहाँमी अन्यके धमम॑से अन्यक उपासना युक्त दै, क्योकि उपक्रम ओर उपसंहारसे 
वाक्यकी एकाथता प्रतीत होती है तथा प्राण, प्रज्ञा ओर ब्रह्मलिद्धांको अवगति होती है। इस तरहसे 
यह्‌ सिद्ध हुआ कि यह ब्रह्मवाक्यहीदहै॥ ३१॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके प्रथम अध्यायका प्रथम पाद्‌ संमाक्त ॥१॥ 


सत्यानन्दा-दापिका | | 
अपनी सिद्धिमे एक दुसरेकी अपेक्षा करते हैँ । ग्राह्यं ओर ग्राहकं परस्पर सापेक्ष होनेसे वस्तुतः मिनन 


नहीं है, किन्तु चिदत्मामें आरोपित हैँ । इस तरह सवका अधिष्ठान ओर 'जानःदोऽजरोऽग्रृतः' इत्यादि 
ये सब ब्रह्यके धमं प्रतीत होते है। इसलिए मनोमयः प्राणङ्धारीरः' इत्यादि स्वलोमे प्राण ओर 
्रज्ञके धमि मी ब्रह्यकी उपासना हो सकती है। रसा माननेसे वाक्यभेद ‡ मी नहीं होगा । यदि 


वाक्यभेद नहीं है तो फिर उपासनाका भेद क्यो? वहु इसचिएि कि यहाँ प्राण, प्रज्ञा तथा ब्रह्मके 
मिन्न-मिन्न लिद्धोका दशन होता है । इसे ब्रह्मविषयकं उपासना तीन प्रकारको.हो सकती दै 


परन्तु वत्तिकारदारा इसप्रकार को गई सूत्रको व्थाख्धाको टीकाकारोमे स्वीकार नहीं करिया, 
वयोकि एेसा माननेपर मिन्न-मिन्न रूपसे तीन उपासनाएं माननी पडंगी । एकवाक्ये रसा माननेसे 
वाक्यभेद प्रसक्त होगा अर्थात्‌ "स होवाच प्राणोऽस्मि प्रक्ञात्मा" “तं मामायुरण्तमित्युपास्स्व' ( कौ° 
३।२ ) इस. एक. वाक्यम माम्‌ ' अर्थात्‌ प्रज्ञात्मा-जीवरूपसे "आयुः" अर्थात्‌ प्राणषूपे -जौर अमृतम्‌" 
अर्थात्‌ बरह्मरूपसे अपने-अपने धमंसे युक्त तीन उपासनाओका प्रसंग उपस्थित होगा, एकाय प्रतिपादक 
वाक्यको अनेकाथ प्रदिपादक मननादहीतो वाक्यभेद रूप दोष है, इससे श्राणोऽस्मि' इस उपक्रम 
वाक्य ओर आनन्दोऽजरोऽगतः' इस उपसंहार वाक्यसे जो एक अथकी सिद्धि होती है उसका भद्ध 
होगा । यदि मगवान्‌ माष्यकारका अनुसरणं करर तो उपक्रम ओर उपसंहारसे एक ब्रह्मल्प अथंकी ही 
सिद्धि होती दै प्राण ओर प्रज्ञात्माकी नहीं । अतः श्रागोऽस्मि' ममेव विजानीहि' “आनन्दोऽजंरोऽ- 


मृतः" इत्यादि पूर्वोक्त श्रतिवाक्य ब्रह्मे ही प्रतिपादक सिद्ध होते हँ । पूवपक्षमे तोन उपासंनाएं मानो 
गई है, सिद्धान्तमे एकं ब्रह्यको ही उपाप्तना है, यह्‌ दोनोमे अन्तर है ॥ ३१॥ 


प्ण) / } । ।  , + + नें 


स्वामी सत्यानन्द सर॑स्वती छत 'सस्यानन्दौ-दीपिका' के प्रथम अध्यायक्छा प्रथम पाद्‌ समाप्त ॥१॥ 


+ रि०--मीमांसाश्चाख्लको वाक्य शाख मी कहते है । वाक्यते वाक्याथ बोध कैते होता है ? 
इस विषयमे मीमांसकोंकी विचारपद्धतिको समी मारतीय विद्वानों ने अपनाया है । वाक्यसे वाक्यार्थं 
बोध उरेश्य विधेय मावावगाही होता है अर्थात्‌ वाक्यजन्य बोधम एक पदाथ उदेश््यतया मासंता है 
ओर दूसरा विधेयतया, यह साधारण नियम है । परन्तु उदेद्यका भेद होनेषे अथवा विधेयका भेद 
होनेसेःअर्थात्‌ दो उरेदय ओर दो दिघेय होनेषे वाक्यस्वरूपका मंग हो जता हे । उदेइय-विधेयः 
मावावगाही एकार्थोपस्थितिजनकता मावनाकी एककम वत्ता है अर्थात्‌ मावनाभे एक ही कम होता. दै 





१४९ बह्यसूत्न-शाङ्रभाष्य . [ अ० १ पा० 


| प्रथमाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्रास्पष्टबरह्मलिङ्कयुक्तवाक्यानामुपास्यबह्यवि षयाणां विचारः | 
"इस पादमे उपास्य ब्रह्म विषयक अस्पष्ट ब्रह्य लिद्ध युक्त वाक्योका विचारदहै' 
(१ सवं प्रसिद्धयधिकरणम्‌ सू० १-८ ) 
 # प्रथसे पाष -जन्माचयस्य यतः इत्याकारादेः समस्तस्य जगती जन्मादिकारणं 
बह्मप्युक्तम्‌ । तस्य सखमस्तजगत्कारणस्य ब्रह्मणो व्यापितं नित्यत्वं सवज्ञत्वं सवंदाक्तित्वं 
सर्वाध्मत्वमि्येवंजातीयका धमां उक्ता एव भवन्ति । अर्थान्तरप्रसिद्धानां च केषां चिच्छ- 
ब्दानां बरह्मविष्रयत्वहेतुप्रतिपादनेन कानिचिद्धाक्यानि स्पण्रनह्मटि्ञानि संदिद्यमानानि 
ब्रह्मपरतया निणींतानि । पुनरप्यन्यानि वाक्यान्यस्पष्टब्रह्मलिङ्गानि संदिदन्ते-कि परं 
ब्रह्य प्रतिपदयन्त्याहोस्विदर्थान्तरं किचिदिति। तन्निर्णयाय द्वितौयतृतीयो पादावारभ्येते- 
सवेत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ १ ॥ 

पदच्छेद-सवंत्र, प्रसिद्धोपदेशात्‌ । 

सूञाथं-( सवत्र ) सब वेदान्तोमे ( प्रसिद्धोपदेशात्‌ ) सवं खल्विदं ब्रह्म" इत्यादि वाक्योमं 
जगत्कारणरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही मनोमयः मनोमयत्व आदि धममसि उपदेख है, अतः मनोमय 
ब्रह्म ही है जीव नहीं । 

प्रथम पादमें "जन्माद्यस्य यतः" इस सूत्रे आकि आदि सम्पूणं प्रपच्चके जन्म आदिका 
एकमात्र कारण ब्रह्य है एेसा कहा जा चुका है । किच्च समस्त प्रपन्चके कारणरूप उस ब्रह्यके सव- 
व्यापकत्व, नित्यत्व, सवंज्ञत्व, सवंशक्तित्व, सर्वात्मकत्व इस प्रकारके धमं भी अथतः कहे गये ही हैँ । 
तथा ब्रह्यसे मिच्च दुसरे [ आकाशश, प्राण, ज्योतिः आदि | अथोमि प्रसिद्ध [ आकाश, प्राण, ज्योतिः 
आदि दुक इन्दोका ब्रह्मविषयत्व हेतु प्रतिपादनकेः द्वारा एवं कुछ एसे वाक्य हँ जिनमे ब्रह्मलिङ्ध 
तो स्पष्ट ह, परन्तु आपाततः सन्देह होता है कि वेब्रह्य विषयक हैँ भथवा नहीं ? वे भी वस्ततः ब्रह्य 
विषयक ही है एसा स्पष्ट निणंय किया गया है । अब पुन: जिन अन्य वाक्यम ब्रह्मकिद्ध स्पष्ट नहींहै 
उन वाक्योके विषयमे सन्देह होतादहै किक्यावे मी परब्रहमकाही प्रतिपादन करते हैँ अथवा किसी 
दुसरे अथ॑का, उसके निणंयके किए इस हितीय भौर तृतीय पादका आरम्म किणा जाता है- 


# सत्यानन्दी-दीपिका । 
# प्रथमपादमे ब्रह्म॒ तटस्थलक्षणके द्वारा प्रपश्चके उत्पत्ति आदिका कारणं कहा गया है ओर 


उपमे कारणत्वसे ही व्यापकलत्व अदि धमं मी स्वतः सिद्ध हुए कहै गये हैँ । इस प्रथम पादमं प्रति- 
पादित विषयको अगे दो -पादोके आरम्मका आधार समक्षना चाहिए; क्योकि प्रथम पाद ओर 
द्वितीय, ततीय पादमे परस्पर कायकारणमाव संगति स्पष्टहै। प्रथमपादे माकाश, प्राण आदि दर्ब्द 
ब्रह्मके लिङ्ग है, अतः उनका ब्रह्यमे समन्वय दिखलाया गया है । परन्तु "तज्जान्‌, सत्यस ङुल्पः' 
इत्यादि जिन वाक्योमे ब्रहके स्प लिद्ध नहीं है उन वाक्योका ब्रह्मम समन्वय करनेके छिए द्वितीयं एवं 
तृतीय पादका आरम्म कियाजातादहै। द्ितीय पादमे मुख्यरूपसे उपास्य ब्रह्यका निरूपण है गौर 
तृतीय पादमें निविशेष ज्ञेय ब्रह्मका वणन है । यही दोनों पादोमें अन्तरदहै। जसे गत अधिकरणमे जीव 


जादि लिद्धोका बाधकर उनको परब्रह्म परक माना गया है, वेमे 'मनोमयत्व' आदि वाक्योमे ब्रह्य लिद्ध 
नहो है, इसकिए गत अधिकरण ओर इस अधिकरणकी प्रत्युदाहुरणसंगति है : 


आओौरणएक हो करण होताहै। मेद होने एककरमवत्ता न्ट हो जाती हे । इसलिए  वाक्यमेदुको 


हरानेके ङि कहीं रक्षणा, कहीं गौणी, कहीं अनुषङ्ग, कहीं अध्याहार, विपरिणाम, व्यवधारण 
आदिका आश्रय खेना पडता ह । 


अधि० १ स्‌० १ ] भाषायुवाद्‌-सल्यानन्दी-दौीपिकासदहित १४९ 


# इदमाम्नायते-- सवं खस्विदं बह्म तजकानिति शान्त उपासीत । अथ खलु क्रतुमयः 
पुरुषो यथाक्रतुरस्मिछछोके पुरुषो मवति तथेतः प्रत्य भवति स क्रतुं कुर्वतः मनोमयः प्राणशरीरो 
भारूपः ( छा° ३।१४,१,२ ) इत्यादि । तच खंशयः- किमिह मनोमयत्वादिभिधमंः चार 
आतोपास्यत्वेनोपदिरयते, आहोस्वित्परः ब्रह्मे ति । कि तावत्प्रा्म्‌ ? रारीर इति। कुतः ए 
तस्य हि कायंकरणाधिपतेः प्रसिद्धो मन आदिभिः संबन्धो न परस्य बरह्मणः, अप्राणो यमनाः 

(मु० ` २।१।२) इस्यादिश्चतिभ्यः । नु सवं खल्विदं बह्म' इति स्वदाष्दे मेव बरह्मोपात्तं 
कथमिह शायीर आत्मोपास्य आङाङ्कयते ? नैष दोषः; नेदं वाक्यं बह्मोपासखनाविधिपरम्‌ । 
कि तहं ? हामविधिपरम्‌ । यत्कारणं सवं खच्विदुं बह्म तजरानिति शान्त उपासीत" इत्याह । 
चतदुक्तं भवति-यस्मात्सवमिद्‌ विकारजातं ब्रह्मेव, तज्ञस्वात्तछ्छत्वात्तदनप्वाचच। नच सवं 
स्येकात्यस्वेन रागादयः संभर्वन्त, तस्माच्छाम्त उपासीतति। नच दामविधिपरत्वे सत्यनेन 


सव खल्विदं °" ( निःसंदेह यह्‌ सारा जगत्‌ ब्रह्म ही है ) क्योकि उस ब्रह्मसे ही यह ( जत्‌ } 
 उत्यन्न हुभा है, उसीमे ख्य होता है, उसीमें स्थितिकाले चेश करता है, बतः शान्त होकर उसीकी 
उपासना करे, व्योंकि पुरुष॒ निर्चय ही संकल्पमय है, इस लोकम पुरूष जसे. संकल्पवाला होता है 
मरणोपरान्त वसे ही होता है । इसक्िए पुरुषको संकत्प-ध्यान कंरना चाहिए । ओर [वह्‌ ब्रह्य] मनोमय 
प्राण रारीर ओर प्रकाशस्वरूप दहै ) इत्यादि श्तिदहै। यहां संशय होतादहै कि क्या यहां मनोमयत्व 
आदि धमंसि जीवात्माका उपास्यरूपसे उपदेश किया जाता है अथवा परब्रहाका ? तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी--यहाँ जीवात्माका ही उपास्यरूपसे उपदे है, क्योकि, शरोर ओर इन्दरियोके 
स्वामी उस जीवात्माका ही मन आदिके साथ सम्बन्ध प्रसिद्ध है, पर्रह्यका नहीं । 'अप्राणो०' ( प्राण 
रहित मनरहित शद्ध है) इत्यादि श्रतियोसे मन आदिके साथ परत्र ह्यके सम्बन्धका निषेव किया गया हे । 
परन्तु “सव खदिविदं ब्रह्म ( निस्वय यह्‌ सब ब्रह्यही है ) इस श्रुतिमें स्व (ब्रह्म) शब्दसे ही ब्रह्यका 
[उपास्यरूपसे] ग्रहण किया गया है, तो फिर यहां जीवात्माकी उपास्यरूपसे आशकाक्यो की जाती है? 
यह दोष नहीं है, क्योकि यह वाक्य ब्रह्यकी उपासनाविधि परक नहींदहै, किन्तु ध है 
क्योकि “सव खल्विदं ०' ( निश्चय यह्‌ सब ब्रह्य ही है, . यहु जगत्‌ ब्रह्मसे उत्पन्न होता है रीन 
होता है, उसीमे चेटा करता टै । इस कारण उपासक उस ब्रहाका ही रागद्रेषसे रहित होकर ध्यान 
करके शान्त हो ) यह्‌ श्रति एेसा कहती है । तात्पय यह दै किं यह्‌ सम्पूण विकारात्मक जगत्‌ भी 
वस्तुतः ब्रह्य ही है, क्योकि उससे उत्पन्न होता है, उसमे कीन होता ओर उसमे चेष्टा करतादहै। 
जब सारा जगत्‌ एकात्मक-एकन्हाल्प ही है तो राग-दष आदिका संमव नहीं है, अतः ब्रह्मोपास्कको 
शन्त होकर उपासना करनी चाहिए । परन्तु दाम-विधि परक . होनेपर [ शान्त उपासीत | यह्‌ वाक्य 


सत्यानन्दी-दीपिच्छा 
® “तस्मात्‌ जायते इति तजम्‌ । तस्मिन्‌ रोयते इति तल्छम्‌, तस्मिन्ननिति स्थितिकारे 


चेष्टते इति तदनभू । तजम्‌, तलम्‌, तेदनञेति तजखान्‌ । "यह जगत्‌ ब्रहासे उत्पन्न होता है, उसीपे 
छीन होता है, स्थिति कलमे उसीमे चेष्टा करता है' इसलिए श्रुतियोमे जगत्‌ को (तजरान्‌ ` कहा 
गया है । यह्‌ सारा जगत्‌ ब्रह्मरूप है, गयोकि ब्रह्मका विवतं है । "अतासिकोऽन्यथामावो विवतं 

यह्‌ विवतका लक्षण है । ब्रह्म सत्य है, परन्तु अविद्यासे मिथ्या जग॑त्‌के रूपमे प्रतीत होता है, जैसे 
रज्जु सपरूपसे प्रतीत होती है । मन ओर प्राण ब्रह्यको उपाधिरयं हैँ । उपाधि (मनोमयः प्राणशरीरः) का 
वेणन करं चेतनस्वरूप आत्माकौ उपासना कही गई है, “पूवपक्ती--सवं खल्विदं बह" रेसा उपक्रम 


होनेपर मी. शम विधानके किए ही है, अतः वह्‌ गौण है । वस्तुतः यहाँ पर जीवलिङ्धः प्रधान है । इस 
` लिद्धप्रमाणके बलसे मनोमयत्वादि गृण त्रिरिष्ट जीव ही उपास्य है, ब्रह्म नही । 


१५० व्रह्मसृजञ-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा०२ 


वाक्येन ब्रह्मोपासनं नियन्तुं शक्यते । उपासनं तु “स करतुं डर्वोत' इव्यनेन विधीयते। करतु 

संकल्पो ध्यानमिध्यथः । तस्य च विषयत्वेन श्रूयते-'मनोमयः प्राणशरीरः" इति जीवलिज्ञम्‌। 
अतो बमो जीवविषयमेतदुपासनमिति । *सवेकर्मा सवंकामः' इत्याद्यपि ध्रयमाणं पर्यायेण 
जीवविषयमु पपद्यते । "एष म आत्माऽन्तददयेऽणीयान््रोहेर्वा यवाद्वा" शति च हृदयायतनत्वमणी 

यस्त्वं चाराच्रमाच्रस्य जीवस्यावकस्पते, नापरिच्छिन्नरय ब्रह्मणः । नयु च्यायान्प्थिन्या 

दत्यायपि न परिच्छिन्ने ऽवकस्पत इति । अच्र ब्रमः--न तावदणीयस्स्वं ज्यायस्स्वं चोभयमे- 
कस्मिन्लमाश्रयितुं शक्यं; विरोघात्‌। अन्यतराश्रयणे च प्रथमश्च॒तस्वादणीयस््वं युक्तमाश्च- 
यितु, ञ्ययस्त्वं तु बरह्मभावापेक्षया भविष्यतीति । निशिते च जीवविषयस्वे यदन्ते बह्म 
संकीतनं-“एतद्तरह्य' ( छा° ३।१४।४ } इति, तदपि प्रकृतपरामर्घाथंः्वाज्ीवविषयमेव । 
तस्मान्मनोमयत्वादिभिधरमर्जीव उपास्य इत्येवं # प्रापे व्रूमः। परमेव ब्रह्म मनोमयत्वादि- 
भिधमरुपास्यम्‌ । कुतः? सवच्र प्रसिद्धोपदेशात्‌। यत्सवंघु वेदान्ते षु प्रसिद्धं ब्रह्मराब्दस्या- 
लम्बनं जगत्कारणम्‌, इह च (सवं खल्विदं बरह्म' इति वाक्योपक्रमे श्रतं, तदेव मनोमयत्वा- 
दियमविरिषटमुपदिद्यत शति युक्तम्‌ । एवं च सति प्रकतहानाप्ररूतक्रिये न भविष्यतः। नतु 


ब्रह्मोपासनाका विधायक नहीं हो सकता । उपासनाका तो “स करतुं °' ( वह ध्यान करे }) इस वाक्यसे 
विधान किया जाता है । क्रतु -संकलप अर्थात्‌ ध्यान यह अथं है । उस ध्यानका विषयरूपसे मनोमयः 
प्राणशरीरः" ( मनोमय, प्राण शरीर ) यह जीवलिङ्कको श्ुतिदहै। इस कारण हम एः कहते है 
कि यह्‌ उपासना जीव विषयक है । सवेकर्मा सवकामः" ( सवंकमंवाला तथा सवंकामनावाला ) 
इत्यादि श्रूयमाण विशेषण मी अनेक जन्म परम्परासे जोवविषयक हो सकता है । "एष म॒ आषस्मि०' 
( यह मेरा आत्मा हूदयके भीतर धान अथवा यवसे मी सूक्ष्म है) इसप्रकार हृदय स्थान तथा 
अणीयस्त्व मारके अग्रमागके समान जीवम युक्त दहै, अपरिच्छिन्न ( सवगत ) ब्रह्मम नहीं । परन्तु 
'ज्यायान्दथिव्याः' ( पृथिव्रीसे महानु है.) इत्यादि मी तो परिच्छिन्न जीवमे सम्मव नहीं हैँ । इसपर 
हम कठते ह--अणुत्व ओर महत्त्व दोनों एक वस्तुमे नहीं रह सकते, क्योकि दोनोका आपसमे विरोध 


है, यदि दोनोमे से एकका ही ग्रहण करना हो तो प्रथम श्वत होने अणीयस्त्वका ही आश्रयण करना 
ठीक है 1 [| यद्यपि ससारदरामें जीवमे महृत्वपरिमाण नहींदहै.तोमी | मोक्ष दामे जीवमे ब्रह्म 


माव ( जीव ब्रह्मद) की अपेक्षा महृत्वहो ही जायगा ओर [ “सवं खल्विदं ब्रह्य" इत्यादि वाक्योमे | 
जीव विषयत्वका निश्चय होनेपर अन्तमे "एतद्‌ ब्रह्म" ( यह ब्रह्य है) इस प्रकारजो ब्रह्मका संकीतन 
है वह॒ मी प्रकृत परामडंके लिए होनेसे जीवविषयक है। इस कारण मनोमयत्व आदि ध्मसि जीवं ` 
उमास्य है । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ -यहां मनोमयत्वादि धमपि पख्रह्य ही 
उपाश्थरहै। क्योकि यहं सवंत्र-वेदान्तं वाक्योमें प्रसिद्ध (ब्रह्य) काही उपदेश है। ब्रह्मशग्दका 
मारम्अन, जगत्‌का कारणल्पसे सम्भरणं वेदान्त वाक्योमे जो. प्रसिद्ध है ओर यहाँ “सवं खल्विदं ब्रह्म 
इस वाक्यक्रे आरम्ममे श्रुत दै वही ब्रह्म मनोमयत्वादि. धर्मेसि विरिष्टं इस शति उपदिष्ट 
है, यह युक्त है 1 ेसा होनिषर प्रकृतकी हानि ( प्रकरणसे प्राप्त ब्रह्मम सम्भव होनेवाले मनोमय- 
त्वादि धर्मोका स्वीकारन करना ) एवं अभ्रकृत ( जीवम उन धर्मोकी कल्पना करना ) की प्राप्ति 


सत्थानन्दी-दीपिका 
# “सवं खदिवदं ब्रह्म' इत्यादि वेदान्त वाक्योमे प्रसिद्ध ब्रह्मका ही उपास्यरूपसे उपदेश दै । 


यद्यपि ब्रह्य निराकाक्ष है, तथापि “मनः प्रचुर सुपाधि अस्य, प्राणः शरीरमस्य ( मन प्रचुर है उपाधि 
जिसक),प्राण है दरीर जिक्षफा } इस तरह समासके अन्तगंत सवंनामको सन्निहित विशेषको आकांक्षा 
होनेसे ब्रह्यका सम्बन्ध होता है । इसलिए मनोमयत्वादि -धममंसि विशिष्ट-उपलक्षित ब्रह्य ही सन्निहित 


अधि० ? स्‌०२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासशित ५१ 


वाक्योपक्रमे रामविधिविवक्षया ब्रह्म भिदि न स्वविवक्षयेत्युक्तम्‌ । अत्रोच्यते-ययपि 
दरामविधिविवक्चया ब्रह्म निदिष्ठं तथापि मनोमयत्वादिष्रूपदिद्यमानेचु तदेव ब्रह्म सन्निहितं 
अवति । जीवस्तु न सन्निहितो नच स्वदाब्डेनोपात इति वेषम्यम्‌ ॥ ?॥ 
विब्षितमुणोपपत्तेश्च ॥ २ ॥ 

पदच्छेद-- विवक्षि तगुणोपपत्तेः, च 1 

सूत्राथं --उपा्नाके छिए विवक्षित ( उपदिष्ट ) सत्यसंकल्पत्व, भारूपत्वादि गुणोकी ब्रह्मम 
उपपत्ति ( समन्वय } हो सकती है, अतः मनोम ब्रह्म ही है, जीव नहीं । 

® वक्त मिषा विवक्षिताः । यद्यभ्यपौरुषेये वेदे वक्तरभावान्नेच्छा्थंः संभवति, तथा- 
प्युपादानेन फठेनीपचयते। रोके हि यच्छष्दाभिहितसुपादेयं मवति तद्धि वश्ितमिस्युच्यते, 
यदयुपादेयं तद्विवश्ितमिति । तद्व दे ऽप्युपादे यस्वेनाभिहितं विवक्षितं भवति, इतर दवि 
वक्षितम्‌ । उपादःनानुपादामे तु केदक्ष्यतात्पर्यातात्पर्याभ्यामवगम्येते ! तदिह ये विव. 
क्षिता गुणा उपासनायामुपादेयत्वेनोपदि्टाः सत्यसंकस्पप्रभृतय स्ते परस्मिन्ब्रह्मण्युपप- 
द्यन्ते! सत्यसं करपप्वं हि ख ष्रिस्थितिखंहारेष्वप्रतिवद्धराक्तिरवात्पर मात्मन एवावकत्पते। 
मीन होगी । परन्तु वाक्यके आरम्ममे तो राभविधिकी विवक्षासेही ब्रह्यका निर्देश कियागयादहै, 
स्वविवक्षासे नहीं अर्थात्‌ ब्रह्यका विधान करनेकी विवक्षासे ब्रह्मका निर्देश नहीं किया गयादहै। 
ेसा जो [ पूर्वपक्षीदारा ] कहा गया, इसपर कहते दँ यदपि राम विधिकी विवक्षासे ब्रह्मका 


निदं कियागयाहै, तो भी उपदिश्यमान मनोमयत्वादिमे तो वहुब्रह्मय ही स॒न्निहितदै। जीवतोन 
सन्निहित दै भौर न स्व-शन्दसे गृहीत ही । यही जीव ओर ब्रह्यके .निदशमें अन्तररै।॥ १॥ 


जिनका कथन अभीष्ट हो वे विवक्षित कहुकते हैँ । यद्यपि अपौरषेय वेदमे वक्ता न होनेके 
कारण इच्छा रूप सन्‌ प्रत्ययके अंका सम्मव नहीं है, तो मी उपादान ( ग्रहण ) रूप फलसे विवक्लाका 
उपचार किया जाता है । [ क्योकि इच्छाक्रा फल उपादान है ] जसे लोकमे मी जिस शब्दसे अभिहित 
जौ पदाथं उपादेय होता है बह विवक्षित कहलाता है ओर जो अनुपादेय होता दै वह अविवक्षित 
कहलाती है । इसी प्रकार वेदमे मी उपदेयरूपसे अभिहित पदाथं विवक्षित मौर उससे भिन्न अवि- 
वर्षित होत। है । उपादान ओर अनुपादान ठे वेदवाक्यके तात्पयं भौर अतात्पयंसे अवगत होते दै । 
इसलिए यहां सत्यसंकल्पत्वादि जो विवक्षित गुण उपासनामे उपादेयरूपसे उपदिष्ट है वे परब्रह्म 
उपपन्न होते हँ । जगत्‌की उत्पत्ति, स्थिति ओर खयमे अप्रतिहत शक्त होनेके कारण परमात्मा दही 


सत्यानन्दी-दीपि 
है भोर उसका ही सवनामसे परामदां होता है । यद्यपि मनोमयत्वादि लिङ्खोसे जीव भी सन्निहितं 


है तो. भी उनसे लोकप्रसिद्ध जीवका सान्निष्प्ररूपसे ग्रहण नहींहो सकता, कथोकि वह्‌ प्रकृत नहीं 
है । ओर "सर्वं खल्विदं ब्रह्म" जैसे इस श्वब्दमे ब्रा राब्दसे प्रत्य्ञ ब्रह्मका निर्देश रै, वंसे वहाँ जीव- 


वाचकं किसी राब्दसे प्रत्यक्ष जीवका निर्देशन तहीं है । इस प्रकारकी विषमता यहां स्पश ही है । पूवपक्ष- 
मे जीव उपास्य है ओर सिद्धान्ते ब्रह्म उपास्य है ।॥ १॥ 


# .सलातीयोज्रारणसपेक्षोच।रणविष्षयत्रम्‌' यही वेदमे अपौरषेयत्व टै अर्थात्‌ “ईशा- 
वास्यादि, मन्त्रोकी जसी जानुपुर्वीं इस समयदहै ठीक वसी आनुपूर्वीं पहले सृष्टिमे थीओरव्सेही 
मविष्यमे भी रहेगी । इस विषयमे (सुर्बाचन्द्रमसो धाता यथापूवमकस्पयत्‌' ( ब्रह्मान सूयं भौर 
चन्द्रमाकी पुवंकल्पके समान रचना को है ) यह ` श्रति भी प्रमाणहै। सृष्टिक आदिमे पूवकल्पीय 
आनुपूर्वीं विशिष्ट वेदका स्मरणकर ईश्वर बेदकौ ` रचता है, अतएव ईश्वर वेदका कर्ता नहीं है । 
इसीलिए वेदम वक्ता न होनिके कारण बरबक्षाका अथं इच्छा नहीं हो सकता । तो मी उपादानरूप 


१५ व्रह्मसृ्र-द्ाङ्रभाष्य [ अ० १ पाद्‌ 


परमात्मगुणस्वेन च य आत्मार्पहतपाप्मा' (छा° ८।७1१) दूव्यञ्च 'सव्यकामः सत्यसंकल्पः" इति 
आकालाप्पेव्यालिनाकादावदाप्माऽस्येष्यध्ंः 1 स्वंगतत्वादिभिचेमंः संभवत्याकारोन 
साभ्यं ब्रह्मणः! “व्यायान्प्रयिन्याः' इव्याद्दिना चैतदेव दङ्छयति । यदाप्याक्छाह आमा 
यस्येति व्याख्यायते, तदापि संभवति सदजगःकारणस्य स्वाीर्मनो ब्रह्मण आकारात्म- 
त्वम्‌ । अतणव सवकमा" दध्यादि । एवमिहःपास्यतया विवश्चिता गुणा ब्रह्मण्युपपद्यन्ते। 
यत्तृक्तं "मनोमयः प्राणशरीरः" ( छा० ३।१४।२ ) इति जीवलिङ्गं न तदेब्रह्मण्युपपद्यत 
तदपि ब्रह्मण्युपपदयत इति ब्रमः । सर्वाध्मत्वाद्धि. बह्मणो जीवसम्बन्धीनि मनोमयत्वादीनि 
व्रह्मसम्बन्धीनि भवस्ति। तथा च ब्रह्मविधये श्र तिस्यती भवतः--'्वं खी स्वं पुमानसि स्वं कुमार 
उतः वा कुमारी । स्वं जीर्णो दण्डेन वस्चास स्वं जातो भवसि विश्वतोमुखः" (श्े° ४।३) इति, "सवतः 
पाणिपादं तस्सवेतोऽक्षिदिरोमुखम्‌ । सवतः श्रुतिमल्लोके सवमावृस्य तिष्टति" (गी ° १३।१ ३) इति च । 
पराणो दमनः सुञः" ( युण्ड० २।१।२ , इति श्रतिः शुद्धब्ह्यविष्या, इयं तु मनोमयः प्राण- 
शरीरः इति सगुणव्रह्मविष्येति धिसेषः । अतो वि्वष्ितगुणोपपत्तेः परमेव ब्ह्येहो पास्य- 
व्वेनोपदिष्रमिति गस्यते ॥ २॥ 
अनुपपत्तस्तु न शारीरः ॥ २॥ 

पदच्छेद--अनुपपत्तेः, तु, न, शारीरः । 

स्ञाथं--( अनुपपत्तेः ) उपासनाके किए विवक्षित सत्यस _्ुल्पत्व आदि गुणोकी [ जीवम ] 
उपपत्ति ( समन्वय ) न टोनेसे ( न शारीरः ) जीव उपास्य नहीं है, किन्तु ब्रह्म ( तु) ही उपास्य है। 


सत्यसद्ुलप हो सकता है 1 "य आस्मा० ( जो आत्मा पापरहित है ) इस मन्तरमे सत्यकाम ओर सत्थ- 
संकल्प परमात्माके गुणरूपसे सूने जाते हैँ । आकाश्चात्माः इत्यादि भ्रुतिका आकारे समान 
आत्मा ( स्वषू्प ) जिसका, ेसा अथं है । सवंगतत्वादि धमपि आकारके साथ ब्रह्मा साटस्य 
सम्भव है ओर न्यायान्प्रथिव्या' इत्यादि मन्त्र मी इसी अथको दिखलाते हैँ । ओर जब आकाश है 
आत्मा जिसका पेसी व्युत्पत्ति करे तो मी समस्त जगत्‌का कारण सर्वात्मस्वरूप ब्रह्मपरं आकाशात्मत्व हो 
सकता है ! इसलिए ब्रह्यके लिए सवकर्माः इत्यादिका वणन रहै । इस प्रकार यहाँ उपास्यरूपसे 
विवक्षित गुण ब्रह्मम ही घटते हैँ । “भनौोमयः' यह्‌ जीवका लिद्धु है, वह्‌ ब्रह्ममें युक्त नहीं है । यह जो 
कह गयां है, वहू ( जीवलिङ्क ) भी ब्रह्मम उपपन्न होता है, एेसा हम कहते रै; क्योकि ब्रह्य सर्वात्मक 
ही है, अतः जीव सम्बन्धी मनोमयत्व आदि धमं ब्रह्म सम्बन्धी होति हँ । उसी प्रकार त्वं ख्ी°› (तुस्त्री 
है, तु पुरुषै, तुही कुमार अथवा कूमारीरहै, ओौरतुही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चरता है तथा 
तू. ही [ प्रपञ्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकरूप हो जाता है ) “सवतः पाणिपादं ° ( परन्तु वहू ज्ञेय 
ब्रह्म ही उपाधिसे सब ओर हाथ पर वाका एवं सब ओर नेत्र, सिर ओर मुखवाला तथा सवर भोर 
शरोत्रवाला है, कथोकि वहु सबका कारण है, अतः संसारम सबको व्याप्तकर स्थित है) यह्‌ श्रुति ओर 
स्मृति ब्रह्म विषयक हैँ । “अप्राणो ( प्राण रहित, मन रहित भौर पवित्र है }) यह्‌ श्रुति शुद्ध ब्रह्म 
विषथक है ओर 'मनोमयः प्राणङ्ञारीरः' यह श्रुति तो सगण ब्रह्य विषयक है, इतना विशेष ( भेद ) है । 
इससे यह अवगत होता है कि विवक्षित गुणोको उपपत्ति परत्रह्म ही यहां उपास्यरूपसे उपदिष्ट दै ॥२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

फलसे इच्छाका उपचार किया जाता है । विवक्षाके फलका नाम ही उपादान ( ग्रहण, स्वीकार ) है। 
इसलिए प्रकृत सत्थसंकल्पत्वादि गुणोमे विवक्नाका उपचार हो सकता है । अतः उपासनामे जो उपदिष्ट 
सत्यसंकल्पादि गण दँ वे परत्रह्ममे हौ घट सकते ह जीवमे नहीं ।॥ २॥ 


अधि० १ सू० २४] भाषानुवाद्-सत्यानन्दी-दीपिकासदित १५३ 


‰ पूर्वण सूत्रेण ब्रह्मणि विवश्चितानां गुणानासपपत्तिरुक्ता। अनेन तु शारीरे 
तेषामयुपपत्तिरूच्यते । तुशब्दो वधारणाथंः । बह्यैवोक्तेन न्यायेन मनोमयत्वादिगुणं, 
नतु शारीरो जावा मनोमयत्वादिगुणः । यत्कारणं 'सस्यसंकल्पः, आकंश्चास्मा, अवाकी 
अनादरः, उयायान्प्थिन्याः' इति चेचंज्ञातीयका गुणा न शारीरे आञ्जस्येनोपपचन्ते । दारीर 
इति दारीरे भव इव्यथः । नन्वीश्वरोऽपि शरीरे भवति । सत्यम्‌; दारीरे भवति, नतु हरीर 
एव भवति; '“ज्यायान्द्थिव्या ज्यायानन्तरिश्चात्‌' ( छा० ३।१४।३ ) 'आकाश्चवत्सवंगतश्च नित्यः" 
( गौड ३।३ ) इति च व्यापित्वश्रवणात्‌.। जीवस्तु शरीर एव भवति, तस्य भोगाधिष्ठा- 
नाच्छरासदन्यच् बुरयभावात्‌ ॥२॥ 

कमकतृ भ्यपदेश्ञाच | ४ ॥ 
. पदन्छेद--कमंकतृग्यपदेरात्‌, च । 

सूच्राथं--"एतमितः प्रेत्यामिसंमवितास्मि' इस भ्रुतिमे एतम्‌ पदसे प्रकृत ब्रह्मका कम॑रूपसे 
व्यपदेडा है, ओर अमिसम्भवितासिमि' इस पदसे जीवका कतूंरूपसे उपदेश है । इस कारण भी जीव 
उपास्य नहीं है, किन्तु मनोमयत्व आदि गणो ब्रह्य ही उपास्य रहै । 

® इतश्च न शारीरो मनोमयत्वादिगुणः, य स्मात्कमक्तंव्यपदेरो भवति "एतमितः प्रत्या- 
मिसंभवितास्मि' ( छा० ३।१४।४ ) इति एतमिति प्रकृतं मनोमयत्वादिगुणमुपास्यमात्मानं 
पूवसूत्रसे विवक्षित गुणों | सतव्यकामत्व आदि | की ब्रह्मम उपपत्ति दिखलाई गई टै, अब इस 

सूत्रसे दारीर-जीवमे उन गुरणोको अनुपपत्ति कटी जाती है । सूत्रस्य लु शब्दका अथं निङ्वय है । 
पूर्वोक्त सर्वाल्मत्व-~न्यायसे ब्रह्म ही मनोमयत्व आदि गुण विशिष्ट है । शारीर-जीव तो मनोमयत्व आदि 
गुणयुक्त नहीं है, क्योकि सत्यसङ्कल्प, आकाशात्मा, इद्द्रिय रहित, नित्यतृप्त, पृथ्वीसे महानु" इस 
प्रकारके के गुण जोवमे मूख्यरूपसे उपपन्न नहीं होते । शारीरः अर्थात्‌ शरीरमे रह्नेवाला एसा अथं 
है । परन्तु ईश्वरमीतो शरीरे रहता है ? ठीक, शरीरम रहता है, न कि शरीरमे हौ रहता है, क्योंकि 
“ज्यायान्पृ थिव्याः०" ( वह्‌ परब्रह्म पृथ्वीसे मी महान्‌, अन्तरिक्से भी महात्‌ है ) आकाशवत्‌०' 
(आकारके सम.न सवगत ओर नित्य है) इसप्रकार ब्रह्ममे व्यापकत्वका श्रवण होता है । जीव तो शरीर 
मेही रहता है, क्योकि मोगके आश्रयभूत शरीरको छोडकर अन्य स्थलमे उसकी स्थिति नही होती ॥२॥ 
एतमितः प्रत्या ० ( इस देहसे छुटकारा पाकर उस परमात्माको प्राप्त करूगा ) । इस प्रकार 

भ्रुतिमे कमं भौर कटरूपसे दो का उपदेश है । इससे मी जीव मनोमयत्वादि गुणो युक्त. नहीं है । 


सत्यानन्द -दीप्पिका 
# दंका- तरह सर्वात्मक है, इसीलिए जीतरमत मनोमयत्व आदि धमं उसकेहो सकते, तो 


जीव ओर ब्रह्यके अपेद होनेसे ब्रह्मगत सस्यकामत्व आदि धमं मी जीवम माने जा सकते ह, इससे 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे जीव मी ब्रह्मके समान उपास्यहो सकता दहै ? 


समाधान- जीव ब्रह्मे कलित है, इसलिए कल्पितकेः धमं अधिष्ठानम माने जति हैँ किन्तु 
अग्ष्ठानके धमं कल्पित वस्तुमे नहीं । किच्च ब्रहाके सवंगतत्व आदि धमं परिच्छिन्न जीवमें घट भी नहीं 
सकते, अपितु परिच्छिन्नके धमं व्यापके घट सकते हैँ जीव केवल शरीरमें ही रहकर सुखद ख 
भआदिका अनुभव कर सकता है ररीरको छोडकर नहीं, इसलिए इसे शारीर' कहा गया है } ईश्वर तो 


व्यापक ओर सबका कारण होनेसे स्वत्मिक है, अतः वह्‌ रा।रीर नहीं हो सकता है, इसलिए मनोमयत्व 
आदि धमं मी ब्रह्यके ही हैँ जीवके नहीं । ३॥ 


# ““मामहं जानामि" यहाँ पर अन्य गप्किन होनसे एकमे ही कमं ओर कर्ताकां उपदेद 
हो सकता है । परन्तु जहां ब्रह्यसे कल्पित भेदको लेकर उपास्य-उपासकमावरूप गति ( व्यवस्था } 


१५७ बरह्मसत्र-दाङ्रभाष्य [ अ० १ पा० 


कमैत्वेन-पराप्यत्वेन व्यपदिद्ाति। अभिसंभवितास्मीति दारीरमुपासकं कठत्वेन-प्रापकत्वेन 
अभिसंभवितास्मीति,प्रात्तास्मीत्यथंः। नच सत्यां गतावेकस्य कमंकटेव्यपदेरो युक्तः। तथो- 


न क क 


पास्योपासकभावोऽपि मेदाधिषठान एव । तस्मादपिन शारीसे मनोमयत्वादिविशिष्रः ॥४॥ 
शब्द विशेषात्‌ ।॥ ५ ॥ 

सूज्ाथ- रान्द ( विभक्ति ) के भेद होनेसे भी ब्रह्य ही उपास्य है । 

इतश्च शारीरादन्यो मनोमयत्वादिगुणः, यस्माच्छन्दविक्लेषो भवति समानप्रकरणे 
श्रुत्यन्तरे यथा व्रीहिर्वा यचो वा श्यामाको वा इयामाकतण्डुरो वेवमयमन्तरात्मन्पुरषो हिरण्मयः 
(शत० ब्रा ० १०।६।३।२) इति । चारोरस्यातमनो यः चाब्दो ऽभिघायकः सप्तम्यन्तो ऽन्तरास्म- 
न्निति, तस्माद्िरिष्रोऽन्यः प्रथमान्तः पुरूषहाब्दो मनोमयत्वादिविशिष्टस्यात्मनोऽभि-. 
धायकः । तस्मात्तयोभंदोऽधिगसम्यते ॥ ५ ॥ 

स्मृतेश्च ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद- स्मृतेः, च । 

सूत्राथं--“ईश्वरः सवंभूतानां हरैशेऽजंन तिष्ठति ०" इस स्मृतिसे भी जीव ओर ब्रह्मका भेद 
दिखाया गया है, अतः ब्रह्म ही उपास्य है । 

# स्मृतिश्च शारीर परमात्मनोभेदं दशयति--दैश्वरः सवभूतानां हदेशेऽज॑न तिष्ठति । 
भ्रामयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया' ( गी° १८।६१ ) इध्या्या । अबाह--कः पुनरयं 
ह्ारीरो नाम परमा्मनोऽन्यः, यः प्रतिषिध्यते अनुपपत्तेस्त॒ न शारीरः इत्यादिना ? श्रुतिस्त्‌- 
“एतम्‌! यह पद प्रकृत मनोमयत्वादि गृणोते युक्त उपास्य आत्माका कमरूपसे-पराप्यरूपसे व्यपदेश 
करता है । अभिसम्भवितास्मिः यह पद उपासक जीवात्माका कर्तारूपसे-प्रापकरूपसे उपदेशं 
करता है । अमिसभ्मवितास्मिः [ उपास्यको ] प्राप्त करंगा । अन्य गति ( व्यवस्था ) के विद्यमान 
होनेपर एकमे ही कमं कतृग्यपदेरा युक्त नहीं है । उसी प्रकार उपास्य-उपासकमाव मी भेदाधित ही 
है । इसंसे भी जीव मनोमयत्वादि गणो युक्त नहीं है ।। ४॥ 

ओर इस कारणस भी मनोमयत्वादि गुण विदि (ब्रह्म) जीवसे भिन्न है, क्योकि यथा न्रीहिर्वा०' 
( जंसे धानं, यव, स्यामाक वा श्यामाक तण्डुल है, इसप्रकार अन्तरात्मामें यह्‌ हिरण्मय पुरुष है ) 
दस समान-प्रकरणमे-समान अथकी प्रतिपादिक अन्य शतपथ श्रुतिें शन्दका भेद है अन्तरात्मन्‌ 
यह्‌ सप्तम्यन्त -च्न्द शारीर (जीवात्मा) का प्रतिपादन करता है ओर उससे भिन्न ्ुरुषः' यह प्रथमान्त 
शब्द मनोमयत्वादि गणविरिष्ट परमात्माका अभिधान करता है, अतः दोनोमें भेद प्रतीत होता है ॥५॥ 

श्वरः सवभूतानां० (हे अर्जुन ! शरीररूपी यन्त्रमे आरूढ हुए सम्पूणं प्राणिथोको 
अन्तर्यामी परमेश्वर अपनो मायासे उनके कमोकि अनुसार भ्रमाता हुआ सब भूत प्राणियोके हूदथमें 
स्थित है ) इत्यादि स्मृति मी जीव ओर परमात्मा भेद दिखलाती है । यहा पूव॑पक्षी कहते है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
हो. सकती है, वहां कमं ओर कतकि भेदका दी उपदेशः मानना चाहिए । क्योकि "एतमिंतः' यह्‌ भ्रुवि 
तो साक्षात्‌ कमं तथा कतक मेदका प्रतिपादन करती है । अतः मनोमयत्वादि गुण विरिष्ट जीव 
उपास्य नहीं है ॥ ४॥ | 

# "नान्योऽतोऽस्ति दृष्टा" इत्यादि श्रुति परमात्मासे भिन्न आत्माका निषेध करती दहै, तो 
मनोमयत्वादिके निषेधसे जीवोपासनाका निषेध कसे हो सकता है ? भतः परमात्माके समान जीव भी 
मनोमयत्वादि गुणवििष्ट उपास्य होना चाहिए ॥ ६.॥ 


अधि० १ सु० £-9 ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास्हित १९५९५ 


“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा नान्योऽतोऽस्ति श्रोता" ( बृह ° ३।७।२३ ) इ्येवंजातीयका परमा्मन्तेऽ- 
न्यमा्मानं वारयति । तथा रमतिरपि--क्षतरक्ञं चापि मां विद्धिः सवकषेतरेषु मारतः (गी ° १३।२) 
दव्येवं जातीयकेति । अ्ोचयते-सत्यमेवेतत्‌; पर एवात्मा देहेन्द्रियमनोबुद्धयपाधिभि 
परिच्छियमानो वारः छारीर इत्यपययंते। यथा घटकरकादयपाधिवक्ादपरिच्छिन्नमपि 
नमः परिच्छिन्नवदवभासते, तद्त्‌। तदपेक्षया च कमेकतेत्वादिमेदव्यवहासो न विख- 
ध्यते; प्राक्‌ "तत्वमसि" इत्यात्मेकत्वोपदेशग्रहणात्‌ । गृहीते त्वात्मैकत्वे बन्धमोक्षादिसरवं 
व्यवहारपरिसमाप्तिरेव स्यात्‌ ॥ £ ॥ | 
अमेकोकस्वातद्रयपदेक्ञाच नेति चेन्न निचाय्यत्वादेबं व्योमवच ॥ ७ ॥ 

पदुच्छेद--अमंकौकस्त्वात्‌, तद्व्यपदेशात्‌, च, इति, चेत्‌, न, निचाय्यत्वात्‌, एवम्‌, 
व्योमवत्‌, च । 

सूत्राथं--( अमंकौकस्त्वात्‌ ) "एष म अत्मान्तहूंदये' इस भरुतिमे अभंकौकः-अत्पस्थान 
( हृदय ) मे स्थिति जर ( तद्वयपदेशात्‌ ) “जणीयान्‌" इस हाब्दसे परमसृष्ष्मत्व उपदिष्ट है 1 इससे 
जीव ही उपास्य है (न) परमात्मा नहीं । ( इति चेन्न ) यह भी नहीं कह सक्ते, क्योकि ( एवम्‌ ) 
अभंकौकस्त्व, अणीयस्त्व आदि धर्मोसि. ( निचाय्यत्वात्‌ ) परमात्मा हौ उपास्य है। ( व्योमवत्‌ ) 
स्वंगत होनेपर मी जसे आकाश सूरदके छग्रसे परिच्छिन्न होकर अल्पस्थान तथा परमसूकषम कटय 
जाता है, इसीप्रकार उपाधिके सम्बन्धे ब्रह्म भी अभंकौके गौर अतिसूक्ष्म कहा जाता दहै, अतः 
ब्रह्य ही उपास्य है । 

अभंकमरखपम्‌, ओको सीडम्‌ , - “एष म आत्माऽन्तहृदये" ( छा० ३।१४।३ ) इति परि 
च्छिन्नायतनत्वात्‌, स्वराब्देन च अणोयान्बीहे्वा यवाद्वा" इत्यणीयस्त्वव्यपदेशात्‌, शारीरः 
एवाराग्रमाजो जीव दोपदिद्यते, न सधंगतः परमात्मेति यदुक्तं तत्परिहतव्यम्‌। अन्रोच्यते- 
नायं दोषः;न तावत्परिच्छिन्नदेशस्य सवंगतत्वन्यपदेशः कथमप्युपपद्यते सवंगतस्य तु सवे- 


परमात्मासे सिन्न यहं शारीर नामवाला कोन है जिसका कि अनुपपत्तस्तु ० इत्यादि सूत्रसे प्रतिषेध 
किया जाता है ? नान्योऽतोऽस्ति°' ( इस परमात्मासे अन्य द्रष्टा नहीं, ओर इससे अन्य शरोता नहीं ) 
इसप्रकारकी श्रुति तथा श्षेत्रततं चापि मां विद्धि० ( है अजुन ! तुम सब क्षतरोमें कषत्रज्ञ-जीवारमा 
मी मुज्ञे ही जानो ) इसप्रकारकी स्मृति मी परमात्मासे अन्य आत्माका निषेध करती है । सिद्धान्ती- 
इस विषयमे कहते है--यह कथन सत्य है । जसे अपरिच्छिन्न आकाश मी घट, कमण्डलु आदि उपा- 
धियोको अधीनतासे परिच्छिन्न-सा मासता है, उसीप्रकार देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धिरूपी उपाधियोसि 
परिच्छिन्न हुए परमात्माको ही अज्ञानी लोग जीव एेसा उपचार करते ह । उपाधि तथः मन्ञानीकी 
अपेक्षासे "तत्वमसि" ( वहतुरै) इसप्रकार आत्माके एकत्वके उपदेशके ग्रहणसे ` पहले कर्मत्व, 
कृत्व आदि भेद व्यवहार विशुद्ध नहीं है । आत्मैकत्व ( मँ ब्रह्य है ) ज्ञान होनेपर तो बन्ध मौक्ष आदि 
सब व्यवहारोकी परिसमाप्तिहीहोजातीदहै॥ ६ ॥ 

“एष म आत्मा०' ( यह आत्मा मेरे हृदयके भीतर है ) इसप्रकार हूदयरूप परिच्छिन्न स्थान 
होनेके कारण अमंक ( छोटा }) ओक ( स्थान ) अर्थात्‌ छोटे स्थानवाला होनेसे मौर अणीयाचू०" 
( धानसे अथवा यवसे मी सूक्ष्म) इसप्रकार [ अलत्पवाचक | स्वशब्दे अणीयस्त्वका उपवेशं 
टोनेसे आरके अग्रभागके समान शारोर-जीवात्माका ही यहां उपदेश किया जाता है, सृवंब्यापक 
परमात्माका नहीं । एेसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । यहांपर कहते है यह्‌ 
दोष नहीं है । जिसका देश ( स्थान ) परिच्छिन्न है उसमें सवंगतत्व उपदेश किसी प्रकार भी उपपन्न 


१५६ ब्रह्मसृत्न-शाङ्रभाष्य [ अ०१पा०ग 


देशेषु विद्यमानत्वात्परिच्छिन्नदेशव्यपदेशो ऽपि कयाचिदपेश्चया सम्भवति ! यथा सम- 
स्तवसुधाधिपतिरपि हि सन्नयोध्याधिपतिरिति व्यपदिद्यते । कया पुनरपेश्चया सवगत 

सन्नीभ्वरोऽमंकोका अणी्यांश्च व्यपदिदयत इति । कः निचाय्यत्वादेवमिति चमः! एवम 
णीयरूवादिगुणगणोपेत ईश्वरस्तत्र हदयपुण्डरीके निचाय्यो द्रव्य उपदिद्यते । यथा 
शारभ्रामे हरिः । तत्रास्य वुद्धिविज्ञानं ग्राहकम्‌ । सवंगती ऽपीश्वर स्तचोपास्यमानः प्रसी 

दति । व्योमवच्चेतद्‌ दरष्टव्यम्‌। यथा स्वंगतमपि सद्धयोम सूचीपाहाद्यपेश्षयामकोकोऽ- 
णीयश्च उयपदिदयते, पवं ब्रह्मापि । तदेवं निचाय्यत्वापेश्चं ब्रह्मणोऽभकोकस्त्वमणीयस्त्वं 
च न पारमाथिकम्‌ । तत्न यदाशङ्कयते--हृदयायतनत्वाद्‌ ब्रह्मणो हृदयायतनानां च 
प्रति्ारीरं भिन्नत्वाद्धिन्नायतनानां च शुकादीनामनेकत्वसावयवत्वानित्यत्वादिदोषदशः- 
नादृब्रह्मणोऽपि तत्प्रसङ्ग इति, तदपि परिहतं मवति ॥ ७ ॥ 


संभोगप्रापिरिति चेन्न वैशेष्यात्‌ ॥ ८ ॥ 
पदच्छेद-सम्मोगप्राप्ति), इति, चेत्‌, न, वंरोष्यात्‌ । 
नहीं हो सकता । परन्तु सब जगह विद्यमान होनेसे सव-व्यापकमे किसीकी अपेक्षा परिच्छिन्न देशका 
उपदेश भी संभव है । जसे समस्त पृथ्वीका अधिपति हुआ मी यह अयोध्याका अधिपति है एसा 
व्यपदेश होता है । परन्तु सवंगत हुआ मी ईश्वर पुनः किसीकौ अपेक्षा “अमंकौका' ओर (अणीयानू' 
कहा जाता है ? ध्येय होनेके कारण वह "अभंकौका' गौर अणीयान्‌" कहकाता है, रेसा हम कहते 
है । जसे शालग्राममे यह्‌ विष्णु है एेसा उपदेश किया जाता है, वसे ही अणीयस्त्वादि गुणसमुदायसे 
विशिष्ट ईश्वर उस हदय कमलम द्रष्टव्य है, एेसा उपदेश किया जाता है । वहाँ ( हृदय ) मे उस 
( परमात्मा ) को ग्रहण करनेवाखा बुद्धिविज्ञान ( वृत्ति ) है । ईश्वर सवंग्यापक होनेपर भी हृदयम 
उपास्यमान होनेसे प्रसन्न होता है । ओर उको माकारके समान समक्षना चाहिए 1 सवंव्यापकं होते 
हुए मी जसे आकाश्च सुची छिद्र आदिकी अपेक्षा अमंकौका ओर अणीयान्‌ व्यपदिष्ट होता है, एवं ब्रह्म 
मी । इस प्रकार ध्यान करनेकी योग्यताकी अपेक्षा ब्रह्मे अमंकौकस्स्व जौ र अणीयस्त्व है, ` परमाथंसे 
नहीं । यहपिर जो यह आशंका की जाती है कि ब्रह्यका स्थान हूदय है, भौर हृदयस्थान प्रत्येक शरीरम 
भिन्न -मिन्न है; जसे मिन्न-मिन्न स्थानोमे रहनेवारे शुकादिमें अनेकत्व, सावयवत्व, तथा अनित्यत्वादि दोष 
देखनेमे भति रै, वसे ही ब्रह्मे मी अनेकंत्व, सावयवत्व, तथां अनित्यत्वादि दोषों को प्रसक्ति हो सकती 
है । परन्तु यह शंका भी उपयुक्त आकाशके दृष्टान्तसे दुर हो जाती है ॥ ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिकां | 
# “मनो ब्रह्मव्युपास्ते । आकाशो ब्रह्मेत्युपास्ते । आदित्यं ब्रह्मव्युपास्ते' 1 इसप्रकार वेदोमें 
अध्यात्म, मधिमत ओर अधिदव भेदसे अनेक उपासनाएं अनेक स्थान ओर अनेक फल कहे गए है । 
नं सब स्थानोमे-से हृदय ही उत्तम स्थान है, क्योकि हूदथमें परमात्माकी अभिव्यक्ति होती. है । यद्यपि 
परमात्मा सवत्र समानरूपसे व्याप्त है, फिर मी उसका साक्लात्कार. महावाक्योके उपदेश द्वारा विशुद्ध 
अन्तःकरणसे ही होता है अन्यथा नहीं, - क्योकि श्टद्यते व्वग्रयया बुद्धया सूक्ष्मया सूक्ष्मदर्शिभिः" यह्‌ 
कंठ श्रुति भी इसका समथन करती दै । बुद्धिकां विशेष स्थान हृदय दहै 1 उसमे बुद्धिसे परमात्माकी 
अमिन्यक्ति होती है । अतः हूदयको ध्येयको स्थान कहा गया है । यद्यपि वेदान्त सिद्धान्तमे (आत्मन 
आकाशः खम्भूतः' इत्यादि श्रतिसे वायु आदिके समान आकाशकी भी ब्रहयसे उत्पत्ति मानी गयीं है 
तथापि नय्यायिक भादिके ` मतानुसार अथवा ` सपेक्षिक नित्यत्वको केकर यहं आकाशका द्रशन्त 
दिया गया है॥ ७॥ 


अधि० ? स्‌० ८ ] भाषायुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १.५७ 


सूज्राथं-( सम्मोगप्राप्तिः ) सव॑न्यापक परमात्मामे चेतन होनेके कारण जीवके समान सुख 
दुःखके सम्भोगकी प्राप्ति हो, ( इति चेच ) तो यह्‌ कथन युक्त नहीं है, ( वशेष्यात्‌ ) क्योकि दोनोमें 
दैरेष्य है अर्थाव्‌ जीव मोक्ता भीर परमात्मा अभोक्ता है, इत्यादि भेदके कारण जीव ओर ब्रह्म भिन्न 
भिन्न है । अतः जीवके भोगसे ब्रह्मे भोगका प्रसंग नहीं है ।. इसकिए मनोमयत्वादि गुणोंसे युक्त ब्रह्मं 
ही उपास्य है । 
® व्योमवत्स्वंगतस्य ब्रह्मण सवप्राणिहदयसं बन्धात्‌, चिद्रूपतया च शारीराद्‌ 
विशिष्टत्वात्‌, खखदुःखादि संभोगो ऽप्यविशि्टः प्रसज्येत, एकत्वाच्च । नहि पर स्मादातमनो ऽ- 
न्यः कथ्िदात्मा संसारी विद्यते, "नान्योऽतोऽस्ति विक्ञाता' (व° ३।७।२३) इत्यादिश्वुतिभ्यः | 
तस्मात्पर स्यैव ब्रह्मणः संसारसंभोगप्राक्षिरिति चेत्‌-न; वैरोष्यात्‌ । न तावत्सर्वप्राणिहटदय- 
संबन्धाचिदरूपतया च शारीरवदब्रह्मणः संभोगप्रसङ्गः;वेरोष्यात्‌। विोषो हि मवति शासीर- 
परमेश्वग्योः । एकः कर्ता भोक्ता ध्मीधर्मादिसाघनः सुखदुःखादिमांश्च । एकस्तदि- 
परतो ऽपहतपाप्मत्वादिगुणः । पतस्मादनयोर्चिहोषादेकस्य भोगो नेतरस्य । # यदि च 
संनिधानमात्रेण वस्तुशक्तिमनाश्चलय कायंसंवन्धोऽभ्युपगम्येत, आकाशादीनामपि 
दादहादिप्रसङ्गः। सर्वगतानेका्मवादिन(मपि समावेतो चोद्यपरिहारौ । यदप्येकत्वाद्‌ 
ब्रह्मण आत्मान्तरामावाच्छारीरस्य भोगेन ब्रह्मणो भोगप्रसङ्गः इति । अन्न वदामः- इदं 
आकाशके समान सवंग्यापक ब्रहमका सब प्राणियोके हूदयके साथ सम्बन्ध होने तथा चंतन्य- 
रूप होनेके कारण ब्रह्य भौर जीवमें भेद नहीं है, इसमे जीवके समान ब्रह्मम मी सुखदुःखादि संमोग 
प्रसक्त होगा । भौर श्रुति प्रतिपादित एकत्वसे भी 'नान्योऽतो ० ( इस-परमात्मासे मिच्च विज्ञाता नहीं 
है ) इत्यादि श्रुतियोसे यह्‌ निर्वय होता है कि परम्रात्मासे भिन्न कोई संसारो जीवात्मा नहीं है । अतः 
( जीव गौर ब्रहमके एक होनेसे ) परब्रह्मको ही संसार समोगकी प्राप्ति होगी, एसा यदि कहो तो यह्‌ 
यक्त नहीं है, क्योकि जीव ओर ब्रह्मे विशेष है । सव प्राणियोके ह दयके साथ सम्बन्ध होने तथा 
चैतन्यरूप होनेसे जीवके समान ब्रह्मम संमोगका प्रसंग नहीं है, क्योकि वंशोष्य है । जीव ओौरब्रह्ममे 
विशेष ही दै। एक-जीव कर्ता, मोक्ता, धमं मौर अधमं साधनवाखा तथा सुख. दुःख आदि वाला 
है । दूसरा-ब्रह्म जीवसे विपरीत पापरहितत्वादि गुणोसे युक्त है । इस प्रकार इन दोनोमें विशेष होनेके 
कारण एक जीवको सुख दुःखादिका भोग प्राप्त होता है दुसरेको नहीं । ओर यदि वस्तुकी सामध्यका 
आश्रय किये विना केवर सान्निध्यमात्रसे कायके साथ सम्बन्ध माना जाय तो आकार आदिमे मी 
दाह भादिकरा प्रसङ्क उपस्थित होगा । ओर जिन वादियोके मतम जीव सर्वव्यापक तथा अनेक हँ 
उनके मतमें मी इस प्रकारकी शङ्का ओर उसका समाधान समानहीहोगा। ओर यहनजोकहाकि 
बरह्मके एकत्वसे अन्य आत्माका अमाव है, अतः जीवके मोगसे ब्रह्मे मोगकी प्रसक्ति होगी । इस 
विषयमे हम कहते हँ-उस अनमिन्ञपे यह पछना चाहिए कि परमात्मासरे अन्य आत्माके अभमावका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® नान्योऽतोऽस्ति" इत्यादि श्रुतिं उपाधिसे रहित शुढ आत्माको लेकर ही अभेदका प्रति- 
पादन करती रै, उपाधिको केकर नहीं । उपाधिको छेकर तो दोनोमिं कल्पित भेद ही है । इसक्िए जीव 
कर्ता मोक्तादि धमति युक्त है ओर ब्रहम अकर्ता अभोक्ता आदि है, श्रत: ब्रह्मम जीवके समान सुख दुःख 
आदि मोगका प्रसंग उपस्थित नहीं हो सक्ता । | | 
® एक ही हूदयमे जीव ओर ब्रह्य साथ-साथ रहते है, इस स्निध्यसे जीवका मोग ब्रह्मं होना 
चाहिए, यहु आक्षेप असंगत है, क्योकि यदि वस्तुकी असंगता आदि शक्तिके विचार कयि विना 


साक्षिध्यमात्रसे दोषका उपपादन करोगे तो अग्निं आदिके सा्निष्यसे भकाचमें मी दाह जादि 
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तावदे वानां प्रियः प्रष्ठव्यः । कथमयं त्वयात्मान्तराभावो ऽध्यवसीयत इति । ^तस्वमसि' “अहं 
ब्रह्मास्मि नान्योऽतोऽस्ति विक्तातः' इत्यादिशास्ेभ्य इति चेत्‌, यथाशा तहि शाख्रीयोऽथं 
प्रतिपत्तव्यो न तज्ाघंजरतीयं लभ्यम्‌ । शां च (तत्वमसि इत्यपहतप.प्मत्वादिविरोषणं 
ब्रह्म शारीर स्यात्पत्वेनोपदिराच्छारीरस्यव तावदुपभोक्तत्वं वारयति । कुतस्त दुपभोगेन 
ब्रह्मण उपमोगप्रसङ्ग : १ % अथागृहीतं लछारीरस्य ब्रह्मणेकत्वं, तदा मिथ्याज्ञाननिमित्त 
द्ासरस्योपभोगः, न तेन परमाथंरूपस्य ब्रह्मणः सं स्पशं: ¡ नहि वारैस्तलमलिनतादि- 
भिर्व्योम्नि विकस्प्यमाने तरख्मदलिनतादिविदि्मेव परमाथतो व्योम भवति । तदाहन, 
वेरोष्यादिति 1 मैकत्वेऽपि हारीरस्योपभोगेन ब्रह्मण उपभोगप्रसज्गः, वैरोप्यात्‌ । विशेषो हि 
भवति मिथ्याज्ञानसम्यग््ञानयोः । मिथ्याज्ञानकरिपत उपभोगः, सम्यग्ज्ञानदष्टमेकः्वम्‌। 
न च मिथ्याज्ञानकल्पितेनोपभोगेन सम्यण्न्ञानरष्रं वस्तु संस्पृद्यते । तस्माद्नोपभोग- 
गन्धोऽपि दाक्य ईश्वरस्य कल्पयितुम्‌ ॥ ८ ॥ 
निर्चय तुमने किस प्राणसे किया ?. यदि कहो कि “तत्मसि" "अहं ब्रह्माऽस्मि, “नान्यतोऽतो ०? 

इत्यादि शस्त्रे क्रियादहैतो ( हम कहते हैँकि) शस्त्रके अनुसार ही शास्त्रीय अथं समज्ञना 
चाहिए, उसमे अधंजरतीय युक्त नहीं है, (तत्वमसि इत्यादि शास्र तो पापरहितत्वादि विशेषणो 
उपलक्षित ब्रहमका जीवको ( तु ब्रह्य है ) भत्मरूपे उपदेश करता हुआ जीवके ही मोक्तृत्वका निषेव 
करता है । एसी स्थितिमें जीवके उपभोगसे ब्रह्यमे उपभोगका प्रसंग कंसे हो सकता है ? यदि जीवका 
ब्रह्मके साथ अभेदज्ञान गृहीत नहीं हृ तो मिथ्याज्ञानसे ही जीवमें उपभोग उपपन्न होमा । 
परमाथंरूप ब्रह्मका उस उपभोगके साथ संस्पशं-सम्बन्ध नहीं है । अज्ञानी छोग आकाशम तल ओर 
मलिनता आदिकी कल्पना करते है, परन्तु इतनेते ही परमाथंतः आकाश तल, मलिनतां आदिवाला 
नहीं हो जाता, इसलिए सूत्रकार कहते है- “न वैदोष्यात्‌ ( जीव ब्रह्यके ) एकत्व होनेपर भी जीवके 
उपमोगपे ब्रह्मे उपमोगकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योकि वरोष्य है । वस्तुतः मिथ्याज्ञान ओर सम्यग्‌- 
जञानम विशोष है । उपमोग मिथ्याज्ञानसे कल्पित है ओर एकत्व सम्यगृज्ञानसे दृष्ट है । सम्यगृज्ञानसे 


अनुभूत वस्तु मिथ्याज्ञान कल्पित उपमोगसे सम्बन्ध नहीं रखती, अतः ईद्वरमें लेशमात्र भी 
उपमोगकी कत्पना नहीं की जा सकती ॥ ८ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मानने पड़गे । मौर दूसरी बात यहमी है किं जिनके मतमें अनेकं जीवात्मा भौर एक ही साथ 


सब एक ही देहमे विद्यमान हैँ उनके मतम सब अत्माओंको परस्परके दुःख सुखमे दःखी सुखी होना 
पड़गा । यदि इस दोषके निवारणाथं पूवपक्षी यह्‌ कहे कि जिस जीवसे जो कमं कयि गये हैँ वही उस 
कर्मफलका मागी होगा अन्य नही, तो सिद्धान्तमे भी जिस जीवने जो कमं किया है उसका फल उसे 
स्वयं ही मोगना पड़ता है वहु फल ब्रह्मको प्राप्त नहीं होगा । इस प्रकार हमारे मतम भी कोई दोष 
नहीं दै । भीर "तत्वमसि" अहं ब्रह्मास्मि" इत्यदि श्रुति वाक्योमे ब्रह्मसे आत्मान्त रका अमाव कहकर 
फिर ब्रह्य मोग प्राप्तिका आक्षेप करते हो, यह अधंजरतीय अणक्त है । क्योकि उक्त भ्रुतिवाक्य तो 
जीवको तु ही ब्रह्म है एेसा आत्मरूपग्े उपदेश करते हुए जीवम अनादि मविदयाकृत कत्व मोक्तृत्व 
आदिका निषेध करते हैँ । तव किस कारण जीवका उपभोग ब्रह्मम प्रसक्त होगा ? 'आत्माऽपहत- 


पाप्मा' इत्यादि श्रतियोमे ब्रह्म तो पाप आदिते रहित शुद्ध बुद्ध मुक्त स्वमाव प्रतिपादित है। एसे ब्रह्ममे 
जीवके उपमोगका अवकाश ही कडँ ? 


# सम्बन्ध द्विष्ट ( दोका ) होता है। जब दो पदाथ सत्य होते हँ तो उनका सम्बन्ध भी सत्य 
होता है । परन्तु वेदान्त सिद्धान्तमे ।सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म इत्यादि भ्रुतियोके बाधारपर एकं 
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( > अत्जधिकरणम्‌ 1 स्.० ९१० ) 
अत्ता चराचरप्रहणात्‌ ॥९॥ 

पदच्छेद-- अत्ता, चराचरग्रहणात्‌ । 

सृज्ञाथ-( चराचरग्रहणात्‌ ) चराचर ( स्थावर ओर जंगम ) के ग्रहण होनेसे यहाँ (अत्ता) 
मक्षक परमात्मा ही है अग्नि आदि नहीं । 

६ कटवद्टीषु पटभ्यते----"यस्य ब्य च क्षरे चोभे मवत ओदनः । सस्युयस्योपसे चनं क 
इत्था वेद यत्र सः" ( १।२।२४ ) इति । अत्र कथिदोदनोपसेचन सूचितो.ऽत्ता प्रतीयते । तत्र 

धयस्य बह्म च क्षत्रं च०' ( जिस परमेश्वरका ब्राह्मण तथा क्षत्रियसे उपलक्षित सम्पूणं चराचर 
जगत्‌ "ओदनः" मक्षण करने योग्य मात है ओौर सवं प्राणिनाशकं मृत्यु जिसका उपसेचन ( घी आदि } 
है वह जहाँ है उसे कौन [ अज्ञ पुरुष | इस प्रकार ( उपयुक्त साधन सम्पन्न अधिकारीके समान ) 

त सत्यानन्दी -दीपिका 

ब्रह्मं ही सत्य है, अतोन्यदातम्‌' ( तदतिरिक्त सब मिथ्या है ) अतः सत्य ओर मिथ्याका सम्बन्ध मो 
मिथ्यादही होता है अर्थाय कल्पित पदा्थंके साथ अधिष्ठानका सत्य सम्बन्ध नहीं होता किन्तु कल्पित 
होता है 1 यदि कल्पित पदाथके साथ अचिष्ठानका सम्दन्ध सत्य मानं तो ्रान्तिमिय जके मरुस्थल 
भी गीला होना चाहिए, परन्तु होता नहीं है, क्थोकि यत्र यदध्यासस्तल्छृतेन दोषेण गुणेन वाऽणु- 
आत्रेणापि न सम्बध्यते ( जिसका जहां अध्यास होता है तत्त दोष या गणसे वह॒ अणुमात्र मी 
सम्बन्धित नहीं होता ) एसा प्रकरणम मौ समञ्नना चाहिए अर्यात्‌ ब्रह्यमे जीव अविद्यासे कलित 
है अतः कल्पित वस्तुके कल्पित सम्बन्धस्े सत्य अधिष्ठानमे किञ्चित्‌ भी वलक्षण्य नहीं आता। 
इससे यह सिद्ध होता है कि हृदयम ब्रह्मकी. स्थित्िका कोई बाचक नहीं है ओर मनोमयत्वादि गुणोंसे 
उपलक्षित परमात्मा ही यहाँ उपास्य जीव नहीं ॥८॥ 

# नचिकेता ओर यमका संवाद कठोपनिषदुमे प्रसिद्ध है। उसमे इस प्रकार प्ररनोत्तर देखनेमें 
मति है । स त्वमभ्नि*. स्वग्यमध्येषि शत्यो प्रनूहि० ( कढ० १।१३ ) ( है मू्यु ! तुम स्वके 
साधनभूत अग्निको जानते हो उसका वणन मुज्ञ श्रद्धाुके प्रति करो । } लोकादिमभि तसुत्राच् तस्मै °? 
( कंढ० १।१५ ) ( तब यमराजने नचिकेताके लिए लोकोके आदि कारणभूत उस अग्निका उपदेश 
किया ) यह अग्नि विषयकं प्रश्नोत्तर है । येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीव्येके नायमस्तीति चके 
( कट० १।२० } ( मरणानन्तर मनुष्परके विषयमे यह सन्देह टै कि परलोकमे शरीरेन्द्रिथ, मन, बुद्धि 
आदिते मिन्न देहान्तर सम्बन्धो अत्माहै, एसा कु जोग मानते ह, भौर कुछ लोग मानतेदहैँकि 
नसे मिन्न आत्मा नहीं है ) यह जीव विषयक प्ररन है 1 अन्यत्र धर्माद्न्यत्राघर्माद्‌ ० ( कट० १।२। 
१४) ( जो धमसे पृथक्‌, अधमसे पृथक्‌, तथा इस कायं कारणरूप प्रप्से भी पृथक्‌ है ) यह्‌ ब्रह्म 
विषयकं प्रन टै । हन्त त दद्‌ प्रवक्ष्यामि गृह्यं बह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं श्राप्य आत्मा भवति 
गीतम' (क० २।२।६) ( हे गौतम ! अब मँ तुम्हारे प्रति उस गुह्य ओर सनातन जब्रह्यका वणन करूंगा 
तथा [ ब्रह्मको न जाननेसे | मरणको प्राप्त होनेपर आत्मा जंसाहो जातादहै [ वहु मी बता |) 
यमि जोव ओर ब्रह्म विषथकं उत्तर आरम्महोतादहै। इस प्रकरणम “यस्य ब्रह्मच क्षत्रं च' यह्‌ 
मन्त्र उत्तरल्पसे आया हुआ है । इसलिए यहाँ सन्देह होता है किं इन तीनोमि कौन अत्ता है । जसे 
गत अधिकेरणमें ब्रह्मम मोक्तृत्वका अभाव कहा गया है, वसे उमे कतृत्वका मी अमाव, इस प्रकार 
यहाँ दृष्टान्त संगतिसे “अभ्नरत्ततिः जआादिसे पूवपक्ष है । इसमे पुवंपक्षी अन्य श्रुतियोके बरसे अग्नि अथवा 
जीवको ही यर्हापर अत्ता सिद्ध करते दै । पूवपक्षमे अग्नि अथवा जीवकी उपासना-है, सिदधान्तमें 
निविरोष ब्रह्मका ज्ञानं, इस प्रकार दोनोमे अन्तर है । | 


१६० ब्रह्मंसून्र-शाडरभाष्य | अ० १पा०रे 


किमथिरनत्ता स्यात्‌, उत जीवः, अथवा परमात्मेति संहायः। विदोषानवधारणात्‌, चयाणां 
चाग्निजीवपररमात्मनामस्मिन्य्रन्थे प्रदनोपन्यासोपरुष्धेः । कि तावत्‌ प्राप्तम्‌ ? अग्निरत्तेति। 
कुतः १ 'अश्चिरक्नादः' (बर° १।४।६) इति श्रुतिप्रसिद्धिभ्याम्‌ । जीवो वा.ऽत्ता स्यात्‌, तयोरन्यः 
पिप्पल स्वाद्रत्ति' इति दरानात्‌ । न परमात्मा; 'अनदनन्नन्योऽमिचाकशंःति' (सुण्ड० ३।१।१ ) 
इति दुशरानादित्येव # प्राप्त बूमः-अत्ताऽ्र परमात्मा भवितुमहति । कतः ? चराचर 
ग्रहणात्‌। चराचरं हि स्थावरजङ्गमं स॒न्युपसेचनमिदहायत्वेनं प्रतीयते, तादृशस्य चाद्यस्य न 
परमात्मनोऽन्यः कार्स्यनात्ता संभवति । परमात्मा तु विकारजातं संहरन्‌ सवंमत्तीत्यु 
पपद्यते । नन्विह चराचर ग्रहणं नौपलभ्यते, कथं सिद्धवच्राचर्रहणं हेतुत्वेनोपादीयते ? 
नेष दीषः; सत्यूपस्तेचनत्वेन सवस्य प्राणिनिकायस्य प्रतीयमानत्वत्‌, बरह्मक्च्रयो प्राधा- 
नयातप्रद्‌शंनाथत्वोपपत्तेः। यत्त परमात्मनोऽपि नात्तुत्वं संभवति; अनर्नन्न्योऽमिचाकडीति 
इति दशरनादिति । अच्रोच्यते-कममंफखमोगस्य प्रतिषेधकमेतददानं; तस्य संनिहितत्वात्‌। 
न विक्ारसंहारस्य प्रतिषेधक; स्व॑वेदान्तेषु खृश्िस्थितिसंहारकारणस्वेन ब्रह्मणः प्रसिद्ध- 
त्वात्‌  तस्मात्परमात्मेवेहात्ता भवितुमदंतीति ॥ ९ ॥ 


जान सकता है ? ) एेस। कठोपनिषद्मे कहा गया है । यहां ओदन ओर उपसेचनसे सूचित कोद एक 
भक्षक प्रतीत होता है । यहाँ क्या वहु भक्षक अग्निहै या जीव अथवा परमात्मा ? -एेसा सशथ होता 
है । इस ग्रन्थमें अग्नि, जीव ओर परमात्मा इन तीनोंके प्रहनोका उपन्यास उपलब्ध होता है । 
तब क्या प्राप्त होता है ? (पूवपक्षी--अग्नि ही अत्ता ( भक्षक ) है। क्यों. अग्निरन्नादः" ( अग्नि 
अन्नको मक्षण करतार) इस श्रुति भौर खोक प्रसिद्धिसे यही प्राप्त होता है मथवा जीव भक्षक 
होना चाहिए, कयोकिं (तयोरन्यः पिप्परं ° ( उन दोनोमे एक तो स्वादिष्ट (मधुर) पिप्पल (कमफल). 
का उपमोग करता है) एेसी श्रुति देखी जाती है । परन्तु परमात्मा भक्षक नहीं हो सकता, क्योकि 
'अनरनन्नन्यो°' ( दुसरा न मोगता हुजा साक्षि रूपसे देखतां रहता है ) एेषी श्रुति देखनेमे आती है । 
सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ-यहां परमात्मा ही अत्ता होना युक्त है । क्यो ? क्योकि श्रुतिमें 
चराचरका ग्रहण है । चर ओर अचर-जंगम ओर स्थावर जगत्‌-तथा मृत्यु उपसेचन यहां मक्ष्यरूपसे 
प्रतीत होति है । एसे भक्ष्यका पृणंरूपसे भक्षक पररैमात्मासे अन्य नही हो सकता । परमात्मा-तो 
सम्पूणं विकारक्रा सहार करता हा सबको मक्षण करता है, एेसा उपपन्न होता है । परन्तु श्रुतिमें 
चर ओर अचरका ग्रहण तो उपकरुन्ध नहीं होता, तो फिर सूत्रकारे निरिचत्‌ सा मानकर चराचरका 


हेतु रूपसे कंसे ग्रहण किया है? यह दोष नहींहै, क्योकि मृत्युरूपी उपसेचके कथनसे सब प्राणि- 
समह्की मक्ष्यरूपपे श्रतिमे प्रतीति होती दै। ब्राह्मण गौर क्षत्रियको मुख्य होनेके कारण उनका 


्रुतिमें प्रदशंन होना ठीक है। [ क्योकि जगतमेये दोनों प्रधान रहँ अतः उनका ग्रहण ठीक दहै], 
“अनदनन्नन्यो अभिचाकशीति० ( दुसरा कमफल मोगे विना साक्षिषटपसे देखता रहता है } इस 
भुतिसे मी परमात्मा मक्षक नहीं हो सक्ता। [एेसाजोकहागयादै | इसपर कहते हैँ- यह भ्रुति- 
वाक्य कमंफलके उपमोगका प्रतिषेध करता दहै, क्योकि उसके सत्निहितः ( समीप ) है, किन्तु विकारके 


संहारका प्रतिषेध नहीं करता, कारण कि ब्रह्य सब वेदान्त वाक्यो सृष्टि, स्थिति ओर संहारका कारण- 
रूपसे प्रसद्ध टै । इसलिए यहां परमात्मा ही मक्षक होने योग्यदहै।॥ ९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूवपक्षी ओदनश्शब्दसे मोगय वस्तुका ग्रहण करता है । परन्तु सिद्धान्तमे तो ओदनीय ब्रह्म 
एव क्षत्रशब्दां से उपलक्षितं काय मात्रका ग्रहणं किया जातां है। इसलिए सम्पुणं ` प्रपश्वका संहारक 
ईश्वरहीहो सकतादै दूसरा नहीं ॥ ९॥ 


अधि० २ सु० १०१९१ ] माप्ानुवाद्‌- सरयानन्दी-दपिकासखरहित १६१ 


 प्रफरणाच ।॥ १०॥ 

पदच्छेद्‌-- प्रकरणात्‌, च । 

सजार्थ--न जायते" इस प्रकरणसे यौर क इत्था वेद्‌ यत्र सः' इस दुविजेयरूप लिङ्गे 
अत्तवाक्यमें उक्त अत्ता परमान्मादहीदे। 

इतश्च परमाव्मैवेदाऽत्ता मवितमदति, यत्कारणं प्रकरणदरं परमान, "न जायते 
म्रियते वा विपश्चित्‌" (काट० १।१।१८) इस्याह्द } पकरःवद्रहणं च स्यास्यम्‌ । "क इत्था वेद्‌ यत्र 
सः इति च दुवन्ञानत्य परमात्माटङ्धस ॥१०)) 

( २ गुहाधिकरणम्‌ स० ११-१२ ) 
गुहां प्रविष्टावात्मानौ हि तदश्चनात्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद- गुहाम्‌, प्रविश, वात्मानो, हि, तदशनात्‌ । 

सूत्राथ-(गुहां प्रविशवात्मानौ एव) (ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य रोके गृहां प्रविष्टौ परमे परार्धे 
दस मन्त्रम जीव ओर परमात्मा ही गृहामें प्रवेश विये हूए हैं बुद्धि भौर जीव नही, ( तदशनात्‌ ) क्योकि 
भरति एेसा ही देखा जाता है । | 

रः करठवलटीष्येव पल्यदे-- तं पिबन्तौ सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टौ परमे परार्थे । छाया- 
तपौ ब्रह्मविदो वदन्ति पञ्चाश्मयो ये च विणािकेताः' ( काःढ० १।३।१ ) इति । तत्र संशयः- 
किमिह वुद्धिजीवौ निदि्ौ, उत जीवपरमात्मानाविति । यदि बुद्धिजीवौ, ततो बुद्धिपधाना- 
त्कार्यकरणसंघाताद्धिखश्चणो जीवः प्रतिपादितो भवति । तदपीह प्रदिपादयितव्यं, येयं प्रते 
-विचिकिन्सा मनुष्येऽस्तीष्यके नायमस्तीति चके । एतद्धिवामनुश्िष्स्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥` 





इससे भी परमात्मा ही यहाँ अत्ता-भक्षके होना चाहिए, क्योकि "न जायते भ्रियते ० ( मेधावी- 
आत्मा न उत्पन्न होताहै ओरन मरता) इत्यादि प्रकरण परमात्माकादहीहै। प्रकृतका ग्रहणं 
करना युक्त है । कः इत्था०ः ( वह्‌ जर्हपर है इस प्रकार उसको | अधिकारीके विना |] कौन जानं 
सकता टै ) एेसा दुविन्ञानत्व परमात्माका ही लि ङ्ध है ॥१०॥ 

ऋतं पिबन्तौ ०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते हैँ कि शरीरम बुद्धिरूप गुहाके भीतर प्रकृष्ट ब्रहा- 
स्थानम प्रविष्ट हए अपने कमंफलको भोगनेवारे छाया भौर घामके समान परस्पर विलक्षणदो 
| तत्तव ] हैँ यही बात जिन्होंने तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किया है । वे पच्वाग्नि उपासना करने 
वाले मी कहते हैँ ) एसा कठवल्डी मे कहा जाता है । इसमें संशय होता है किं क्या यहा बुद्धि ओर जीव 
निर्दिष्ट हैँ अथवा जीव ओर परमात्मा । यदि बुद्धि भौर जीव हैँ तो बुद्धि जिसमें प्रधान है, एेसे शरीर 
इन्द्रिय आदि संघातसे विलक्षण जीव प्रतिपादित होगा । वह भी यहाँ प्रतिपादन करने योग्य है, वंयोकि 
धेयं प्रेते” ( मनुष्यके मरनेके अनन्तर कुछ लोग कहते हैँ कि आत्मा है ओर कु लोग कहते हैँ कि 
आत्मा नहीं है, एेसा संशय होता है, अतः इस विषयमे तुमसे ` निरिचत निणेयं पाकर मै इस आत्म- 
विद्याको जान सकं, वरोमे यह्‌ मेरा तीसरा वर टै ) एसा प्रसन किया गया है । यदि जीव ओौर परमात्मा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूव अधिकरणमें मृत्थुपदके साच्िध्यसे जंसे ब्रह्म, क्षत्रपद अनित्य वस्तु परकर, वसे गुहा- 
प्रवेशके सान्निध्पसे “ऋतं पिबन्तो" यह्‌ शप्रिवत्‌' शब्द मी बुद्धि, क्षेत्रज्ञ परक होना चाहिए, इस प्रकार 
दृष्टान्त संगरतिसे इस अधिकरणका आरम्भ है । (ऋतं पिबन्तौ० यह इस अधिकरणका विषयवाक्य. 
है । दस श्रुति प्रतिपादित "ऋतं' को सेवन करनेवाले इन॒ दोनों ( तत्त्वों ) को ब्रह्मवित्‌ तथा स्वगं, 
मेष, पृथ्वी, पुर्ष ओर स्तरीम अग्निद रखनेवाकते पञ्चाग्निके उपासक ( पञ्चाग्निवेत्ता ) यमके द्वारा 


९६२ ब्रह्मसूत्र-शाङरभाष्य [ अन्श्पाण्र्‌ 


( काट० १।१।२०) इति पृष्रप्वात्‌ । अशथ जीवपरमाःमानौ ततो जीवाद्िटक्षणः परमाः्मा 
प्रतिपादितो भवति ) तदपीह प्रतिपादरयतव्यम्‌; अन्यत्र धर्मादुन्यत्राघर्मादन्यत्रास्माच्कृताक्रतात्‌। 
अन्यत्र भूताश्च. मव्याचच यत्तत्परयसि तद्वद्‌ ॥' ( काट० १।२।१४ ) इति पृष्टत्वात्‌ । > अच्रादा- 
क्े्ता-उभावप्येतो पश्चौ न संभवतः । कस्मात्‌ ? कतपानं कमंफटोपभोगः; सुकृतस्य रोके 
इति लिङ्गात्‌ । तच्चेतनस्य ष्छे्रज्ञस्य संभवति, नाचेतनाया वद्धः । "पिबन्तो" इति च द्विव- 
चनेन दयोः पानं दरयति श्तिः। यतो वुद्धिक्षेत्रज्ञपश्चस्तावन्न संभवति! अत एव क्षेजज्ञ- 
परमात्मपक्चोऽपि न संभवति; चतनेऽपि परमात्मनि ऋतपानासंभवात्‌ । अम दनन्नन्योऽभि- 
चाकशीति" ८ मु° ३।१।१ ) इति मन््रवर्णादिति ¦ अव्रोय्यते-सेप दोषः; छञिणो गच्छन्ती- 
त्येकेनापि छिणा बहूनां छजित्वोपचाग्ददानात्‌ । एवमेकेनापि पिवता दौ पिवन्तावुच्येते। 
यद्वा--जीचस्तावस्पिवति, दश्वरस्तु पाययति । पाययच्नपि पिवतीधयुच्यतेः पाचयितयपि 
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हों तो जीवसे विखक्षण परमात्मा प्रतिपादित होता दहै। यह्‌ भी यहां प्रतिपादन करने योग्य है, क्योकि 
अन्यत्र धर्माद्‌ ०' ( जो धमसे पृथक्‌, अधमसे पृथक्‌ तथा इस कायं कारणरूप प्रपञ्चसे मी पृथक्‌ 
मौर जो भूत भौर मविष्यतूसे भी अन्यद इस तरह जिसको आप जानते रँ वही मुक्षसे कहिए) 
ेसा प्रन किया गयादहै। यहाँ यका करनेवाला यह्‌ कहताहै किये दोनों पक्ष सम्मव नहीं है| 
क्योकि लटृतपान' का अथ कमफ़लका उपभोग है । सुच्रतस्य रोके ( सुकरतके कायं देहुभे ) यह्‌ 
लिद्ध है 1 यह्‌ चेतन क्षे्जञमे सम्भव है, अचेतन बुद्धिम नहीं । शिबन्तौ' (दो पौनेवारे) इस 
द्विवचनसे श्रुति दोनो कमंफलका उपमोग दिखलाती है । अतः बुद्धि ओर जीवका पक्ष तो सम्भव 
नहीं है । इस कारणसे जीव ओर परमात्माका पक्ष भी सम्भव नहींरहै, कारण कि चेतन परमात्मामें 
कमंफकंका सम्मव नहीं है, क्योकि "अनदनन्नन्यो ० ( अन्य खये विना साक्षीरूपसे देखता रहता है ) 
पेसी श्रुति दहै । इसपर कहते ह कि यह्‌ दोष नहीं है । क्योकि “छत्रिणो गच्छन्ति" ( छतरीवारे जाते 
है) इसप्रकार एक छत्रीवाला हो तो मी बहत छतीवाठे एेसा उपचार देखनेमे आता है । ईसीप्रकार 
एक पान करताहोतोदो पान करते रहै, एसा कहा जाता है । अथवा जीव पान करता है ( कमंफल 


मोगता है) ओर ईश्वर पान ( कमंफलका उपभोग ) कराता है । पान कराते ( उपमोगर कराते ) 


सत्यानन्दा-दापक्रा 
उपदिष्ट विराटरूप अग्निका तीन वार-अध्ययन, ङ्न तथां अनुष्ठान करनेवारे कर्मी लोग मी जानते 


है । ऋतको सेवन करनेव।रे इन दोनोके सम्बन्धमे संरायहोतादहै किये दोनों जीव ओर बुद्धिर 
अथवा जीव ओर परमात्मा है) 

# “ऋतं पिबन्तौ °” इस श्रुति कमंफलका उपमोग दोमें सूना जाता दै, क्योकि श्रुतिमें "पिबन्तो 
यह्‌ द्विवचन है । यदि बुद्धि ओर जीवका ग्रहण किया जाय तो बुद्धि जड़ है, उसमे कमंफलका भोक्तृत्व 
सम्भव नहीं है । केवल जीवका मी ग्रहणं नहीं कियाजा सकता, क्योकि दो कमफल भोक्ताओंका 
श्रवण है । इसकिए प्रथम पक्ष युक्त नहीं है । 

# छत्रिणो यान्ति" यहां जसे छती पदसे अजहत्लक्षणाके द्वारा छत्री युक्त ओर छत्री रहित 
दोनोका साथ साथ ग्रहण होता है, व॑से ही "पिबन्तौ" इस पदसे मोग करनेवारे ओर मोग न करने 
वाले हूदयाकादामे स्थित दोनोंका ग्रहण होता है । इस पक्षमे गौणरूपसे ईश्वरम भोक्तृत्व माना शया 
है । आर अब अन्य पक्षमें "यद्वा" इत्यादि माष्यसे मुख्यरूपसे ईश्वरम मोगकलुत्व॒दिखलाते हैँ । जीव 
कमफल भोगत्रा है गौर ईश्वर भोग करवाता है । . जसे जीव कमफल मोगनेके किए कृतिवाला होनेसे 
कर्ता हे, एेसे ही ईश्वर कमेफलोंका मोग करानेके लिए कृतिवाला होनेसे कर्ता है । जो करता है वह भी 

कर्ता होता है, यह न्याय छोक प्रसिद्ध है ॥ ११॥ 
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पक्तत्वप्रसिदिदशंनात्‌ । बुद्धिश्येबक्ञपरिग्रहोऽपि संभवति; करणे कतत्वोपचारात्‌ । 
एधसि पचन्तीति प्रयोगदशोनात्‌। न चाध्यत्माधिकारेऽन्यौ कौचिदुद्धावृतं पिबन्तो 
संभवतः । तस्माद्‌ बुद्धिजीवौ सातां, जीवपरमा्पानौ वेति संदयः । कि तावस्प्ापं 
वुद्धिशचेरज्ञाविति । कुतः ? शहा प्रविष्टो इति विरोषणात्‌ । यदि दारीरं गुहा, यदि वा 
हृदयं, उभयथपि वुद्धि शैवलो गुहां प्रवि्ठाठेपपेते। न च खति संभवे सवंगतस्य बरह्मणो 
विदि्देशर्वं शुक्तं कस्पयितुम्‌ । खुदतस्य कोके दति च कंगोचरानतिक्रमं दरयति । 
परमात्मा तु न सुहतस्य वा दुष्छरतस्य वा गोचरे वतते; "न कमणा वधते नो कनीयान्‌' इति 
रतेः । 'सयातपौ' इति च चेतनाचेतनयोन्िदेशा उपपद्यते; छायातपवस्पररपरविलश्चण- 
त्वात्‌ । तस्माद्‌वुद्धिश्चेबक्ञाविदहोच्येथातामिस्येवं प्राप्ते बूम--विज्ञानात्मपरमात्मानाविहछषे 
च्येयाताम्‌ । कस्मात्‌ ? आत्मानो हि तावुभावपि चेतनौ समानस्वभावौ । संख्याश्रवणे 
च समानस्वभवेष्वेव रके प्रतीतिर्दद्यते । अस्य गोध तीयो ऽन्वे्टन्य इत्युक्ते गौरेव 
द्वितीयो ऽन्विष्यते, नाश्वः पुरुषो वा । तदिह ऋतपानेन किङ्धेन निश्चिते विज्ञानात्मनि 
दवितीयान्वेषणायां समानस्वमावदचेतनः परमात्मैव प्रतीयते । ननुक्तं गुहाहितत्वदश्शनान्न 
परमात्मा प्रत्येतव्य इति, गुहाहितत्वदश्नादेव परमास्मा पस्येतव्य इति वदामः । गुरा 
हितत्वं तु भरुतिस्खतिप्वसछृत्परमात्मन एव दद््यते-- "गुहाहितं गहरेष्टं पुराणम्‌" ( काट० 
१।२।१२ ) “यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌? ८ तै० २।१ ). (आत्मानमन्विच्छ गुहां प्रविष्टम्‌" 
हए ( ईश्वर ) मे मी पान ( उपभोग ) करता है एेसा कहा जाता दहै, क्योकि पकवाने वालेमे मी पाक- 
कतंत्व प्रसिद्धि देखी जाती है । बुद्धि ओर जौवका भी ग्रहण हो सक्ता है, क्योकि करणम कतृत्वका 
उपचारः दै । जंसे एधांसि पचन्ति" ( लकडिर्यां पकाती हैँ ) ेसा प्रयोग देखनेमे आतां है । अर 
अध्यात्मप्रकरणमे दूसरे कोर दो पान करते हैँ ( कमफल मोगते हैँ) यह्‌ सम्भव नहींदै। इसर्चिए 
बुद्धि भौर जीवका उपदेश है अथवा जीव तथो परमात्माका, एसा संशयं होता है । तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवपक्षी- बुद्धि ओर क्ेत्र्का निदे श प्राप्त होता है । किससे ? "गुहां प्रविष्टौ" यह विशेषण 
है । इससे चाहे शरीररूपी गृहा हो अथवा हूदय गृहा हो, दोनों प्रकारसे बुद्धि तथां जीव गुहाम 
प्रविष्ट हुए उपपन्न होते हँ । ओर सम्मव हो अर्थात्‌ गुहाम प्रविषटरूपसे बुद्धि ओर जीवका ग्रहणं 
सम्भव हो तो सवगत परमात्मामे विचिष्ट देशक कल्पना करना युक्त नहीं है । “सुतस्य रोकेः 
यह श्रुतिवात्य कमंफलका अनतिक्रम दिखाता है । परमात्मा तो सुकृत ओर दुष्टृत तिषयक फलमें 
नहीं रहता । क्योकि नन कमणा०' ( न कमंसे बढता है भौर न घटता है ) यह्‌ श्रृति है । छायातपौ °" 
( छाया शौर आतपके समान परस्पर विलक्षण हैँ ) यह भी चेतन, अचेतनमे निर्देश उपपन्न होता दै, 
क्योकि छाया ओर घामके समान परस्पर विलक्षण हैँ । इस कारण बुद्धि ओर जीवको ही यहाँ कहना 
चाहिए । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते रैँ-- "गुहां प्रविष्टौ इस प्रसंगमे जीव ओर परमात्मा 
कह्ने चाहिए, क्योकि दोनों आत्मा चेतन भौर समान स्वमःवेवारे है । संख्याक श्रवण होनिपर 
रोकमें समान स्वमाववालोको ही प्रतीति देखी जाती है जसे -अस्य गोः ( इस वैका दूसरा साथी 
लोजना चाहिए ) एेसा कहुनेपर वैरके सजातीय दूसरे वैको "ही सोजा. जाता है उसके विजातीय 


मश्च अथवा पुरुषको नहीं खोजा जाता । इसलिए यहां कमंफल-मोगरूप लिङ्गसे जीवात्भाका निश्चय 
होनेपर दूसरेकी सोजमें समान स्वभावाकते चेतन परमात्माकी ही प्रतीति होती है । परन्तु एसा जो 


कहा या ह कि गुहामें प्रविषटत्व देलनेसे सवंग्यापकः परमात्माकौ प्रतीति नहीं होनी चाहिए, तो इसपर 
हम कहते है कि गुहाम प्रविष्टत्व दशंनसे ही परमात्माकी प्रतीति होनी चाहिए । क्योकि गुहामे प्रविशत 
तो भरति, स्मृतिमे अनक वार परमात्माका ही देखा गया है, जैसे गुहाहितं गहरष्डं पुराणं °” ( बुद्धिह्प 
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इत्याद्यासु । सवेगतस्यापि ब्रह्मण उपरृन्ध्यथो देशाविशोषोपदेरो न विरभ्यत दत्येतदप्यु- 
तमेव । सखुङ्कतखोकचतित्वं तु छञित्ववदेकस्सिन्नपि वल्मानमुभयोरविशर्दम्‌ । छयात- 
पावित्यप्यविरुद्म्‌ । ऊायातपवन्पर्स्परविरश्चणःवात्सछं सारिव्वासंसारित्वयोः । अविद्या- 
कृतत्वात्संसास्त्वस्य, पारमाधकत्वाच्ाससषर्त्वस्य । तस्माद्नज्ञानात्मपरमाव्माना 
गुहां प्रविष्टौ गोते ॥११॥ 

कृतश्च विज्ञानात्मपरमात्मानी गरद्येते- 

विशेषाच ॥ १२॥ 

पदच्छेद- विशेषणात्‌, च । 

स्राथं-- भौ र “आत्मानं रथिनं विद्धि" "सोऽध्वनः पारमाप्नोति" इस प्रकार गन्ता ओौर गन्त- 
व्यादि विशेषणो मी ह्‌ दयरूपी गहामे जीव ओर परमात्साका ही ग्रहण होता दै । 

विशेषणं च दिक्ञानात्मरपरमार्मनोरेवं भवति । 'जास्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव 

(का० १।३।३) इत्यादिना परेण ग्रन्थन रथिरथाःदरूपककःस्पनया चिज्ञानात्मानं रथिनं 

संसारमोश्वयोर्गन्तारं कल्पयति 1 'सोऽध्वतः पारमाप्नोति तद्विष्णोः परमं पदम्‌” (का० १।३।९) 
इति च परमाप्मानं गन्तव्यम्‌ । दथा "तं दुद गूढमनुप्रविष्टं गुहाहितं गदर पुराणम्‌ । अध्या- 
त्मयोगाधिगमेन देवं मत्वा धीरो हषकोकां जहाति ( का० १।२।१२ ) इति पूवस्मिन्नपि श्रन्थ 


गुहामे स्थित, अनेकं प्रकारके अनर्थोसि पूणं देहे स्थित है अनादि पुरुष॒ परमात्माको जानकर अधि- 
कारी पुरुष हषं ओर शोकका त्याग कर देता है ) भ्यो वेद निहितं०› ( श्रेष्ठ हू दय आकाशम स्थित, 
बुद्धिरूपी गुहामें प्रविष्ट ब्रह्मको जो जानता है वह॒ सब कामोंको प्राप्त करता है ) 'आत्मानं०? ( बुद्धिरूपी 
गुहाम स्थित आत्माका विचार करो ) श्व्यादि श्रुति भौर स्पृतियोमं दै । सवंगव्यापक ब्रह्मका भी 
साक्षात्कार करनेके लिए हृदयादि देश विल्लेषका उपदेश विरुद्ध नहीं होता, एेसा पहले कहा गया है । 
सुकृतके कायं देहुमे रहना तो छत्रित्वके समान एकमे ( जीवम ) कमफल मोक्तृत्वादि होनेपर मी दोनों 
( जीव ओर परमात्मा ) मे अविरुद्ध है । छाया ओर आतपके समान यह्‌ कथन मी अविरुद्ध है । 
क्योकि संसारित्व ओर असंसारित्व ये छाया ओर आतपके समान परस्पर विलक्षण हैँ । संसारित्व 
भविद्याकृत है ओर असंसारित्व पारमाथिक है 1 अतः गहामें प्रविष्ट जीवात्मा तथा परमत्माका रही 
यहु ग्रहृण किया जाता दहै।॥ ११॥ 
ओर किस कारणसे विज्ञानात्मा ओर परमात्माका ग्रहण किया जाता है? 
गन्ता ओर गन्तव्य आदि विशेषण भी जीव ओर परमात्मामे ही सम्मव है । (जाव्मानं रथिनं ० 
( तु ओत्माको रथी जान ओर दरीरको रथ समञ्च }) इत्यादि उत्तर वाक्य सन्दमंसे रथी, रथ आदिके 
रूपकक्री कल्पना कर यमरा† विज्ञानात्मा { जीवात्मा ) रथी की संसार ओर मोक्षके प्रति गन्तारूपसे 
कत्पना करते दँ । भौर "सोऽध्वनः पारमाप्नोति०' ( दह्‌ संसार मागंसे पार-उस व्यापक परमात्मक 
परम पदको प्राप्त करलेता है) इससे परमात्पाकी गन्तव्यरूपसे कल्पना करते हैँ। इसी प्रकार 
तं दुदेश्ण गूढमनु °" ( दुविज्ञेय, .गूढु-मःयामे प्रविष्ट, गुहा-बद्धमे स्थित, गह्वर-अनेक अनति व्याप्त 
देहुमे स्थित, चिरन्तन अध्यात्मयोग-विषयोमेसे चित्तको हटाकर आत्ममं संलग्न करना, उसकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* शतं पिबन्तौ". इस मन्व्रसे पूवं (तं दुद गूढमनुभविष्टं' इस मन्त्रसे परमात्माक्रा ओर 
आत्मानं रथिनं विद्धिः इस अन्तिम मन्त्रसे जीवका रहण किया गया है । इस प्रकार दोनों मंत्र जीव 
ओर परमात्माका मन्ता ओर मन्तव्यरूपसरे ज्ञापन कराते हँ । इसर्ए दोनोका ग्रहृण करना चाहिए । 


} ~ * च 


अधि० ३ स० १२ | भाषानुवाद्-सत्यानन्दी -दीपिकासदित १६५ 


अन्तमन्तन्यस्वेनैतावेव विशेषितो । ¢ प्रकरणं चेदं परमात्मनः । श्रह्मविदो वदन्तिः इति च 
वक्त्विरोषोपादानं परमात्मपरिग्रहे घटते । तस्मादिह जीवपरमात्मानावुच्येयाताम्‌ । पष 
एव न्यायः रा सुपर्णा सयुजा सखाया" (सुण्ड० ३।१।१) इत्येवमादिष्वपि । तत्रापि ह्यध्यात्माः- 
धिकायान्न प्राकृतो सुपर्णवुच्येते । (तयोरन्यः पिष्परं स्वाद्रत्ति' इत्यदनलिङ्ादिक्ञानान्मा 
भवति । 'अनरनन्नन्योऽभिचाकशौति' ई त्यनदायचेतनत्वाभ्यां परमात्मा । अनन्तरे च मन्त 
तावेव द्रष्ट्‌ द्रष्टन्यभावेन विरिनष्टि-- समाने वृक्षे पुरषो निमञ्नोऽनौशया शोचति सुद्यमानः । 
जुष्टं यदा पंरयत्यन्यमीशमस्य महिमानमिति बीतशोकः' ( युण्ड ३।१।२ ) इति । ॐ अपर 
आह--द्टा सुपर्णा इति नेयण्टरगस्याधिकरणसरय क्िंद्धान्तं भजते; पैङ्गिर हस्यत्राह्मणेनान्यथा 
व्याख्यातत्वात्‌ । (तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्त्तीति संस्वमनदनश्चन्योऽमिचाकक्ीतःत्यनइनन्नन्योऽमिप- 
इयति जस्तावेतो सप्वक्षेत्रजञो' इति । सस्वरब्दो जीवः, क्षेचज्ञ शब्दः पर.मास्मेति यदुच्यते, 


प्रा्िसे आत्मका मनन केर धीर पुरुष हष ओर शोककां त्याग करदेतादै ) इसप्रकार पूव ग्रन्थे 


भी मन्ता ओर मन्ठव्यल्पसे दोनों ही विशेषित कयि गयेदहैँ। यह्‌ प्रकरण भी परमात्माका है। 
श्रह्मविदो वदन्तिः ८ ब्रह्यवेत्ता कहते हैँ ) इस प्रक्रार वक्ता विद्ेषकाः ग्रहण परमात्माके स्वीकार 
करनेपर ही संगत होता है । इसलिए यहाँ जीव ओर परमात्मा ही कहने चाहिए । द्धा सुपर्णा. सयुजा ०' 
(दो सुन्दर पक्षवारे अर्थात समान धमवाले, सदा एकत्र रहनेवारे सहचर, एक ही वृक्ष 
( शरीर ) को आश्रय कर रहते हैँ ) इत्यादिमे मी ( यही कठवल्लीका ) न्याय है [ ऋतं पिबन्तौ" 
इस कठ-ध्रुतिमे जिन दो का ग्रहण किया शया है उन दोनों (जैव ओर परमात्माको ही) द्वा सपुर्णा' इस 
मुण्डक श्रुतिमे मी ग्रहण किया गया- समज्लना चाहिए ] वहाँ मी अध्यात्मप्रकरणके कारणं लौकिकः 
पक्षियोका वणन नहीं किया गया है । इसमें (तयोरन्यः पिष्परं ०? `( दोनोमे एक मधुर [ कमं ] फलोका 
मोग करता दहै ) इसप्रकार मदन ( मक्षण ) लिङ्खुसे जीवात्मा अवगत होता है । ओर (अनइनन्नन्यो 
अधिचाकशीःत' ( दुसरा न मोगता हुआ प्रकास करता है) इन अभक्षण ओर चेतनत्वरूप लिङ्खोसे 
परमात्मा अवगत होता है । उसके आगेके मन्तरमे "समाने ब्रक्षे पुरुषो ( एक ही शरीररूपी वृक्षमे 
मुह्यमान-यह्‌ देह मेँ हु, इस प्रकार देहुसे तादात्म्य अभिमानक्ो प्राप्त हुआ दीनमावंसे मोहको प्राप्त 
होकर शोक करता है । जव अनेक योगमार्गोमसि चित्त शुद्धकर उस परमात्माकौो महिमाको जानता है, 
तब शोक रहित होतारै) इनदोनोंकोही द्रश ओर द्रश्व्यमावसे विशेषित करते । दूसरे कहते 
है सुपर्णा" यह मन्त्र इस॒ अधिकारे सिद्धान्तका प्रति गादन नहीं करता, कथोंकि पैङ्जिरहस्थ- 
ब्राह्मणमें उसका अन्य एकारते व्यास्यान किया गया है । (तयोरन्यः पिप्परं० ( उनमेसे एक मधुर 
कर्मफल मोगता है वह्‌ सत्व ( बुद्धि ) है ओर दुसरा खाये विना देवता रहता है अर्थात्‌ कमंफलका 
उपभोग कयि विना देखता रहता है वह्‌ ज्ञ- क्षेत्रज्ञ दै, ये दो सत्व ओर क्षेत्रज्ञ है) स्वशब्द जीव 
वाचक है ओर कत्रज्ञशब्द परमात्मा वाचक एेसाजो कहा जाताहै, वह युक्त नदीं रै, क्योकि 


॥ , सत्यानन्दी-दीपिका ह 
# माष्यमे दभा सुपर्णाः यहाँ से ठेकर वीतशोकः तक जो अमिप्राय ज्खा गया वह्‌ 


वृत्तिकारका मत है । माष्य्रकारके मतमें तो श्रा सुपर्णः यह्‌.वाक्य इश्च अधिकरणका विषयवाक्य. 
नहीं है । अगे अपर आहः से ठेकर इसको स्पष्ट करते हैँ । 

# भाष्यमे 'अपरः' शेब्दका अथं-“न प्र अपरः” इस विग्रहे अनुपार स्वयं भाष्यकारका 
प्रहणं है अर्थात्‌ अपरसे भाष्यकार स्वयं अपना अभिमत उपस्थित करते हैँ । यहु अधिकरण जीव 
भीर ईश्वरो सिद्ध करताहै, परन्तु द्रा सुपर्णाः यह मन्त्र जोव ओर ईश्वरका प्रतिपादन नहीं करता, 


१ कपो पेद्गिरहसयत्रह्मणते विरोव है, इ ब्रह्मणे तो बुद्धि भौर क्षता ग्रहुण किया गाह । 


१६६ ब्रह्मसूत्र-श्ाङ्करभाष्य [ अ० १पा०श 


तन्न; ससक्चेवज्ञरब्दयोरन्तःकरण्चारीरपरतया प्रसिद्धत्वात्‌ । त्रैव च व्याख्यातत्वात्‌ 
^तदेतत्सस्वं येन स्वप्नं परयति, अथ योऽयं शारीर उपद्रष्टा स क्षेत्रज्तस्तावेतो सच्वक्षत्रह्तौ' इति । 
नाप्यस्याधिकरणस्य पृवंपश्च मजते। नद्यन्न रारोरः क्षेत्रज्ञः कतत्वभोकत्वादिनासंसार- 
म्रणोपेतो विवक्ष्यते । कथं ताह ? स्वंसंसारघर्मातीतो ब्रह्मस्वभावदचेतन्यमान्नस्वरूपः 
अनदेनन्नन्योऽभिचाकरीति' अनरनन्योऽभिप्यति ज्ञः" इति वचनात्‌ । "त्वमसि" कषेत्रज्ञं चापि 
मां विद्धिः (गी° १२।२) दस्यादिश्रुतिस्खतिभ्यदच । तावता च विद्योपसंहारद रांनमेवमेवाव- 
कर्पते; “तावेतौ सच्वक्षेचह्तो न ह वा एवंविदि किंचन रज आध्वंसते इत्यादि । कथं पुनर स्मिन्पक्षे 
तयोरन्यः पिप्परं स्वाद्रत्तीति सच्वस' इत्यचेतने सच्वे भोक्त॒त्ववचनमिति ? उच्यते- नेयं 
श्रतिर चेतनस्य सर्वस्य भोक्रतत्वं वक्ष्यामीति प्रवृत्ता । कि तहि ? चेतनस्य क्चेजज्ञस्य{भोक्त्‌ 
त्वं ब्रह्मस्वभावतां च वक्ष्यामीति । तदथ सुखादिविक्रियावति सच्चे भोकतृत्वमभ्यासोपयति। 
इदं हि कलेत्यं भोक्तत्वं च सच्वक्चेश्रज्ञयोरितरेतरस्वभावाविवेकङ्ृतं करप्यते । परमाथतस्तु 
नान्यतरस्यापि संभवति; अचेतनत्वाट्सच्वस्य, अविक्रियत्वाच क्षे्ज्ञस्य । अविदाप्रस्युपः 
स्थापितस्वभावत्वाच्च सत्वस्य सुतरां न संभवति । # तथा च श्रुतिः-'यच्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्परपेत्‌' श्त्या दिन स्वप्नट घ्रहस्त्या दिव्यवदह!रवदविद्याविषय एव कतृत्वा दिष्य 


सत्त्व ओर क्षेत्रज्ञ शब्द अन्तःकरण तथा जीवपरक प्रसिद्ध हैँ । ओर उसीमे ( पेदङ्धिरहस्यव्राह्मणमें ) 
तदेतत्सत्तवं ०` ( जिससे स्वप्न देखता दै वह्‌ यह्‌ सत्त्व है .भौर जो यह शारीर उपद्र है 7ह क्षेत्रज्ञ है 
एसे ये दो सत्व ओर क्षेत्रज्ञ हैँ ) एेसा ही व्याख्यान किया शया । इसप्रकार यह्‌ ऋक्‌ (द्वा सुपर्णा) 
इस अधिकरणके पूवपक्न भाव ( सत्व शब्दसे बुद्धि ओर क्षेत्रज्ञ शब्दसे जीवके ग्रहण ) का प्रदिपादन 
नहीं करती । वस्तुतः कतृत्व, भोक्तृत्व, आदि संसारी धमेसि युक्त शारीर-क्षत्रज्ञ यहाँ विवक्षित नहीं है । 
किन्तु सब संसार धमसि अतीत ब्रह्यस्वमाव चंतन्यमात्र स्वरूप यहां विवक्षित है, क्योकि “अनरनज्न- 
न्यो “अनदइन्न्यो ०” { अन्य परमात्मा न मोगता हुआ देखता रहता है ) तत्वमसि क्षेत्रज्ञं चापि०” 
( क्षेत्रज्ञ भी मृह्े ही जान } इत्यादि श्रुति स्मृतियोसे मी यही अथं युक्त है । केवल मन्त्र व्यास्यानसे 
ही 'तावेत० ( वे दो सत्व ओर क्षेत्रज्ञ है, इस कार जाननेवाले विद्वानमे अविद्या कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं करती ) इत्यादि ब्रह्मवि्ययाकां उपसंहारदशंन [ ^तेषामेवेतां ब्रह्मविद्या वदेत्‌ ] जीवके ब्रह्मभाव 
कथनसे ही संगत होता दै, परन्तु इस पक्षमे "तयोरन्यः" ( उन दोनोमें एक मधुर कमंफरू भोगता 
है. वह सत्त्व है ) इस प्रकार अचेतन ` संत्वमे भोवतृत्वं वचन कंसे संगत होगा ? कहते है--अचेतनं 


सत्त्वम भोक्तृत्व कहूगी, इसलिए [ द्रा सुपर्णा | थह श्रति वृत्त नहीं हुई है, किन्तु चेतन क्षेतरज्ञमे 
अमोक्तृत्व ओर ब्रह्मस्वमःवत्य करटुगो, इसके लिए सुख आदि विक्रिया--विकारवाऱे सत्त्वमे 


मोकतृत्वका अध्यारोप करती है । वस्तुतः कतुत्व ओर भोक्तृत्व तो सत्त्व ओर क्षेत्रज्ञके परस्पर स्वमावके 
मविवेकसे कत्पित दँ । परमाथंसे तो दोनोमें से एकमे मी कतृत्व आदि सम्मव नहीं ह; क्योकि बुद्धि 
अचेतन दै ओर क्षेज्ञ कूटस्थ विकार रहित है । अविद्यास प्रत्युपस्थापित स्वमाववाला होनेसे सत्तवमें 
कतृत्व मोक्तृत्व सुतरां संमव नहीं है । इस प्रकार “यत्र वा. अन्यदिव० ( जहां-अविद्या अतरस्थामें 
द त-सा होता है वहां एक दूसरेको देखता है }) इत्यादिसे श्ति स्वप्नमे देखे हुए हस्ती आदि व्ववहारके 


सत्यनन्दी-दीपिका 
# जसे स्वप्त पदाथं मिथ्या होनेपर मी अविद्यासे सत्य प्रतीत होति है, एेसे ही संपुण प्रपञ्च 


मी मिथ्या होते हुए अविद्यासं सत्य प्रतीत.होता दै अर्थात्‌ दोनो अविद्या कल्पित होनेसे मिध्याहीरहैः 
वस्तुतः एक परमात्मा ही सत्थ है । किच पेद्धिरहस्यत्राह्यणके व्यास्यानके अनुसार द्रा सुपर्णा 
इत्य मुण्डक वाकंय दस अपिकरणका विषयवाक्य नहीं हो सकता । किन्तु “ऋतं पिबन्तो" इत्यादि 
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वहारं ददरयति । शयत्र त्वस्य सवमास्मैवामूततत्केन कं पद्येत" ( बर° ७।५।१५ ) इत्यादिभा च 
विवेकिनः कतेत्वादिष्यवहारामवं दरांयति ॥१२॥ 
( ४ अन्तराधिकरणम्‌ सू० १२-१७ ) 
अन्तर उपपत्तेः ॥ १३॥ 

पदच्छेद--अन्तरः, उपपत्तेः । 

सूज्ाथं-- ({ अन्तरः ) “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दस्यते" इस श्रुतिसे प्रतिपाद्यमान नेत्राभ्पन्तगंत 
पुरुष परमात्मा ही है । छायात्मा भादि नही, ( उपपत्तेः ) क्योकि उक्त श्रुति प्रतिपादित आत्मत्व 
अमृतत्व आदि धर्मोको परमात्मामे ही उपपत्ति होती है । 

& ।य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुदयत एष आत्मेति होवाचतदरतममयमेततब्रह्येति [ तचद्यप्यस्मि- 
न्सर्पिर्वोदकं वा सिञ्चति वत्मनी एव गच्छति' ( छा० ४।१५।१ ) इत्यादि श्रयते । तत्र संरायः 
किमयं प्रतिविस्वाध्माक्ष्यधिकरणो निदिदयते, अथवा विज्ञानात्मा, उत देवताःमेन्द्रियस्या- 
धिष्ठाता, अथवेश्वर इति । कि ताचल्पाप्तम्‌ ? छायात्मा पुरुषप्रतिरूप इति । कुतः ? तस्य 
ददयमानत्वप्रसिद्धेः। "य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते' इति च प्रसिद्धवदुपदेश्ात्‌ । विन्ञानाप्मनो 
वाप्यं निद्रा इति युक्तम्‌) सहि चश्चुषा रूपं परयंश्चश्चुषि संनिहितो भवति । आत्मराब्द- 
श्चास्मिन्पक्षे ऽजुक्रखो भवति। आदित्यपुरुषो वा चश्चुषो ऽ तु्राहकः प्र्तःयतेःरदिममिरेषोऽसिमि- 
प्रतिष्टित ( च्र° ५।५।२ ) इति श्रुतेः, अस्रतत्वादीनां च देवतास्मन्यपि कथंचिःसंभवात्‌ । 


समान अविद्या विषयक ही कतृत्वादि व्यवहार दिख्ठलाती है। ओर “यत्र त्वस्य ° (परन्तु जहाँ इसके 
लिए सब अत्माहो गया दै वहाँ किससे किसको देखे ) इत्यादिसे यह भ्रति ब्रहमवितूमे कतृत्वादि 
व्यवहारका अमाव दिखलाती है ॥ १२॥ 

य एषोऽक्षिणि० ({ यह जो नेत्रमे पुरुष दिखाई देता है यह अत्मा ै एेसा कहा है यहं 
अमृत, अमय ओर ब्रह्मस्वरूप है । उस-पुरुषके स्थानरूपनेत्रमे यदि धृत वां जल डाले तो वह पलकोमें 
ही चखा जाता है ) इत्यादि श्रुति है । यहाँ संशयहोतादहै कि नेत्र अधिकरणवाला यहु क्या छायात्मा 
मथवा जीव या इन्दरियके अधिष्ठाता देवता वा ईख्वरका निर्देशदहै। तो यहाँ क्या प्राप्त.होताहै? 
पूवंपक्षी-- पृरुषके प्रतिबिभ्ब-छायात्माका निर्देश है, किससे ? इससे किं उसका हस्यमानत्व प्रसिद्ध है । ओर 
ध्य एषोऽक्षिणि ०› \नेत्रमे यह जो पुरुष दिखाई देता है) इसप्रकार प्रसिद्धके समान उपदेश भी है । अथवा 
जीवात्मा विषयक यह्‌ निर्दे युक्त है, क्योकि वह चक्षुसे रूपको देखता हआ तत्रमे सन्निहित (सम्बन्धित) 
होता है । इस पक्षमे श्रुति निर्दिष्ट आत्मशब्द मी अनुकूल-संगत होता है । अथवा नेत्रेन्दियका अनुग्राहक 
आदित्य पुरुष प्रतीत होता है, क्योकि रस्मिभिरेषोऽस्मिन्‌० ( किरणोके द्वारा यह्‌ सूयं नत्रमे 
प्रतिष्ठित है ) एेसी श्रृति है । भौर अमृतत्व भादिका देवतात्मामें यथाकथंचित्‌ संभव मी है । परन्तु 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कंठवत्ली वाक्य ही इस अधिकरणका विषयवाक्य है । ठेसा सिद्ध होता है । इसलिए जीव ओर परमेश्वर 
इन दोनोका यहाँ ग्रहण करना युक्त है, जीव ओर जड बुद्धिका नहीं है । १२॥ 

# छान्दोग्योपनिषद्‌के चतुथं अध्यायमे उपकोसलविद्याका प्रकरण है । उसमें सत्यकाम जाबालने ¢ 
कमलके पुत्र उपकोसर्को य एषोऽक्षिणि पुरषो दुश्यते इस श्रुतिसे चाक्षुषपुरुषका उपदेश दिया 
है । इस चाक्षुष पुरुषको छेकर संशय होता है कि. चाक्षुषपुरूषसे किसका ग्रहण _करना युक्त है । 
केयोकि छाया, जीव, देवता तथा परमेशवरके किङ्ग यहां उपरुग्भ होते रहँ । जैसे गत अधिकरणमें 
ऋतं पिबन्तौ" इसमें प्रथम श्रुत ॒चेतनत्वके अनुसार चरमश्रुत गुहाप्रवेश आदि ल्यिगयेदहैः वंस 


।॥ 
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नेश्वरः; स्थानविदोष नदं शादिष्येवं प्राप्ते द्ूसः। परमेश्वर एवाक्धिप्यग्यरतरः पुरुष 
दहोपदि् इति । कःरमात्‌ १ उपपत्तेः) उपपद्यते हि परमेश्वरे गुणजातमिहोपदिदयमानम्‌। 
आत्मत्वं दावन्मुरयया वुरया परमेश द्यते; "स उत्सा तत्वमसि ' इति श्रुतेः । अमू तत्वा- 
भयत्वे च तरिमरूसषर्दुतो धरयेते। त्था परमन्दराचुरूपमतदक्षिरथानम्‌। यथाहि 
परमेश्वरः सनदोषंराट प्तः; अपहतपष्मस्यददश्चदरणात्‌; दथा रथान सन्टेपरदिटञ्प- 
दिष, (तद्यद्यप्यरिम्न्सःपव। दक्‌ वा सिच्चति वभ्मनो एव गच्छत! इति श्रतेः । रूयद्वामत्वादि गुणो 
पद्‌ ङश्च तरिम्‌ वक. त्पत। पत स्याम इप्याचक्ष्त, एत (ह सक्राष्ण वामान्यभिसयन्तिः प्ख 
एव वामनीरेष हि सवाणि वामानि नयतिः। "एष उ एवं माभनीरेष हि सवषु लोकेषु मात्ति' ( छा 
४।१५।२.३,४ } इति च । यत उपपत्तेरम्तरः परमेश्वरः ॥१२॥ 


स्थानादिव्यपदेशाच्च ।॥१४॥ 

पदर्छेद्--स्थानादिन्यपदेशात्‌, च । 

सूज्ाथ--गौर “यच्चक्षुषि तिष्ठन्‌" ध्यानके लिए इसप्रकार स्थान आदिके कथने सवंगत 
परमेश्चस्का अक्षिस्थान भी हो सकता है । अतः "य एषोऽक्षिणि" यहां अक्षिपृरुष परमेश्वर हौ है । 

कथं पुनराकादवत्सचगःदस्य दरहःणो ऽय रप्‌ रथानर्‌,पपद्दद्‌ इ (ति? अच्रीरयदे-भवे- 
देषा ऽनववल्ट नतिः, ययेतदेयेकं स्थानमस्य निदप्रं मयेत्‌। सन्ति हः्यान्यपि पृथिव्यादीनि 
स्थानान्यस्य निःदणए्रनि-- चः पएरथिव्यां तिष्टन' ( ° ३।५।३ ) इयाईदना । तेषु {ह स्श्चुरपि 
स्थान विदेषके निर्दशसे सवगत-ईरवरका गहण सम्भव नहीं है । सखिान्तौ--एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
है - चक्षुके अभ्यन्तर पुरुष शन्दसे यहाँ परमेश्वर ही उपदिष्ट है, किससे ? इसपे कि प्रतिपादित गणोको 
उसमे उपपत्ति होती है । श्रूतिमे उपदिश्यमान गण समूह्‌ परमेद्वरमे ही घटते हैँ 1 भस आत्मा तस्व- 
मसि" ( वह अत्मा वहीत्रुहै) इस भ्रतिसे उपदिष्ट आत्मत्व मुख्यवृत्तिञ्ने परमेश्वरम उपपन्न 
होता है । अमृतत्व ओर अमयत्व श्रुतिमे परमेश्वरके लिए वार-वार सूने जति हैँ । इसीप्रकार यह्‌ 
अक्षिस्थान परमेइवरके अनुरूप दै । अह्तपाप्मत्व-पापरर्हितत्व आदिक श्रवेणसे जसे परमेद्वर सव 
दोषोपि अलिप्त है, वसे अक्षिस्थान भी सब ट्ेपोसे रहित उपदिष्ट है, क्योकि (तद्यद्यप्य०* ( यदि नेत्रम 
घृत या जल उल तो वहु पलकोमें ही चला जाता है ) ठेसी भरुति हं । "पतं रंयद्वाम०' (इसको 'संय- 
हाम' एेसा कहते है, क्योंकि सम्पूणं सेवनीय वस्तं सब ओरसे दसे ही प्राप्त होती हँ ) "एष उ एव ०? 
( निख्वय यही वामनी है, क्योकि यही सब प्राणियोके पुण्य फलको वहन करता ह्‌) ओर एष उ एव ०? 
( निचयं यही अक्षिपुरुष भामनी ह्‌; क्योकि आदित्य, चन्द्र॒ आदिरूपस्े यही सद लोकोमे प्रकाशितं 
होता हं ) इसप्रकार संयद्वामत्व आदि गुर्णोका उपदे भी उस्र परमेश्वरमे हौ उपपन्न होता हं, इस 
उपपत्तिसे अक्षि अभ्यन्तर पुरुष परमेश्वर ही हं ॥ १३॥ | 

आकारके समान सवगत ब्रह्मका नेत्ररूप अत्पस्थान किस प्रकार हो सकता हं ? इसपर कहते 
है--यदि उस ब्रह्मका यही एकर स्थान निदिष्ट हाता तो यह अनुपपत्ति होती । परन्तु "यः परथिभ्यां 
तिष्ठन्‌० ( जो पृथ्वीम रहकर पृथ्वीका नियमन करता है, जिसको पृथ्वी मी नहीं जानती ) इत्यादित 
पृथ्वी आदि अन्य स्थान भी उसके लिए निदिषट हैँ । उन स्थानोमे “यर्चक्चुषि तिष्टन्‌० ( जो चक्षुमे 

सव्यानन्दी-दौपिका 

ही यहाँ भी हश्यते" इस लौकिक दशंनसे छायापुरुषकी अवगतिके अनूसार चरमश्रुत अमृतत्व आदिभी 
ध्यानके किए लेने चाहिए! इसप्रकार दृशान्तसंगतिसे पूवपक्ष टै । पूवपक्षमे छायात्मा उपास्य है 
मौर सिद्धान्तमे ब्रह्य उपास्य ह ॥ १३॥ 
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निर्तष्म- यश्वघ्षुपि तिष्ठन्‌ इति। सस्थाना'दव्यपदभानि गाद ग्हटणंननट शयेन केवट 
स्थानमेवेकमचचितं ब्रह्मणो निदिद्यमानं र्यते, कि तहि ? नामरूपमिन्येवंजातीय- 
कमष्यनामरूपस्य ब्रह्मणो ऽनुचितं निदिद्यमानं दरयते--^तस्योदविति नाम", दिरण्यस्मधर 
( छा० १।६।७,६ ! इत्यादि । निगुणमयपि सद्ब्रह्म नामरूपगतंगुणेः सगुणसुपासनाथं तत्र 
तञ्रोपदिदयत रव्येतदप्युक्तमेव । सचगतस्यापि ब्रह्मण उपटःऽप्यथं स्थानविरोपो न 
विरशभ्यते, शालग्राम इव विष्णाररिस्येतदप्युक्त मव ॥१८॥ 


सखविषिष्टाभिधानादेव च ॥ १५ ॥ 
पदच्खेद-सुखविरिषशाभिधानात्‌, एव, च । 


सूज्ञाथ--मौर श्राणो ब्रह्मा, क ब्रह्म, खं ब्रह्म" इस श्रतिमें सुख विशिष्ट त्रह्मका अभिधान है 
दससे भी “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यते" यह नेत्रके अभ्यन्तर पुरुष परमात्मा ही है । 


‰ अपि च नैवात्र विवदितव्यप्‌ू-{कि ब्रह्मास्मिन्वाक्ये ऽभिधीयते न वेति । सुख- 
विरिषए्मिधानादेव ब्रह्मत्वं सिद्धम्‌ । सखुखविदिा्र हि ब्रह्य यद्वाक्योपक्रमे पक्रान्तं श्राणो ब्रह्य 
के बरह्म खं ब्रह्म इति, तदे वेदाभिहितं; प्रङृतपरिग्रहस्य न्याय्यत्वात्‌ । 'आचायस्तु ते गति वक्ता 
( छा० ४।१९।१ ) इति च गतिमाजभिधानप्रतिज्ञानात्‌ । कथं पुतर्वाक्योपक्रमे खुखविदिं 
ब्रह्म विज्ञायत इति ? उच्यते--्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म खं बरह्म' इ्येतदग्नीनां वचनं श्रुः्वोपकोसल 


= ५4. 


रहता हृजा ) इसप्रकार चक्षुका मी निर्दश है । “स्थानादिव्यपदेशात्‌ः इस सूत्रम आदि' पदके 
ग्रहुणसे सूत्रकार यह दिखलाते हँ कि ब्रह्मका निदिरस्यमान केवल एक ही. अनुचिद् स्थान नहीं दिखाई 
देता, किन्तु (तस्योदिति नामः (उसका "उत्‌" एसा नाम है अर्थात्‌ सवपापोमे रहित होनेसे परमात्मा- 
को ^उत्‌' कहा गया है ) ओर हिरण्यदमश्रुः" ( सुवणके समान दाढ़ी मूंखवाखा } इत्यादिसे नाम 
भौर रूपसे रहित तब्रह्मका इस प्रकारका निदिश्यमान अनुचित नाम, रूप आदि मी दिखाई देता है । 
ब्रह्म निगुणदहै तोमीनाम तथा रूपगत गुणोसे सगुणका उपासनांके किए स्थर स्थक्पर उपदेश 
कियाजातारहै, यह्‌ कहा जाचुकादहै। जसे उपासनाके ल्एि विष्णुका दालश्राममे उपदेश विरद्ध 


नहीं है, वंसे सवंव्यापकं ब्रह्मका मी उपरुभ्धिके लिए विशेष स्थानमें उपदेश विरुद नहीं है । यह भी 
पी कहा जा चका है ॥ १४ ॥ 


ओर "य “एषोऽक्षिणि पुरुषो दृद्यते" इस वाक्यम ब्रहयाका अभिधान है अथवा नही, इस 
विषयमे विवाद नहीं करना चाहिए, क्योकि सुखं विरिष्टके अभिधानमे ही ब्रह्मत्व सिद्ध है । श्राणो 


बरह्म" (प्राण ब्रह्माहै, क ब्रह्यदहै, खंब्रह्यहै ) इस प्रकार वाक्यके उपक्रममे जो सुखविशिष्ट ब्रह्य 
प्रस्तुत है उसक्रा ही [ “य एषोऽक्षिणि" ] यहाँ अभिधान है, क्योकि प्रकृतका ग्रहण करना ही उचित है 
अर्थात्‌ धृत्युक्त प्रकृतवाचक "यः, शब्दसे प्रकृत ब्रह्यका ही ग्रहण करना उचित है । "आचायस्तु०" 
( भाचायं तुज्ेः[ इनके फलकी प्राप्तिका | मागं बतलायेगे }) इस प्रकार गतिमात्रके अमिधानकी 
भग्नियोन प्रतिज्ञा की है । तो फिर वाक्यके आरम्ममें सुख विरि ब्रह्मका विज्ञान कसे होता है ? इसपर 
कहते है -श्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म” (प्राणन्रह्महै,कंब्रह्यहै, खंब्रह्महै) इसप्रकार अग्नियोका यहं 


वेचन सुनकर उपकोसलने कहा--“विजानाम्यहं ०” ( सृत्रात्मा-प्राण बृहत्‌ होनेसे ब्रह्य है, यह्‌ मै जानता 


सस्यानन्दी-दीपिका 
# सिद्धान्ती प्रकरणको लेकर विवादका निराकरण करते है सुखविशिष्टं ब्रह्य ही “य एषोऽ- 


क्षिणि पुरूषो दुक्यते' इस श्रुततिस्थ सवनाम "्यः* पदसे प्रतिपादित है । अतः नेत्रस्थ पुरुष ब्रह्म ही है । 
परन्तु प्रकरण प्र हद्यत्व लिद्धसे एवं “य एष इस सवनाम पदसे नेत्रस्थं पुरुषशब्दसे छयात्मा- 
काही यहं ग्रहूण करना चाहिए ? एसा नही, क्योकि उपकोसलके प्रति अग्नियोके उपदेशसे छायात्मा- 





१.७० ब्रह्म सूज-दाङ्करभाप्य [ अ०१पा०२ 


उवाच-- विजानाम्यहं यःप्राणो ब्रह्म, कं च खं च तु न विजानामि इति । तचेदं प्रतिवचनम्‌- 
ध्यद्वाव कं तदेव खं यदेव खं तदेव कम्‌ ( छा० ४।१०।५ ) इति । तत्र खंाब्दो भूताकाश 
निरूढो टोक्रे । यदि तस्य विशोपणत्वेन कंाब्दः खुखवायी नोपादीयेत । तथा सति केवले 
भूताकाशे ब्रह्मशब्दो नामादिष्विव प्रतीकाभिप्रायेण प्रयुक्त इति प्रतीतिः स्यात्‌ । तथा कंडा- 
ब्दस्य विषयेन्द्रियसंपकःजनिते सामये सखे प्रसिद्धत्वात्‌, यदे तस्य खंराब्दो वि्येषणत्वेन 
नोपादीयेत, लोकिकं सुखं ब्रह्मे ति प्रतीतिः स्यात्‌ । इतरेतरविरोषितौ तु कंखंशब्दौ खुखा- 
व्मकं ब्रह्म गमयतः तच द्वितीये बह्यदाब्देऽनुपादीयमाने क खं ब्रहम त्येवोच्यमाने कंराब्दस्य 
विशशेषणस्वेनेबोपयुक्तत्वास्सुखस्य गुणस्याध्येयत्वं स्यात्‌, तन्मा भृदिव्युभयोः कंखंदाब्दयो- 
ब्रह्मशब्द शिरस्त्वं कं बह्य खं ब्रह्म इति । $ दरं हि सुखस्यापि गुणस्य गुणिवद्धये यत्वम्‌ । 
तदेवं वाक्योपक्रमे खखविदिषठं ह्यो पदि प्रम्‌ । प्रस्येकं च गाह॑पत्यादयो ऽग्नयः स्वं स्वं महि- 
है, किन्तु के ओर खं को नहीं जानता अर्थात्‌ विषय ओौर इन्द्रिथके संयोगजन्य सुख ओर ख-भूता- 
कारा ये दोनों अनित्य ओर जड होनेसे किस प्रकार ब्रहम रूप हैँ यह्‌ मँ नहीं जानता ) अब इसका यह्‌ 
उत्तर दै--'तद्वाव कं०' ( निस्वय जो क-सुख है वही ख'-आकासदहै भौर जो "खं" है वही 
"क" है ) इस श्रुतिमे निदि खं" शब्द भूताकाशमे रूढ है, यह लोक प्रसिद्ध है । यदि उसके विरोषण- 
रूपसे सुखवाची (क' शम्दका प्रहणन करतो नाम आदि प्रतीकोमि जेसे ब्रह्मकाप्रयोगदहै, वंसेही 
प्रतीकके अमिप्रायप्ते केवर भूताकाशमे ब्रहम राब्द प्रयुक्त है, एेसी प्रतीति होगी । इसी प्रकार विषय 
ओर इन्दरियोके संयोगसे जन्य सद,ष सुखमें क” राब्दकी प्रसिद्धि होनेके कारणं यदि. उसके विशेषण- 
रूपसे "खं" शब्दका ग्रहण न करे तो लौकिक सुख ब्रह्म है, एसी प्रतीति होगी । परन्तु परस्पर एक 
दसरेसे विशेषित हए क" ओर ख" शन्द॒सुखात्मकं ब्रहमको ही प्रतीति कराते हँ । उसमे यदि "क" 
दाब्दके उत्तर द्वितीय ब्रह्य श्ब्दका ग्रहण न करर केवल क खंन्नहा' इतना ही करं तो क" शब्दका 
विरोषणरूपसे हौ उपयोग ( खं निष्ठ भूतत्वकी व्यावृत्ति करके चरिताथं ) होनेके कारण गुणभूत सुख 
ध्येय नही होगा । एेखा न हो, इसलिए दोनों "क" ओर “खं शब्दोके उत्तर ्रहम' शम्दका "कं ब्रहम" 
'खं ब्रह्म" इस प्रकार प्रयोग किया गयादहै। गणरूप सुखका मी गुणी ब्रहमके समान ध्यान करना 
अभीष्ट है। इसक्िए वाक्यके आरम्भे वही सुख विशिष्ट ब्रह्म उपदिष्ट है। ओर गार्हपत्य आदि 
अग्नियोमे से प्रत्येक अपनी-अपनी महिमाका उपदेश कर "एष सोम्य०' ( हे सोम्य ! यह्‌ अपनो विद्या 
भौर आत्मविद्या हमने तुमसे कही ) इस प्रकार उपसंहार करती हुई पहले ब्रह्मका निर्दे है एेसा 


| उन्न सत्यानन्दी- दीपिका 
की प्रतीति नहीं होती है । उन्होने तो नित्य सुखरूप ब्रह्मका ही उपदेश किया है। छायातो जड़ ओर 


अनित्यत्वादि दोषोसे युक्त है, इसलिए चक्षुस्थ पुरुषसे परमेश्वरका ही ग्रहणं करना युक्त है । 

# उपकोसलका उपाख्यान इस प्रकार है--'उपकोसरो ह वे कामलायनः सत्यकामे जाबारे ब्रह्- 
चयंसुवास' (छा ० ४।१०।१) (कमलका पुत्र उपकोसल सत्यकाम जाबारकरे यहा ब्रह्मचयं ग्रहणकर रहता 
था) उसने बारह वषतक आवायं द्वारा स्थापित अग्नियोकी सेवा की । आचायंने अन्य ब्रहयाचारियोका तो 
समावतन संस्कार कर दिया, किन्तु केवर इसीका नहीं किया । विना उपदेश किये आचायं बाहर 


चले गये । उपकोसलने मानसिक खेदसे अनशन त्रत किया । उसकी सेवसे प्रसन्न हुई अग्नियोने 
मिलकर उसे उपदेश किया श्राणो ब्रह्मकं ब्रह्म खं ब्रह्मः (प्राणनब्रह्मदै, कंब्रह्महै, खंजब्रह्यहै) 


तब उपकोसलने कहा, "विजानाम्यहं यस्प्राणो ब्रह्मः तब वे बोले-जो क है" वही खं'हैभओौर जो 
"खे" हं वही क" ह । फिर शाह॑पत्यने उपदेश किया--“पृथ्वी, अग्नि, अन्न ओर आदित्यये मेरे चार 
शरीर-विभूति्याँ ह, भादित्यके भीतर जो यह पुरुष दिखाई देता है वह्‌ मै हं ।' अन्वाहायंपचन-दक्षि- 


अधि० ७ सू १६ | भवाजुवाद-सलत्यनन्दी-दीपिका सहित १७१ 


भानमुपदिदय “एषा सोम्य तेऽस्मदवि्यात्मविया च' इत्युपसंहरन्तः पूर्वत्र बह्म निर्दिष्टमिति ज्ञाप 
थम्ति । 'आचायस्तु ते गतिं वक्ता' इति च गतिमात्राभिधानप्रतिज्ञानमर्थान्तरविवक्षां वारयति । 
"यथा पुष्करपराश आपो न दिरुष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न दिरष्यते' (छा ° ४।१४।३) इति चाध्चि- 
स्थानं पुरषं विजानतः पापेनानुपघातं छुवन्नश्विस्थानस्य पुरुषस्य बहस द्रांयति। तस्मा- 
त्प्रकरृतस्येव ब्रह्मणो ऽक्षिस्थानतां संयद्‌वामस्वादि गुणता चोक्ता ऽचरादिकां तद्विदो गति 
वक्ष्यामीट्युपक्रमते-“य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृश्यत एष आस्मेति होवाच" (छा° ४।१५।१)इति ॥१५॥ 
भ्रुतोपनिषत्कगतयमिधानाच ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद्‌--्रूतोपनिषत्कगत्यभिधानात्‌, च । 

सूज्ाथं--अर “अथोत्तरेण तपसा" इस प्रकार श्रुति ओर स्मृतिमे सगुण ब्रह्मकी उपासनाका 
अनुष्ठान करनेवारेकी जो गत्ति अमिदहित है वही गति-मागं नेत्रस्थ पुरुषको जानंनेवाकेकी है । अतः 
अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर ही हे । 

इतश्चाश्षिस्थानः पुरुषः परमेदवरः, यस्माच्छरुतोपनिषत्कस्य श्रुतरहस्यविज्ञानस्य ब्रह्म 

विदो या गतिदंवयानाख्या प्रसिद्धा श्चुतौ-- अथोत्तरेण तपसा ब्रह्मचर्थण श्रद्धया वि्ययात्मान- 
ज्ञापन कराती ह “आचायंस्तु ते गतिं वक्ता ( आचायं तो तुचे गति करगे ) गति मात्र अभिधानकी 
प्रतिज्ञा अन्याथंको विवक्षाका निवारण करती है अर्थात्‌ आत्मविद्यके फरमात्र अभमिधानकी प्रतिज्ञा 
परमात्मासे मिन्न छायात्माकी विवक्षाका निषे करती है । यथा पुष्करपलाशच०' ( जसे कमलपत्र 
जलसे सम्बन्धित नहीं होता उसी प्रकार जसे ब्रह्मका मै उपदेश करूंगा उसे जाननेवालोमे पाप कमंका 
सम्बन्ध नहीं होता ) इस प्रकार श्रति अक्षिस्थ पुरुषको जाननेवालेमे पाप सम्बन्धका निषेध करती हुई 
अक्षिस्थ पुरुषमे ब्रह्मत्व दिखलाती है । "य एषोऽक्षिणि० ( यह्‌ जो नेत्रम पुरुष दिखाई देता दह वह्‌ 
आत्मा है एेसा कहा ) इससे आचायं प्रकृत ब्रह्यके ही अक्लिस्थानत्व भौर संयद्रामत्व आदि गणोके 
कहकर उसके जाननेवारेके किए अचि आदि गतिको कहूंगा, एेसा उपक्रम करते हैँ ।। १५ ॥ 

इस हैतुसे मी नेत्रष्थ पुरुष परमेश्वर ही दहै, क्योकि जिसने उपनिषद्‌ सूना है अर्थात्‌ जिसने 
सगण ब्रह्यकी उपासना की है, उस सगुण ब्रह्य उपासक की जो देवयान नामक गति--अथोत्तरेण०' 
( शरीर पातानन्तर स्वधमंरूप तप, ब्रह्मचयं श्रद्धा ओर विद्यास आत्मको सोज करते हुए [ च्यान 
करवे ] उत्तर मागके द्वारा मादित्य खोकको प्राप्त होति हैँ । यदी प्राणोका आश्रयरै, यही ममृतदै, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

णाग्निने उपदेश दिया--जल, दिशा, नक्षत्र ओर चन्द्रमाये मेरे चार शरीर रै, चन््रमामे जो यह्‌ 
पुरुष दिखाई देता है "वह मै हं" । अनन्तर आहवनीय अग्निनेउपदेश किया-- प्राण, आकाच्च, 
चुलोक भौर विद्युत्‌ ये मेरेचार शरीरदैँ। यह्‌ जो विद्युते पुरुष दिखाई देता है वहम हः इस 
प्रकार तीनों अग्नियोने अपनी-अपनी विद्याका उपदेश कर कहा- है उपकोसल ! यह्‌ ॒तु्ञे हमने 
अपनी-अपनी विद्याका उपदेशं किया ओर हम तीनोने मिलकर श्राणो ब्रहमक ब्रह्म खं ब्रह्मण इस 
मात्मविद्याका उपदेशः किया ओर भगे उन्होने कहा कि आचायं तुञ्ने गतिका उपदेश करेगे । 
उपकोसलसे सारा समाचार ज्ञात होनेपर अआ।चायं बोले--है उपकोसं ! ध्य एषोऽक्षिणि पुरूषो दुदयत 
एष आसति होवाचः इस प्रकार आचायंने उपकोसकको ब्रह्मतत्वका उपदेश किया । इस परिस्थितिमे 
सभ्निरया ब्रह्मका उपदेश करे ओर आचायं छायात्माका उपदेश्च करे यह सवथा असंगत है । क्योकि 
अग्नयो भौर आचायके उपदेदामे एकवाक्यता प्रतीत होती है । वक्ताके भेदसे अर्थका भेद नहीं होता, 
अतः अक्षिस्थ पुरुष परमात्मा ही है ॥ १५॥ 


१७२ ह्मसू्र-दाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०र 


मन्विष्यादिस्यममिजयन्ते । एतद्ध प्राणानामायतनमेतदश्तमभयमेतस्परायणमेतस्मान्न पुनरावर्तन्ते" 
( प्रन ० १।१० ) इति स्प्रतावपि-- अग्निर्ज्योतिरहः शुद्धः षण्मासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाता 
गच्छन्ति ब्रह्म बह्यविदो जनाः (गीता ० ८।२४) इति । सेवेह।श्चिपुरुषविदो ऽभिधीयमाना दद्दयते। 
अथ यदु चवास्मिज्छव्यं कुन्ति यदि च नाचिषमेवामिसंमवन्ति' इत्युपक्रम्य, # 'आदित्याचन्दरमसं 
चन्द्रमसो वियुत तत्पुरुषोऽमानवः स॒ एनान्ब्रह्म गमयव्येष देवपथो ब्रह्मपथ एतेन प्रतिपद्यमाना इमं 
मानवमावतं नावतन्ते ( छा० ४।१५।५ ) इति । तदिह ब्रह्मविद्विषया प्रसिद्धया गव्याऽश्चि- 
स्थानस्य ब्रह्मत्वं निश्चीयते ॥ १६ ॥ 
अनवर्थितेरसभवाच नेतरः ॥ १७॥ 

-पदच्छेद्‌-- अनवस्थितेः, असम्मवात्‌, च, न, इतरः । 

सूत्रार्थ--( अनवस्थितेः ) सवंदा स्थिति न होनेसे ( च ) ओर ( असम्भवात्‌ ) अमृतत्वादि 
गुणोके असम्मव होनेसे ( इतरः ) ब्रह्म भिन्न छायात्मा आदि अक्षिस्थ परुष (न) नहीं हौ सकते । 

तस्पुनरुक्त यात्मा, विज्ञानात्पा, द्‌ वतात्मा वा स्यादक्चस्थान इति । अत्रोच्यते 
न छयःत्मादिरितर इह ग्रहणमहंति । कस्मात्‌ ? अनवस्थितेः न तावच्छायात्मनश्चक्चषि 


यही अमय दहै ओर यही परमगति है, इक्तको पाकर फिर नहीं खैटते ) इस भ्रुतिमें तथा “अगिनर्ज्या- 
तिरहः० ( अग्नि, शुक्ल पक्ष, षट्माष्ठ उत्तरायण नामकये देवता हैँ । मरणानन्तर इनं देव- 
ताओके मागंसे जानेवाछे ब्रह्मोपासक पुरुष तब्रह्मको प्राप्त होते हँ ) इस स्मृतिमें मी प्रसिद्ध है । अथ 
यदु ०" ( उपासककरे देहपातानन्तर उसके पुत्र-बान्धवादि ओौध्वंदंहिक [ शव-संस्कार ] करे अथवा न 
करे, दोनों दराओमे यह उपासक उपासनाक्री महिमासे अचि-अमिमानी देवताको ही प्राप्त होता है) 
इस प्रकार उपक्रम कर आदित्याचन्द्रमसं ° ( आदित्यसे चन्द्रमाको, चन्द्रमासे विद्युतुको प्राप्त हौता 
है । वहासि अमानव पुरुष इन उपासकोको कायं ब्रह्यके पास पहुंचाता दै, यहु देवपथ ही ब्रह्मपथ 
है। इस मागंसे जानेवाले उपासक इस मानव मण्डलमें नहीं खौटते ) इसप्रकार यहाँ नेत्रस्थ पुरुषको 
जानने वाकी भी वही कही गई गति देखी जातीदहै जो ब्रह्मोपासकके लिए निर्दिष्ट गतिहै। इससे 
यहां एेसा निचय होता है कि ब्रहमविषयकं प्रसिद्ध गतिसे अक्षिस्थ पुरुष परमेदवर ही है ॥ १६ ॥ 
अक्षिस्थ पुरुष छायात्मा, विज्ञानात्मा अथवा देवतात्मा है, एेसा जो कहा गया है । उसपर कहते 
है-परमेर्वरसे भिन्न छायात्मादिका यहाँ ग्रहण करना युक्त नहीं है । किससे ? इससे कि उनकी अनव- 
स्थिति है । प्रतिबिम्बरूप छ(याका चक्षमे नित्य अवस्थान सम्भव नहीं है । जब कोई पुरुष नेत्रके पास 
आ जाता है तब नेत्रम पुरुषी छाया दिखाई देती है । ` उसके हट जानेपर नीं दिखाई देती । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
®& अचि ( अग्नि ) देवतासे अहर्‌ ( दिन ) देवताको, अहरसे शुक्लपक्ष, शुक्लपक्षे उत्तरायण, 
उत्त रायणसे संवत्सर, संवत्सरसे देवलोक, पश्चात्‌ वायु, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌ लोकम उपासकोके 
पहुचने पर ब्रह्मलोकसे अमानव पुरुष आकर उन्हे ब्रह्मलोकमे पहुंचाता है । अचिरादि देवोकी पर- 
म्परासे विरिष्ट यह मागं देवपथ कहलाता है । गन्तव्य ब्रह्मके साथ यह्‌ मागं सम्बन्ध रखता है, इस- 
किए यह्‌ ब्रह्मपथ भी कह्काता है । इस कायं ब्रह्यको प्राप्त करनेवाले उपासक मनु सृष्टिमे पुनः रट कर 
नहीं आते, क्योकि वहँपर हिरण्यगमके द्वारा उन्हें भैं ब्रह्यह' एेसाब्रह्मात्मक्य ज्ञान प्राप्त होता है। 
ब्रह्याके साथ वहां रहकर महाप्रक्यमें उसकरे साथ वे भी मक्त हौ जाते हैँ 1 यथा "ते ब्रह्मरोकेषु पराम्तकारे 
परामृताः परिमुच्यन्ति सवे ॥* ( भुण्ड० २।२।९ ) इसकिए सगण ब्रह्मोपासकोके लिए प्रसिद्ध अचिरादि 
मागंको जो प्राप्ति कही गर्दै, वही गति नेत्रस्थ पुरषको जानने वारोके किए कही गईदै। १६॥ 


अधि० छ स्‌० १७ ] भापषानुवाद्-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १७३ 


नित्यमवस्थानं संभवति । यदेव हि कथ्ित्पुरुषश्चश्चुरासीदति तथा चश्चुषि पुरुषच्छाया टदयते 
अपगते तस्मिन्न द्यते । च एषोऽक्षिणि पुरूषः' इति च श्रतिः संनिधानात्स्वचश्चुषि दद्यमानं 
पुरुषभमुपास्यत्वेनोपदिशति। नचोपासनाकाटे छायाकरं कचिप्पुरपं चश्चुःसमीपे संनिधाप्यो- 
पास्त इति युक्तं कस्पयितुम्‌ 1 अस्व शरीरस्य नाशमन्वेष नयति" (छा० ८।९।१) इति श्चति- 
इद्यास्मनो ऽप्यनवस्थितःवं दशयति) $ असं भवाच्च तस्िन्नख्रतप्वादीनां गुणानां न छाया- 
त्मनि प्रतीतिः। तथा विज्ञानाप्मनोऽपि साधारणे कृस्स्नरायीरेन्द्रियसंवन्धे सति चक्षुष्येवा- 
वस्थित्वं वक्त न राक्यम्‌ । ब्रह्मणस्तु व्यापिनोऽपि दष्ट उपलन्ध्यथो हदयादिदेराविसेष- 
संबन्धः ! समानश्च विज्ञानात्मन्यप्यसरतत्वादना गुणानामसंवन्धः। यदयपि विज्ञानात्मा 
परमाल्मनो ऽनन्य एव, तथाप्यविद्याकामकमकरतं तरिमिन्मस्य्वमध्यासोपितं भयं चेव्यभ्तस्वा 
भयत्वे नोपपदयेते। संयद्वामप्वादयदचेतस्मिन्ननेऽवर्यादनुपपन्ना एव । ®देवतात्मनस्तु 'रदिम- 
[मरेषोऽस्मिन्प्रतिष्ठिः'दइति श्रतेयंयपि चश्चुष्यव स्थानं स्यात्तथाप्यात्मस्वं तावन्न संभवति;ःपराथ्रप- 
त्वात्‌ । थसरुतत्वादयोऽपि न संभवन्ति; उत्पत्तिप्रख्यश्रवणात्‌ । अमरत्वमपि देवानां चिर- 
काटावस्थानापेश्चम्‌ | एेष्वयमपि परमेश्व यत्तं न स्वाभाविकम्‌; 'मीषाऽस्माद्वातः पवते मोषो 


भ्य एषोऽक्षिणि पुरुषः" यह्‌ श्रुति सचि हित होनेपर अपने नेत्रमें दिखायी देनेवाले पुरुषका उपास्यह्पसे 
उपदेश करती दै । उपासनाके समय प्रतिबिम्बके कारणीभृत किसी पुरुषको नेत्रके पास बंठाकर 
उपासना करे ठेमी कल्पना करना युक्त नहीं है । “अस्यैव शरीरस्य ० ( इसी. शरीरके नाशानन्तर 
यह्‌ नष्ट हो जाती है) इतप्रकार यह श्रुति छायात्माकौ अनवस्थिति दिखलाती है । (असम्मवात्‌०" 
अमृतत्वादि गुणोके असम्भव होनेसे अक्षिस्थपुरुष छायात्मा नदीं है, क्योकि अमृतत्वादि युणोको उसं 
छायात्मामें प्रतीति नहीं होती । उसोप्रकार सम्भरण शरीरेन्द्रियके साथ समान सम्बन्ध होनेपरमी 
विन्ञानात्माको केवल चक्षमे ही अवस्थिति दै, पएेसा नहीं कहा जा सक्ता । ब्रह्य सवव्यापीह,तोमी 
उसमे उपलन्ध्य्थं हूदयादि देश ॒विशेषका सम्बन्ध देखा गया ह्‌ । ओर अमृ तत्वादि गणका असम्भव 
विज्ञानात्मामे मौ समान दहं। यद्यपि विज्ञानात्मा परमात्मसे अनन्यदहीहै तो भी अविद्या काम 
कम॑से उसमें मरण भौर मय अध्यारोपित हँ, इसलिए उसमे अमृतत्व ओर अमरत्व उपपन्न नहीं 
होते । संप्रद्बामत्वादि गुण भी एेदवयके अमावस उसमे अनुपपन्न ही हैँ । ^रदिमभिरेषो०' ( किरणों 


दवारा यह उसमे प्रतिष्ठित हं ) इस श्वतिसे यद्यपि देवात्माकौ नेत्रम अवस्थिति ह्यो सकती, तोभी 
उसमे आत्मत्व संमव नहीं ह, क्योकि पराग्रप-बाह्य-अनात्मरूप ह्‌ । उसमे अमृतत्व आदिका मी संमव 


नहीं ह्‌, कारण कि उसके उदय अर प्रलय श्रुतिमे कटे गये दँ । देवताओमे अमृतत्व भी उनके चिर- 
काल अवस्थितिकी अपेक्षासे हं । उनका एेश्वयं मी परमेश्वरके अधीन हं स्वाभाविक नहीं हे, क्योकि 


“मीषास्माद्वातः पवते०" ( इस परमेरवरके भयसे वायु चलता हु, इसीके भयते सूयं उदित होता हं 


सव्यानन्दी-दौपिका 
# प्रथम विकल्पा प्रतिषेधकर अब द्वितीय विकल्म-जीवका "तथा आदिसे प्रतिषेध करते हैँ । 


जसे नेत्रवाठे पुरुषको भै है इस प्रकारका ज्ञान होतार, वसे जन्मान्ध पुरुषकोभी होताह। 
यदि जीवात्माकानेत्र हौ स्थान मानाजाता तो जन्मान्य पृरुषको भह एेसा ज्ञान कदापि नही 


होता, अतः नेत्रको जीवात्माका स्थान मानना युक्त नहींह्‌। इसप्रकार छायात्मा ओर जीवात्मा 
अ्षिस्य पुरष नहीं है 


# व्चक्षोः सूर्योऽनायतः सूर्योऽस्तमेति" ( चक्षुसे सूयं उत्पन्न होता हं, सूयं अस्त होता ह ) 
इत्यादि श्रतति देवतात्मा-मुयके उदय ओर अस्तको कहती ह्‌, ओर वह अनात्मा हं । अतः अक्षिस्थ 
पुरुष देवता नहीं हौ सक्ता, किन्तु परमेदवर ही हं । शंका-- य एषोऽक्षिणि पुरषो दुस्यते" यह्‌ धरति 


१७४ ब्रह्मस्‌ज-शाडरभाष्य [अ०१९पा०र 


देति सूयः । मीषाऽस्माद्चिश्चेन्द्रश्च गत्युर्धावति पञ्चमः" ( ते०२।८ ) इति मन्नवर्णात्‌ । तस्मा- 
त्परमेश्वर पवायमश्िस्थानः प्रत्येतव्यः। अस्मिश्च पश्च द्यत इति प्रसिद्धवदुपादानं 
राख्ाचपेश्चं विद्ध द्विषयं प्ररोचनाथंमिति व्याख्येयम्‌ ॥ १७ ॥ 
( “५ अन्तर्याम्यधिकरणम्‌ स० १८-२० ) 
अन्तर्याम्यधिदेवादिषु तद्धमेग्यपदे शात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदन्छेद्‌-अन्तर्यामी, अधिदेवादिषु, तद्धमन्यपदेशात्‌ । 
से्राथं-- (अधिदं वादिषु) “यः पृथिव्यां तिष्ठतु" इस प्रकार अधिदं वादिमें प्रतिपादित (अन्तर्यामी) 
नियामक परमेदवर ही है, (तद्धर्मोपदेशाव्‌) क्योंकि अमृतत्व आदि उसके धर्मोका व्यपदेश है । 
# ध्य इमं च रोकं परं च रोकं सर्वाणि च भूतानि योऽन्तरो यमयति" इत्युपक्रम्य श्रूयते- 
यः प्रथिभ्यां तिष्ठन्प्रथिव्या अन्तरो यं प्रथिवी न वेद्‌ यस्य प्रथिवी शरीरं यः परथिवीमन्तरो यमयव्येष 
त आत्मान्तर्याम्यरृतः' (बृह ° ३।७।१,२) इत्यादि । अच्राधिदेवतमधिटखोकमधिवेदमधियक्ञम- 
धिभूतमध्यात्मं च कदिचदन्तरवस्थितो यमयिताऽन्त्यामीति श्रयते । स किमधिदेवायभि- 
मानी देवतात्मा कदिचत्‌, किवा प्रात्ताणिमाद्येश्वयंः कदिचद्योगी, किवा परमात्पा, क्िवाऽ- 
थान्तरं किचिदिव्यपूर्व॑संज्ञाद रंनाःसंशयः। कि तावन्नः प्रतिभाति ? संज्ञाया अप्रसिद्धत्वात्सं- 


तथा इसीके मयसे अग्नि ओर इन्द्र॒ अपना अपना कायं करते हँ ओर पांचवां मृत्यु भी इसके मयसे 
गतायु लोगोके पास दौडता ह ) एसां मन्व हुं । अतः यह्‌ समक्षना चाहिए कि अक्षिस्थ पुरुष परमेश्वर 


ही हं । इस पक्षमे (दुद्यते० ( दिखायी देता ह्‌ ) यह खौकिक प्रसिद्धकी तरह ग्रहण चास्त्रकी अपेक्षासे 
ह्‌ । विद्रद्विषयक हं अथवा प्ररोचनाथंक हं एेसी व्याख्या करनी चाहिए ॥ १७ ॥ 


य दमं च रोकं०' ( जो इस्त लोकका ओर परलोकका ओर सब प्राणियोका मीतर रहकर 
नियमन करता है ) इस प्रकार उपक्रम कर भ्यः पृथिव्यां तिष्ठन्‌०' ( जो पृथ्वीम रहकर पृथ्वीके भीतर 
दै जिसे पृथ्वी नहीं जानती, जिसका शरीर पृथ्वी है, जो मीतर रहकर 'पृथ्वीका नियमन करता है यह्‌ 
तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इत्यादि श्रुति कहती है । यहां अधिदव, अपिलोक, अधिवेद, 
अधियज्ञ, अधिभूत ओर अध्यात्मके अन्तर रहकर इनं सबका नियमन करनेवाला कोई अन्तर्यामी है 
एेसा श्रुति कहती है । वह्‌ क्या अधिदेवादिका अभिमानी कोई देवतात्मा है, अथवा अणिमादि 
एेर्वयको प्राप्त किया हु कोई योगी है, अथवा परमात्मा है, अथवा कोई दूसराही पदाथदहै? 


अन्तर्यामी इस अपूवं नामके श्रवणे एेसा संशय होता है । अतः यहाँ हमे क्या प्रतीत होना चादिए ? 
4 सत्य(नन्दी-दौीपिका 
ईरवरमें द्दयते' इस पदसे "घटो दश्यते" आदिके समान दश्यत्वका प्रतिपादन करती है जो सवथा 


अयुक्त है, क्योकि वह अदृश्य है ? सखमाधान--प्रसिद्ध घट आदि लौकिक दशनोकी तरह दुय 


यह्‌ पद ईद्वरका ज्ञान नहीं कराता, अपितु शास््रीय तथा विद्वानोंकौी अनुभवकी अपेक्षा करके कराता 
है अर्थात्‌ उपन्धिका नाम यहाँ दशन हं । शास्त्रीयदशंनका कारणं शस्त्र ही होता हं । अतः 


अज्ञानी पुरुषोकी अभमिरुचिके ल्एि विद्वानोमे प्रसिद्ध शास्त्रीय दशंनको ह्यते" यह्‌ पद परसिद्ध खौकिक 
दशंनकी तरह अनुवाद करता हे, इसकिए्‌ विरोध नहीं ह । अतः अक्षिस्थ पुरुष परमेखवर ही हं । 
य एषोऽक्षिणि पुरूषो दश्यत एष आत्मेति होवाचः इसप्रकार यहं उपकोसल विद्यावाक्य उपास्य 
ब्रह्यमे समन्वित होता है ।॥ १७ ॥ 

# पूवं अधिकरणमे ईशवरका चक्ष स्थान है इस बातको सिद्ध करनेके लिए दृशन्तरूपसे 
ईदवरके पृथिव्यादि स्थान मी निदि कयि गयेदहै-वे दृष्टान्त वाक्य ईख्वरपरक क्से? एसा 
आक्षेप कर समाधान किथा जाता है । इसलिए पूवं अधिकरणसे इस अधिकरणकी आक्षेपसंगति दै । 


अधि० ५ स्‌० १८ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १७५ 


क्िनाप्यणसिद्धेनाथन्तरेण कंनचिद्धवितव्यमिति। अथवा नानिरूपितरूपमर्थन्तरं राक्य- 
मरस्तीव्यभ्युपगन्तुम) अन्तयामिशब्दञ्चान्तयंमनयोगेन प्रवृत्तो नात्यन्तमप्रसिद्धः। तस्मा- 
त्पथि्याचयभिमानी कदिचदंवोऽन्तयामी स्यात्‌ । तथा च भ्रूयते--थिन्येव यस्यायतनमग्नि- 
्टोको मनो ज्योतिः" (व्र ° ३।९।१०) इत्यादि । स च कायंकरणवत्वात्पृथिव्यादीनन्तस्तिष्ठ- 
न्यमयतीति युक्तं देवतास्मनो यमयितृत्वम्‌ । योगिनो वा कस्यचित्सिद्धस्य सर्वाुप्रवेदोन 
यमयित्त्वं स्यात्‌, नतु परमात्मा प्रतीयते, अकायेकरणत्वादिव्येवं प्राप्त इदमुच्यते-योऽन्त- 

्याम्यधिदेवादिषु श्रयते, स परमात्मेव स्यान्नान्य इति । कुतः ? तद्धम॑व्यपदेशात्‌। तस्यहि 
परमात्मनो घर्मा इह निदिश्यमाना द्यन्ते । प्रथिव्यादि तावदधिदेवादिभेदभिन्नं समस्तं 
विक्रारजातमन्तस्तिष्ठन्यमयतीति परमात्मनो यमयिवस्वं घमं उपपद्यते; सर्वविकारकारणत्वे 
सति सर्वश्क्तय पपत्ते : "एष त आस्माऽन्त्याम्यगरृतः' इति चात्मत्वासरतस्वे मुख्ये परमाव्मनं 
उपपयेते। भ्यं एथिवी न वेद! इति च प्ररथिवीदेवताया अविज्ञेयमन्त्यामिणं तरवन्देवतात्म- 
नो ऽन्यमन्तर्यामिणं ददरायति । परथिवी देवता दहमरसिमि पथिवीव्यात्मानं विजानीयात्‌" । तथा 
अदृ्टोऽश्रतः' इत्यादिव्यपदेरो रूपादिविरीनत्वात्परमात्मन उपपद्यत इति । यचस्वकायंक- 
रणस्य परमात्मनो यमयितृत्वं नोपपद्यत इति । नेष दोषः, यान्नियच्छति तत्कायंकरणैरेव 


'अन्तर्यामीः नामके अप्रसिद्ध होने अन्तर्यामो नामी मी कोई एक अप्रसिद्ध अन्य पदाथ होना चाहिए । ` 
अथवा जिसका निरूपण नहीं किया गया है एसा कोई दूसरा पदाथ दहै यह स्वीकार नहीं कियाजा 
सकता । "अन्तर्यामी शब्द तो “अन्तनियमनः इस व्युत्पत्तिसे प्रवत्त है, इसलिए अत्यन्त अप्रसिद्ध 
नहीं है । इसचिषए पृथ्वी आदिका अभिमानी कोड्‌ एक देवता अन्तर्यामी होना चाहिए । ओर इसी 
प्रकार “पथिग्येव यस्यायतन ० ( पृथ्वी जिसका आश्रयदहै भौर अग्नि नेत्र है, मन-संकल्प ज्योति 


है) इत्यादि श्रुति है। वह कायं करणवाजा होनेसे पृथिव्यादिके अन्दर स्थित होकर उनका नियमन 
करता है, इसलिए देवतात्मा यमयिता हो यह्‌ युक्त है । अथवा कोई सिद्ध योगी सर्वानुप्रवेशके द्वारा 


यमयिता होना चाहिए । परन्तु कायं ( शरीर ) करण ( इद्दिय } रहित होनेसे अन्तर्यामी! पदसे परमात्मा 
प्रतीत नहीं होता । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर यह्‌ कहते है--अधिदव आदिमे जो अन्तर्यामिरूपसे 
मुना जाता है वह्‌ परमात्माहीदहै दसरा नही, किससे ? इससे कि उसके धर्मोका व्यपदेश है । 

निस्वय ही यहाँ उस परमात्मक ही निदिश्यमान धमं देखे जाते हँ । अधिदेवादि भेदसे भिन्न पृथिव्यादि 
समस्त विकार समुदायके भीतर रहकर उनका नियमनं करता है, यह्‌ नियमनकतृत्व धमं परमात्ममें 
ही उपपन्न होता है, क्योकि वह सब विकारोका कारण दहै, इसचिए उसमे सम्पणं शक्तियाँ उपपन्न 
होती हैँ । “एष त आत्मा०' ( यह्‌ तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी भौर अमृत है) इस श्रुतिमे निदिष्ट 
मुख्य आत्मत्व भौर अमृतत्व परमात्मामें ही युक्त हैँ । चयं पएथि्री न वेद्‌" ( जिसको पृथ्वी अभिमानी 
देवता नहीं जानता ) यह्‌ श्रुति पृथ्वी अभिमानी देवतासे अविज्ञेय अन्तर्यामीको कहकर देवतासे 
मिन्न अन्तर्यामीको दिखलाती है 1 यदि पृथ्वीका अधिष्ठातृ देवता ही “अन्तर्यामी' होतो र्भ पृथ्वी 
ह ` इस प्रकार अपनेको जानता । उसी प्रकार “अदृष्टोऽश्रृतः' ( वह अदृष्ट ओर अश्रुत ह ) इत्यादि 


व्यपदेश रूपादि रहित होनेसे परमात्मं ही युक्त है। शरीर भौर इन्द्रिय रहित परमात्मामें 
सत्यानन्दी-दौपिका 
तर्‌ यमयतीति अन्त्मी' इस व्युत्पत्तिके अनुसार यह्‌ “अन्तर्यामी शब्द भनेकोमे प्रयुक्तं होता है । 


इसर्ए संशय होता है कि अन्तर्यामी शब्दसे किसका ग्रहण किया जाना युक्त है । 
# नियन्ता शरीर आदिवाला होता है, यह रोक टृष्टिसे कहा गया है । वास्तवमे तो चेतनकी 
सत्ता मात्रसे जो जडका व्यापार है वही नियमन है । नियमन शक्तिवाला होनेसे नियन्ता है । यह्‌ 


₹.७द बह्मसूज्र-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा०ञ 


तस्य कायंकरणवत्वोपपत्तेः । तस्याप्यन्यो नियन्तेत्यनवस्थादोषश्च न संभवनिः मेदाभा- 
वात्‌ । भेदे हि सत्यनवस्थादोपोपपत्तिः । तस्मात्परमात्मैवान्तर्यामी ॥ १८ ॥ 
न च स्मातेमतद्धर्मामिरपात्‌ ॥ १९ ॥ 

पदन्छेद--न, च, स्मातंम्‌, अतद्धर्मामि पात्‌ । 

सूत्राथं--( स्मात॑म्‌ ) सास्य स्मृति केत्पित प्रधान, (न) अन्तर्यामी नहीं हो सकता, ( अतद्ध- 
ममिरापात्‌) क्योकि श्रुतिमें प्रधानसे भिन्न चेतननिष्ठ द्रष्टृत्व, श्रतृत्व आदि धर्मोका अभिधान है । 

स्यादेतत्‌ । अदष्त्वादयो ध्मः सां ख्यस्मरतिकदिपितस्य प्रधानस्यएप्युपपदयन्ते; रूपा- 
दिहीनतया तस्य तेरभ्युपगमात्‌। अप्रतक्यमविक्तेयं प्रसुक्तमिव सवतः' (मनु° ५। ५) इतिहि 
स्मरन्ति, तस्यापि नियन्तत्वं ख्वंविकारकारणत्वादुपपद्यते । तस्मालप्रधानमन्तर्यामिद्ब्दं 
स्यात्‌ । ¶क्षतेनाराब्दम्‌' ( च ° १।१।५ ) इत्यत्र निराद्रतमपि सत्प्रथारमिहाट प्रस्वादिव्यप- 
देदासंभवेन पुनादाङ्ग्यते। अत उत्तरमुच्यते--न च समातं प्रधानमन्तर्यामिषशष्दं भवि- 
तुमरहति । कस्मात्‌ ? अतद्धर्माभिखापात्‌ । यच्प्यदष्टः्वादिव्यपदेशः प्रधानस्य संभवति, 
तथापि न द्रष्टुत्वादिव्यपदेहाः संभवति; प्रधानस्याचेतनत्वेन तैरभ्युपगमात्‌ । “अदृष्टो 
दृष्टाऽश्र तः श्रोताऽमतो मन्ताऽविन्ञातो विज्ञाता' (वरह ° ३।७।२३.) इति हि वाक्यश्नेष इह भवति। 
आत्मत्वमपि न प्रधानस्योपपद्यते ॥ १९ ॥ 

यदि प्रधानमात्मस्वद्रष्टुत्वाद्यसंभवाच्नान्तर्याम्यभ्युपगम्यते, शारीर स्तर्ान्तय्ममी 
भवतु। शारीरे हि चेतनत्वाद्‌ दष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता च भवति; आत्मा च प्रत्यक्त्वात्‌] 


नियामकत्व नहीं हो सक्ता है एसा जोकहा गया है वह्‌ दोष नहीं है, क्योकि जिनका वहु नियमन 
करता हुं उनके शरीर ओर इन्दरियोसे ही वहु रारीर ओर इन्द्रियोवाला हो सक्ताह। उसकाभी 
दूसरा नियन्ता हो, इस प्रकार अनवस्था दोष यहां सम्भव नहीं हं । क्योकि वस्तुतः भेदका अमाव हं । 
भेद होनेपर ही अनवस्था दोषकी उपपत्ति होती हं । इसकिए परमात्मा ही अन्तर्यामी हे ॥ १९ ॥ 

यह ठीक हं । परन्तु सांस्यशास्त्रसे कल्पित प्रधानम भी अहष्टत्व अदि धमं उपपन्न होते है, 
वयोकिं सांस्यवादियोने प्रधानको रूपादि रहित स्वीकार कियां हँ । “अतक्यंम०ः ( जो तका विषयं 


नहीं हं, रूप आदि रहित होनेसे नेत्र आदि इन्द्रियोका विषय नहीं हं ओर जड होनेसे चारों दिशाओं 
व्याप्त हं ) एेसा स्मृतिकार मो कहते हैँ । सब व्िकारोका कारण होनेमे उसमें मी नियन्तृत्व युक्त 


होता ह्‌ । इसलिए प्रधानं “अन्तर्यामी शब्द वाच्यह्‌। दक्षते० इस सूत्रसे यद्यपि प्रधानका 
निराकरण किया गयाह, तोमी यहाँ ( अन्तर्यामित्राह्यणमे ) अटृष्टत्व आदि ग्यपदेशका संमव 


होनेसे पुनः आशंका की जाती ह्‌ । सिद्धान्ती--इसका उत्तर कहते है--सांख्यस्मृति प्रतिपादित प्रधान 
अन्तय{मी' शाब्द वाच्य नहीं हौ सकता ह्‌, किससे ? इससे कि उसमे न रहने वारे धर्मोका कथन ह्‌ । 


यद्यपि अदृष्टत्वं आदि धर्मोका व्यपदेश-कथन प्रधानम संमवहं, तो भी द्रष्टृत्व आदि व्यपदेश समव 

नहीं ह, क्योकि उन्होने प्रधानको अचेतनरूपसे स्वीकार कियाहं। (अदृष्टो दष्टा ( वहु अदुष्टहं 

परन्तु द्रशहै, वह अध्रतहं परन्तु श्रोतां हु, अमत ह परन्तु मन्ता ह्‌, अविज्ञाता ह परन्तु विज्ञाता 
) एेसा यहाँ वाक्यशेष हं । प्रधानमे आत्मत्व मी उपपन्न नहीं है ।॥ १९॥ 

यदि मात्मत्व ओर द्रष्टृत्वं आदि धमोकिं असंभवसे अन्तर्यामी चब्दसे प्रधानको स्वीकार-ग्रहण 

नहीं किया जाता तो शारीर अन्तर्यामी हो, क्योकि जीव चेतन हौनेसे द्रश श्रोता, मन्ता ओर विज्ञाता 


सत्यानन्दौी-दीपिका 
नियामकत्व अचिन्त्य मायाशक्ति विशिष्ट चिदात्मामे शरीरादिके विना ही उपपन्न हुं । यहां पूवपक्षमे 


देवता या योगी पुरुष उपास्य है भौर सिद्धान्तमे परमात्मा ॥ १८ ॥ 


अधि० ५ सू० २० |] भाषानुवाद-सत्यानन्दौ- दीपिकासहित १७७ 


अभरतश्च, धर्माधर्मफलोपभोगोपपत्तेः । अटष्त्वाद्‌यश्च धर्माः शारीरे प्रसिद्धाः, दानादि 
क्रियायाः कतरि प्रवृत्तिविरोधात्‌ । "न दृष्टेदष्टारं पयः" ( चन ° ३।४।२ ) इत्यादिश्चतिम्यश्च । 
तस्य च कायंकरणसंघातमन्तयंमयितुं शीटम्‌ ; भोक्तत्वात्‌ । तस्माच्छारीरो ऽन्द्यपमी 
त्यत उत्तरं पठति- 
शारीरथोभयेऽपि हि मेदेनेनमधीयते ॥२०॥ 

पदच्छेद शारीरः, च, उभये, अपि, हि, भेदेन, एनम्‌, अधीयते । 

सूज्ाथं--(शारीरः) जीव मी अन्तर्यामी नहीं है, ( हि ) यतः-केयोकि (उभयेऽपि) काण्वं ओर 
माध्यन्दिनि गाखावाले मी अन्तर्यामीसे नियम्य होनेके कारण ( एनम्‌ ) जीवको ( भेदेन ) अन्तर्यामी 
भिन्न ( अधीण्ते ) कहते हैँ । इसलिए अधिदवादि श्रुतियोमे प्रतीयमान अन्तर्यामी परमात्मा ही हं । 

नेति पूर्वसुत्रादञ्ुवतंते । हइगरीरश्च नान्तर्यामीप्यते । कस्मात्‌ १ यद्यपि द्रष्रत्वादयो 
धम(स्तस्य संभवन्ति, तथापि घटाकाशरावदुपाधिपरिच्िन्नत्वान्न कात्स््यन पथिन्यादि 
ष्वन्तरवस्थात्‌ नियन्त च राक्नोति। अपि चोमयेऽपि हि शाखिनः काण्वा माध्यंदिनाश्चा- 
न्तर्यामिणो मेदेनैनं शारीरं पृथिव्यादि वदधिष्ठानत्वेन नियम्यत्वेन चाधीयते-“यो विज्ञाने 
तिष्ठन्‌" (ब्र° ३।७।२२) इति काण्वाः। “च आत्मनि तिष्ठन्‌" दति माभ्यंदिनाः । य जाव्मनि तिष्ठन्‌ 
इत्यरिमिस्तावत्पाटे भवत्यात्मशब्दः शारीरस्य वाचकः। “यो विज्ञाने तिष्ठन्‌ इत्यसिमिश्नपिपाटे 
विज्ञानशब्देन शारीर उच्यते। विज्ञानमयो हि शारीरः । तस्माच्छारीरादन्य ईश्वरो ऽन्तर्या 
मीति सिद्धम्‌ । कथं पुनरेकस्मिन्देदे दौ द ्टारावुपपयेते ? यश्चायमीश्वरो ऽन्तर्यीमी यश्चाय- 
मितरः शारीरः। का पुन रिहायुपपत्ति; ए "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" इत्यादि श्रुतिवचनं विरुध्येत] 
है; ओर प्रत्यक्‌-अभ्यन्तर होनेसे वह आत्मा मी है, ओर धमं ओौर अधरमंके फलोपमोगकी उपपत्तिसे 
वह॒ अमृत है भर्थात्‌ नाशरहित होनेसे कमंफलका उपमोग हो सकता है, अदष्टत्व आदि धम मी 
जीवमें सुप्रसिद्ध हैँ । क्योकि नन दुष्टेद्रष्टारं पर्ये" ( बुद्धि परिणामसूप दष्टिके द्रशशको तुम उस दृष्टिसे 
नहीं देख सकोगे ) इत्यादि श्रुतियोसे दशन आदि क्रियाकी प्रवृ्तिका कर्तम विरोध प्रतिपादित है 
अर्थात्‌ ददंनकर्ता दशंनक्रियाका विषय तहीं होता है। शरीर ओर इद्रिय समूहका नियमन करना 
उसका स्वमाव है, क्योकि वह भोक्ता है, इससे जीवात्मा ही अन्तर्यामी है । इसके उत्तरम कहते है-- 

इस सूत्रम न" की पूव॑सूत्रसे अनुवृत्ति (अध्याहार) दै । शारीर (जीव) का अन्तर्यामी होना इष्ट 
नहीं है, क्योकि यद्यपि द्रष्टृत्वादि .धमं उसमें सम्भव है, तो मी घटाकाशके समान उसमे उपाधि- 
श रीरादिसे परिच्छिन्च होनेके कारण सब प्रकारसे परथिवी आदिक मीतर रहनेकी अथवा उनका नियमन 
करनेकी सामथ्यं नहीं है । दुसरी बात यहं मीदै कि काण्व ओर माध्यन्दिनि दोनों .शाखावाे 
अन्तर्यामीसे मिन्नरूपसे जीवका पृथिवी -ादिके समान अधिष्ठान ( आश्य } रूपतते एवं नियम्यषूपसे 
अध्ययन करते हैँ । काण्व “यो विज्ञाने तिष्ठन्‌० ( जो विज्ञानमें रहकर ) ओर माध्यन्दिन शय आत्मनि 
तिष्ठन्‌०' ( जो आत्मामं रहकर ) इसप्रकार अध्ययन करते हैँ । “य आत्मनि तिष्ठान्‌०' इस पातम तो 
आत्मशब्द जीवका वाचक है । “यो विज्ञाने तिष्ठन" इस पाठम मी विज्ञानशब्दसे शारीर ( जीव } का 
कथन है, कारण किं शारीर विज्ञानमय है । इससे यह सिद्ध होता है कि शारीरसे भिन्न अन्तर्यामी ईश्वर है । 
परन्तु जो यह ईश्वर अन्तर्यामी ओर दूसरा जो यह्‌ शरीरादि संघातका स्वामी जीव ये दोनों द्रष्टा एक 
शरोरमे कंसे रह सकते हँ 2 यदि सिद्धान्ती कहे किं दोनों द्र्ाओके एक शरीरमें रहनेमे क्या अनु 
पपत्ति दै । पूदपक्षी--अनुपपत्ति यह है कि "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा (इसमे भिन्न प्रशा नहीं है) इत्यादि 
श्रुति वचनोसे विरोध होगा, क्योकि श्चति प्रकृत भअन्तर्यामीसे भिन्न दरश, श्रोता, मन्ता ओर विन्ञाता 


१७८ ब्रह्मसूच्ल-द्ाङ्गर भाष्य | अ० १ पा०र 


अत्र हि प्रकृतादन्तर्यामिणोऽन्यं द्र्रारं श्रोतारं मन्तारं विज्ञातारं चामा प्रतिष्रेधति। 
नियन्बन्तरप्रतिषेधाथंमेतद्धचनमिति चेत्‌-न; नियन्ञन्तराप्रसङ्गादविदोषश्रवणाच्च । अओो- 
च्यते-अविदयाप्रत्युपस्थापितकायंकरणोपाधिनिमित्तोऽयं शारीरान्तर्यामिणोभदव्यपदेशो 
न पारमार्थिकः। एको हि प्रत्यगात्मा भवति, न दौ प्रस्यगात्मानौ सं मचतः। एकस्यैव तु भेदः 
व्यवहार उपाधिकृतः, यथा घटाकार्लो महाकादा इति । ततश्च ज्ञातेकेयादिमेदश्रतयः प्रत्य- 
क्षादीनि च प्रमाणानि संसारानुभवो विधिप्रतिपेधशाख्ं चेति सवमेतदुपपद्यते । तथा च 
श्रतिः-“यत्र हि ढेतमिव. मवति तदितर इतरं परयति" इत्यविद्ाविषये सवं व्यवहारं दरांयति । 
यत्र त्वस्य सवंमात्मवाभूत्तात्केन कं पर्येत्‌ इति विद्याविषये सय व्यवहारं वारयति ॥२०॥ 
( ६ अदद्यत्वाधिकरणम्‌ सूट २१-२२ ) 
अदृशपत्वादिगणकं धर्माक्तेः ॥२१॥ 
पदच्वेद--अदृश्यत्वादिगुणकः, धर्मोक्तेः । 
स्जाथ--( अदरश्यत्वादिगुणकः ) “यत्तदद्रेदयमग्राह्यम" इत्यादि श्रुतिमे उक्तं अहश्यत्व आदि 


गुणवाला भूतयोनि परमात्मा ही हं, प्रधानादि नही, ( धर्मोक्तः ) वर्थौकिं “बै: सवज्ञः सव वित्‌" इत्यादि 
श्रुतिमे उसके धर्मोका ही कथन हं । 


® “अथ परां यया तदश्चरमधिगम्यतेः "यत्तददेस्यमग्राद्यमगोत्रमवणैमचक्ुःशरोत्रं तदपाणि- 
पादं नित्यं विश्वं सवगतं सुसूक्ष्मं तदव्ययं यद्भूतयोनिं परिपद्यन्ति धीशः ( मुण्ड० १।१।५,६ ) 
इति ध्रूयते। त्र संश्यः-किमयमद्रो ्यत्वादिगुणको भूतयोनिः प्रधाभं स्यात्‌, उत शारीरः, 
आत्माका निषेध करती है । ईदवरसे भिन्न दूसरे नियन्ताके प्रतिषेधक किए यह्‌ वचनै है । एेसा यदि 
कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योकि यहाँ दुसरे नियन्तयका प्रसंग नेह है भौर किसी विशेष नियन्ताका 
श्रवण मी नहीं है अर्थात्‌ “नान्योऽतोऽस्ति दष्टा" इस श्रुतिभे साधारंणरूपसे अन्य द्रंशका निषेध 
किया गया है, किन्तु अन्य नियन्ताका निषेध नहीं किया गया है । . सिद्धन्ती--इसषरं कहते है-जीव 
ओर अन्तर्यामीका यह भेदव्यपदेश अविद्यासे उपस्थापित शरीरं, इद्धियंस्प उपाधिकर अपेक्षासे है 
` परमाथतः नहीं है । वस्तुतः प्रत्यागत्मा एक ही है, दो प्रव्यागौत्मार्गोका सम्मव नहींहै। एकमे दही 
भेदव्यवहार उपाधिकृत है । यथा घटाकार ओर महाकाश्चमे उपाधिकरेतं भेद व्यवहार होता है। इस 
कल्पित उपाधिसे ज्ञाता, ज्ञेयकी भेद प्रतिपादक श्रतिर्यां, प्रत्यक्षादि प्रमर्म, संसारानुभव, विपि प्रतिषेध 
शास्र यह्‌ सब उपपन्न होते हैँ । उसीप्रकारः यत्र हि दवेतमिव० ( जहाँ दते-सी होता है वहाँ स्वयं अन्य 
होकर अन्यको देखता है ) यह श्रुति अविद्या विषयमे सव व्यवहारो दिललाती है । भौर “त्र त्वस्य 
| ( जिस ज्ञानकाल्म आत्मज्ञानीको सब आत्मा ही हो या वहां कौन द्रष्टा किंषःकरणसे किस 
विषयको देखे ) यह्‌ श्रतिं विद्याविषयमें सब व्यवहारोका निषेध करती है ॥ २०॥ 
अथ परा यया० ( अपर वि्याके कथनानन्तर अब परा विया कही जाती है जिससे वक्ष्य- 
माण विदोषणं विरिष्टं उस अक्षरका ज्ञान प्राप्त होता है ) "यत्तददेश्थभ०' ( वेह जो अहश्य-ज्ञाने 
न्दरियका अविषय, अग्राह्य-कर्मेद्दियकां अविषय, अगोत्र, अवण-ब्रह्निणत्यादि जातिरदितं अथवा रुक्लत्व 
आदि वणरहित, चकु ओर श्रोतररहित, अपाणिपाद-कमं न्दरियरहित, नित्य, विभु, सवगत, सुसूक्ष्म, दुर्विज्ञेय 


अविनारी है, विद्रानरु ोग भूतोके कारणरूपसे उसे देखते टै ) यह श्रति है । यहाँ संशय होता है कि 


त्यानन्दी-दीपिका 
# पूवं अधिकरणमे प्रधान विरोधी द्रष्टत्व आदि धममेसि प्रधानमें अन्तर्यामित्वका निषेध किया 


गया है । परन्तु इस अधिकरणमें विरोधी धमेकि न होने ` भौर अह्यत्व आदिं अनुकूल धमं होनेसे 
प्रधान भी भूतयोनिं हो सकता है, इसमे यहः श्त्युदाहरणसंगति है । 


अधि० ६ स० २१९ | भाषाञुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ९७१, 


आहोस्विह्परमेदइवर इति। तत्न प्रधानमचेतनं भूतयोनिरिति युक्तः अचेतन नारव तदुष्टन्त- 
त्वेनोपादानात्‌ 1 यथोणनामिः सृजते गृह्णते च यथा प्रथिव्यामोषधयः संभवन्ति । यथा सतः पुरुषा- 
दाोमानि तथाऽक्षरास्सं मवतीह विदेवम्‌' (सुण्ड ० १।१।७) इति) ननूणनाभिः पुरुषदच चेतना 
विह दष्ान्तस्वेनोपात्तौ । नेति ब्रू: । नहि केवलस्य चेतनस्य तज सूत्रयोनित्वं केशरोमयो 
नित्वं वास्ति । चेतनाधिष्ठितं यचेतन सूणंनाभिशारीरं सत्रस्य योनिः, पुरुषशारीरं च केशरो 
प्नामिति प्रसिद्धम्‌ । अपि च पूवंतराष्त्वा्यमिलपसंभवेऽपि द्रव्टत्वाद्यभिलापासंभवान्न 
प्रधानमभ्युपगतम्‌। इह त्वदद्यत्वाद्यो घर्मः प्रधाने संभवन्ति। नचा विरूष्यमानो धमः 
कदविचदभिरुप्यते । नयु यः सवः सवित्‌" (ुण्ड० १।१।९) इत्ययं वाक्यदोष चेतने प्रधाने 
न संभवति, कथं प्रधानं भूतयोनिः प्रतिज्ञायत इति । # अत्रोच्यते-यया तदक्षरमधिगम्यते 
"यत्तद्देश्यम्‌' इत्यश्चरशब्देनाटद्यत्वादिगुणकं भूतयोनिं श्रावयित्वा पुनरन्ते श्रवयिष्यति- 
"अक्षरात्परतः परः" ( सुण्ड० २।१२ ) इति । यत्र यः परोऽक्षराच्छरृतः, स सवज्ञः सवंवित्सं- 
भविष्यति । प्रधानमेव त्वक्चरशब्दनिदिष्ठं भूतयोनिः । यदा तु योनिशब्दो निमित्तकाची 


अहश्यत्व मादि गुणवाला भूतयोनि क्या प्रधानहै, या जीव दहै अथवा परमेश्वर ? पूवपक्षी--इनं 
तीनोमे से अचेतन प्रधान भृतयोनि हो यह्‌ युक्त है, क्योकि जगतूके कारण सभृत्तयोनिभमे भचेतनोका 
ही दृशान्तरूपसे ग्रहण क्रिया गया है ।. यथोणनाभिः० ( जिस प्रकार मकड़ी जालेको बनाती ओर 
निगल जाती दै, जसे पृथ्वीम भौषधिर्यां उत्पन्न होती हैँ भौर जैसे जीवित पुरुषसे कैश एवं कोम 
` उत्पन्न होते है, उसी प्रकार उस अक्षरसे यह सारा विश्व प्रकट होता है ) परन्तु मकंडी ओर पुरुष 
टन दो चेतनोका यहाँ दृष्ट न्तरूपसे ग्रहण किया गया है । पू०--यह्‌ नहीं, एेसा हम कहते ह केवलं 
चेतन ही यहा तन्तुका अथवा केश रोमक कारणं नहीं है, किन्तु चेतनसे अधिष्ठित अचेतन भकंडीका 
मरौर ही तन्तुका कारण है मौर पुरुष-शरीर के लोमोका कारण है यह्‌ प्रसिद्ध है । विच्च पूर्वाधि- 
करणमे अटश्त्व आदि धर्मोका कथन प्रधानम सम्मव होनेपर मी द्रष्टत्व आदि धर्मोकां कथनं 
असम्भव होनेके कारण प्रधान स्वीकार नहीं किया गया, परन्तु यहाँ तो अदृश्यत्वं आदि घमं प्रधानमें 
सम्भव हैँ भौर किसी भी विरुद्ध धमका अमिधान नहीं है। यदि कहो कि भ्य सवक्तः सववित्‌' यह्‌ 
बाक्यरोष अचेतन प्रधानमे सम्मव नहींहै, तो प्रधान भूतयोनि ( सम्पूणं भूतोकां कारण ) है यह्‌ 
प्रतिज्ञा कषे हो सकती है ? उत्तरम पुवपक्षी कहते दै--“यया तदक्षरमधिगम्यते" ( जिससे वह्‌ अक्षर 
भधिगत-ज्ञात होता है ) "यत्तददेर्यम्‌' ( जो वह्‌ अदृश्य है ) इस प्रकार “अक्षर' चब्दसे अरश्यत्वादि 
पूण विशिष्ट भूतयोनिका श्रवेण करके अन्तमे पूनः श्रुति अक्षरास्परतः परः ( सबसे उत्कृष्ट 
` उस अक्षरसे मीजो उक्कृष्ट दै) इस प्रकार श्रवण करायेगी । इस मन्ते जो अक्षरे पर श्रुत है वह 
-. .शववज्ञ सवंवित्‌ हो सकेगा । 'अक्षर' शब्दे निदि भूतयोनि तो प्रधान ही है । यदि "योनि" शब्द 
~“ निमित्तवाचक माने तो शारीर ( जीवात्मा ) मौ भूतयोनि हो सकता है, क्योकि उसके धमं अधमंस 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
# "अक्षरात्परतः परः' इस ध्रतिमे अपने कायंकी अयेक्षा प्रधान पर (श्रेष्ठ ) है भौर नष्ट 


,# होनेसे वहं अक्षर है भौर प्रधानसे मी पर ( उत्कृष्ट ) परमेदवर है, एेसा प्रतिपादित है । वही सवज 
क्र सवंवित्‌ है । सवंज्ञत्वादि धमं अचेतन प्रधानमें सम्भव नहीं है, किन्तु चेतन परमेदरमं ही सम्भव 
` है, अतः प्रधानको भूतयोनि कहनेमे कों दोष नहीं है । ओर योनि ( कारण ) शब्दको यदि निमित्त- 
कारण वाची मानें तो जीव ही धर्माधमेरूप अदृष्टके द्वारा शरीर आदि कार्यो प्रति निमित्तकारण 


रा दै, क्योकि अदृ्टको भी कायंमात्ररे प्रति निमित्तक्रारण माना गया है। अतः योनि 
जोवका भी ग्रहण हो रकता है । टसतते पहं भूतथोनि परमेश्वर नदीं है । 






१८० बह्यसृत्र-च्ाङ्रभाष्य | अ० १ पा०२ 


तदा शारीरोऽपि भूतयोनिः स्यात्‌, धर्माधर्माभ्यां भूतजातस्योपाजंनादिति 4 एवं प्रा्ेऽ 
भिधीयते--योऽयमददयत्वादिगुणको भूतयोनिः स परमेदवर एव स्यान्नान्य इति। कथमेत- 
दवगम्यते ? घर्मोक्तेः। परमेदवर स्य हि धमं इहोच्यमानो दद्यते-“यः सवज्ञः सवित्‌" इति। 
नहि प्रधानस्याचेतनस्य शारीरस्य वोपाधिपरिच्छिन्नटष्टेः सरव्ञःवं स्व॑विच्वं वा संभवति। 
नन्वक्षर्दाब्दनिदिं षद्‌ भूतयोनेः पर स्येषैतत्सर्वञत्वं सवेपिततवं च न भूतयोनिविषयमित्युक्तम्‌। 
अच्रोच्यते-नेवं संभवति 1 यत्कारणं अक्षरात्संमवतीह विइवम्‌' इति परकृतं भूतयोनिमिह 
ज्ञायभानप्र्तित्वेन निदिश्यानन्तरमपि जायमान प्रकृतित्वेनेव सवज्ञं निदिशति- यः सव्ञ 
सवेविच्यस्य ज्ञानमयं तपः । तस्मादेतद्‌ब्रह्म नाम रूपमन्नं च जायते' इति । तस्माननिदं शासाम्येन 
त्यभिज्ञायमानत्वाल्प्कृतस्येवाश्चरस्य भूतयोनेः सवक्षत्वं स्वंविच्वं च धर्म उच्यत इति 
गम्यते ® अक्षरात्परतः परः इत्यापि न प्रङृताद्‌भूतयोनेरस्चरात्परः कथिदभिधीयते। कथ- 
मेतदवगम्यते ? भेनाक्षरं पुरुषं वेद सस्यं प्रोवाच तां स्वतो ब्रह्मविद्याम्‌" (सुण्ड० १।२।१३) इति 


भृत समुहकी सृष्टि होती दै । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर कहते है--अहश्यत्वादि गणवाा जो 
भूतोका कारणं है बह परमेदवर ही है अन्य नहीं । यह कँसे जाना जाय ? धर्मोक्ति से । यहाँ "यः सवंज्ञः 
सववित्‌' इस वाक्यरोषसे परमेश्वरके ही धमं ( सवं्ञत्वादि धमं ) कहै हए देखे जाते हैँ । अचेतन 
प्रधानम अथवा उपाधिसे परिच्छिन्न दृष्टिवारे जीवम सवज्ञत्व तथा सववेत्तृत्व सम्मव नहीं हैँ ! परन्तु 
अक्ष रशब्दसे निदि्ट भूतोके भूतयोनिसि पर ( परमेश्वर ) में ही वह सवंत्ञत्व, स्ववेत्तृत्व है भूतयोनिमे 
नहीं अर्थात्‌ सव॑ज्ञत्व भौर सववेत्तृत्व भूतयोनि विषथक नहीं है, एेसा पी कहा गया है । इसपर 
कहते हँ -एेसा नहीं हो सकता, क्योकि “अक्ष रसे यह विश्व उत्पन्न होता हैः इसप्रकार यहाँ प्रकृत 
भूतयोनिकां उत्पद्य मान प्रपञ्चक प्रति कारणरूपसे निर्देश कर उसके अगे भी "यः स्वतः सवेवित्‌०' 
( जो सवज श्रौर स्व॑वित्‌ है, जिसका ज्ञानमय तपदहै, उसमे यह्‌ कायं ब्रह्मं [ हिरण्यगमं | ओर 
यज्ञदत्त देवदत्तादि नाम, शुक्ल नीलदिरूप ओर ब्रहि यव आदि अन्न उत्पन्न होता है ) इसप्रकार श्रुति 
उत्पद्यमान प्रप्चके प्रति कारणल्पते ही सवंज्ञका निर्देश करती है । इससे प्रतीत होता है कि समान- 
निर्दशसे प्रत्यमिज्ञाकां विषय होनेके कारण प्रकृत अक्षर भूतयोनिके ही सवज्ञत्व ओर सववेत्त॒त्व धमं 


कहे गये हैँ । यहाँपर भो प्रक्रत भूतयोनि अक्षरसे पर कोई अभिहित नहीं है । यह्‌ कंसे जानते.हो ? 

“येनाक्षरं ० ( जिस विद्यासे शिष्य सत्य ओर अक्षर पुरुषको जनि उस ब्रह्मविद्याको भाचायं यथाथं- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# "संदिग्धे त॒ वाक्यशेषात्‌" ( जिस अथंमे सन्देह हो उसका निणय वाक्यरोषसे करना 


चाहिए ) इस न्शयसे सिद्धान्त कहते हैँ - मूत योनि परमेश्वर ही है प्रधानादि नहीं, क्योकि “यः सवेज्ञः 
सवेवित्‌” इस वाक्यशेषसे सवंज्ञत्वादि धमं वस्तुतः परमेश्वरम ही घटते है, जड प्रधान अथवा अविद्या 
उपाधिविशिष्ट परिच्छिन्न अत्पन्ञ जीवमें नहीं । तथा अक्षरात्‌ संमवतीह विडम्‌ ईस मृण्डकवाक्यसे 
दौनकके प्रति अंगिराने जायमान प्रपन्चके प्रति कारणरूप भूतयोनिको कहकर आगे भी उप्पद्य मानं 
प्रपचका कारणरूप भूतयोनि शब्दसे ही “यः संज्ञः संवित्‌" इत्यादि भरुतिवाक्यसे सवंज्ञ तथा सव॑- 
वित्‌का वणेन किया है । (तथा अक्षरात्‌" यहाँ जसे अक्षररूप भृतयोनिमें जगत्‌की कारणता प्रति- 


पादित है, वसे ही यः सवक्ञः सववित्‌" इस मन्त्रमे भी सवज्ञत्वादि विरिष्टमे जगत्की कारणता निदि 
है । इन दोनों वाक्थोभे समान निर्दश होनेसे भूतयोनिको प्रत्यभिज्ञा होनेके कारण यहु निश्चय होता है 
कि अक्षररूप भूतयोनिमें सवज्ञत्वादि धमं निदिष्ट है, अतः सवज्ञ परमात्मा ही अक्षररूप भूतयोनि है । 


ॐ तनत्रापरा ऋग्वेदो यजुवदः सामवेदोऽथववेदः; शिक्षा कस्पो व्याकरणं निरुक्तं छन्दो ज्योति 
षमिति 1 अथ परा यया तदक्षरमधिगस्यते ( मु०° १।१।५ ) ( उनमे ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 


.अचि० ६ सु० २९ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १८१ 


श्ङ्व्य तस्येवाश्चरस्य भूतयोनेर ददयत्वादिगुणकस्य वक्तव्यत्वेन प्रतिज्ञातत्वात्‌। कथं तर्हि 
“अक्षरात्परतः परः" इति व्यपदिदयते ? इति; उत्तरसूश्च तद्धक्ष्यामः। अपि चाच द्धे विद्ये 
वेदितव्ये उक्ते --“परा चवापरा च' इति । तत्रापरामरग्वेदादिलक्षणां विद्यामुक्त्वा व्रवीति- 
'अथ परा यया तदक्चरमधिगम्यते' इत्यादि । तच्च परस्य! विद्याया विषयस्वेनाश्चरं श्रुतम्‌ । यदि 
पूनः परमेश्वयदन्यददर्यत्वादिशुणकमक्षरं परि कर्प्येत, नयं परा विद्या स्यात्‌ । परापर 
विभागो द्य विययोरभ्युदयनिःश्रेयसफखतया परिकस्प्यते। नच प्रधानविया निःश्रेयसफखा 
केनचिदमभ्युपगम्यते।$तिखरच विद्याः परतिज्ञायेरन्‌; प्वत्पक्चेऽक्षयद्‌भूतयोने.परस्य परमा- 
त्मनः प्रतिपायमानत्वात्‌ । दवे एव तु विदे वेदितव्ये इह निषद्‌ रं । "कस्मिन्नु गवो विक्ताते सवमिदं 
विज्ञातं मवति" (मु ° ९।१।३) इति चेक विज्ञानेन सर्व॑विज्ञानपेश्चणं सर्वात्मके ब्रह्मणि विवश््य- 
आजे ऽवकर्प्यते, नाचेतनमातरेकायतने प्रधाने, भोग्यव्यतिरिक्ते वा भोक्तरि। अपिच 
स ब्रह्मविद्यां सवविदयाप्रतिष्ठामथर्वाय ज्येष्ठपुत्राय प्राह" (सुण्ड० १।१।१) इति ब्रह्मविदां पाधान्ये- 
चोपक्रम्य परापरविभागेन परां विद्यामकश्चषसाधिगमनीं दरायंस्तस्या ब्रह्मविद्या्वं दरांयति। 


रूपसे कहे ) इसप्रकार प्रकृत भूतयोनि अदश्यत्वादि गुणोंसे सम्पन्न अक्षरके वक्तन्धरूपसे प्रतिज्ञा की है 
अर्थात्‌ इससे ज्ञात होता है कि भूतयोनि भअक्षरसे पर कोई नहीं है । तब “अक्षरात्परतः परः' यह्‌ 
व्यपदेश कंसे किया जाता है ? इसको अगले सूत्रमे कगे । किच यहां दो विद्याएं जानने योग्य कही 
गई है-परा ओर अपरा । इनमे ऋर्वेदादिको अपराविद्या कहकर “अथ परा यया ०' (अपराके निरू- 
पणानन्तर परा विद्या कहते है, जिससे वह अक्ष र अधिगत होता है ) इत्यादि कहते है । वहाँ पराविद्या 
के विषयशरूपसे अक्षर सुना जाता है । यहाँ यदि परमेश्वरे भिन्न अहश्यत्वादि गुण विशिष्ट अक्षरकी 
कल्पना करें तो यह पराविद्या न होगी । निश्चय अभ्युदय भौर निःधेयसके फलकी अपेक्षा विद्याओमे 
यह्‌ परा भौर अपरा विमागकी कल्पना को गई है । प्रधानविद्या मोक्ष फलवारी है ेसाकिसीने भी 
स्वीकार नहीं किया है भौर तुम्हारि मतमे भूतयोनि अक्षरसे पर परमात्माका प्रतिपादन किया जाता दै, 
इससे तुम्हे तीन विचाओंकौ प्रतिज्ञा करनी चाहिए । परन्तु यहाँ जानने योग्य दो ही विद्याएं निदिषट है । 


स्मिन्न मगवो०' ( शौनक-हे मगवनु | किसको जाननेसे यह्‌ सव जानाजताहै?) इस प्रकार 
एकके विज्ञानसे सवेविज्ञानकौ अपेक्षा सर्वात्मक ब्रह्मकी विवक्षा करनेपर सम्मव हो सकती है, अचेतन 


मात्रके एक आश्वय प्रधान अथवा मोग्यसे भिन्न भोक्ताकी विवक्षा होनेपर सम्मवनहींहै। गर 
“स ब्रह्मवि्यां ० ( उसने अपने ज्येष्ठ पुत्र अथ्वको समस्त विद्याओंकी आश्रयभूत त्रह्यविद्याका 
उपदेश किया ) इसप्रकार त्रह्यविद्याका प्रधानरूपसे आरम्भकर पर ओर अपरका विमागकर परा- 
विद्याको अक्षरका ज्ञान करानेवाखोः दिखलति हुए वह्‌ ब्रह्मविद्या है सा [ श्रुति ] दिखलाती है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अथववेद, रिक्षा, कल्प, व्याकरण, निहक्त, छन्द भौर ज्योतिष यह अपरा है तथा जिससे उस अक्षर 


परमात्माका ज्ञान होता है वहु परादै) कम प्रतिपादक ऋग्बेदादिरूप अपरा विद्याका अभ्युदय 
( स्वर्गादि ) फर अनित्य है, इसकिए उसकी निन्दाकर आचायंने मोक्ष अभिलाषी. योग्य शिष्यको 
ब्रह्मविषयक परा विद्याका उपदेश किया'। ब्रहारूप नित्य मोक्ष फलको कहनेवादी विद्या पराविद्या 


भौर अनित्य स्वर्गादि फल प्रतिपादकं विद्या अपराविया है। इस प्रकार फलमभेदसे परा ओर अपरा 
विद्याका विभाग किया गया है । 


% एक ऋग्वेदादि रूप अपरा विद्या, दुसरी प्रधानविषयक विद्या, ओर तीसरी भक्षर भूतयोनिसे 
पर परमात्मविषयक विद्या, इस प्रकार तुम ( पूवपक्षी ) को तीन विद्यां माननी पड़ंगो, जब कि 
भूतिमे दोकाही निर्वेशदै। जैसे कस्मन्रु भगवो' इस श्रुतिमे एकके विज्ञानसे जो सवं विषयक 
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सा च ब्रह्मविदयासमास्या तदधिगम्यस्याश्चर स्याब्रह्मस्वे बाधिता स्यात्‌।* अपरग्वंदादि- 
ठश्चणा क्मंविद्या ब्रह्मविद्योपक्रमे उपन्यस्यते ब्रह्मविदयाप्र्ं सायै । “प्लवा छेते अचा यज्ञरूपा 
अष्टादशोक्तमवरं येषु कम। एतच्च यो येऽभिनन्दन्ति मूढा जरास्थुं ते पुनरेवापियन्ति" (मुण्ड ० १।२।७) 
इत्येवमादिनिन्दावचनात्‌ । निन्दिस्वा चापरां विद्यां ततो विरक्तस्य पर्विदयाधिकारं दशं 
यति "परीक्ष्य लोकान्कमेचितन्तराह्यणो निर्वेदमायान्नास्स्वछतः कृतेन । तद्िक्ञानाथ स गुरमेवामिगच्छेव्स- 
मित्पाणिः श्रोत्रियं बद्यनिष्टम्‌' (सुण्ड १।२।१२) इति । ¢ यत्तृक्तम्‌-अचेतनानां पृथिव्यादीनां 
टछान्तत्वेनोपष्दानाद्‌ए्ान्तिक्रेनाप्यचेतनेन भूतयोनिना मवितव्यमिति) तदयुक्तम्‌ ; नहि 
दण्रान्तदाछन्तिकयोरत्यन्तसाम्येन भवितव्यमिति नियभो ऽस्ति । अपि च स्थूलाः पृथिव्या 





ओर उस वियासे अधिगम्य अक्षरको यदि ब्रह्य स्वीकार न करें तो उसका ब्रह्मविद्या यह्‌ नाम 
बाधित हो जायगा । च्छग्वेदादि अपरां कमंविद्याका शरहाविद्याक्े उपक्रममे त्रहमविद्याकी प्रशंसाके 
किए उपन्यास किया गया है, क्योकि "प्लवा द्यते अदुढा०' ( जिनमें [ ज्ञान बाह्य होनेसे | अवर-- 
निक्रृश कमं आधित कहा गया है वे [ सोलह ऋत्विक्‌ तथा यजमान ओर यजमान पत्नी | ये मठारह्‌ 
यज्ञरूप ( यज्ञके साधन ) अस्थिर एवं नाशवानु ` वतलये गये हँ। जो मढ व्यहीश्रेयदहै' इसप्रकार 
इनका अभिनन्दन करते वे फिर मी जरा-मरणको प्राप्त होते रहते है ) इत्यादि निन्दाका कथन्‌ 
है । ओर “परीक्ष्य लोकान्‌०' (कंसे संपादित लोकोकीं परीक्षा कर ब्राह्मण निवेद [वं राग्य] को प्राप्त 
हो, क्योकरि संसारमें नित्य पदां नहं दै ओर कृत-अनित्यसे प्रयोजन क्या दै ? अतः उस नित्यं वस्तुका 
ज्ञान प्राप्तं करनेके लिए वह्‌ सुमृक्षु पुरुष हाथमे समिधा छक्र श्रोत्रिय ब्रह्य निष्ठ गुरुके पास जावे ) यह्‌ 
श्रुति इस प्रकार अपराविद्याकौ निन्दा कर उससे विरक्त पुरुषका परावि्यामे अधिकार दिखकाती है । 
जो यह्‌ कहा गया है कि पृथ्वौ आदि अचेतन पदार्थोका दहटान्तरूपसे ग्रहण करनेपर दार्टान्तिक भी 
अचेतन भूतयोनि होना चाहिए, वह्‌ ठीक नहीं है, क्योकि टदशन्त ओर दार्शान्विकको सर्वाशमे पूणं 
रूपे समानता हो, ेसा नियम नहीं है। स्थूल पृथ्वी आदि हशन्तरूपसे ग्रहण किये गये हैँ । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विज्ञानका प्रन किया गया है वह्‌ तो सर्वात्मक ब्रहयके ग्रहण करनेसेहौ संग्तहो सक्तादै अचेतन 
प्रधान आदिके ग्रहण करनेसे नही, क्योकि प्रधानक ज्ञानसे उसके कायमात्रका ज्ञान मछेहो जिन्तु 
उसके अकायभूत भोक्ता जोवोका ज्ञान नहीं होगा, तथा जीवके ज्ञान होनेपर मी उसके अकायंरूप 
मोग्यवगंका ज्ञान नहीं होगा, इस प्रकार प्रधान तथा जीवक ज्ञान होनेपर सवंविषयक ज्ञान न होनेके 
कारण एकके ज्ञानसे सवं विषयक न्नानकी प्रतिज्ञा बाधित हो जायगी । इससे भतधोनि ब्रह्मदहीदहै। 

® उद्गाता, प्रस्तोता, प्रतिहर्ता ओर सुब्रह्मण्य ये उद्गातमण रँ । अघ्वयु, प्रतिप्रस्थाता, नेश 
मौर उन्नेता ये अघ्वयुगण हँ । होता, मंत्रावरुण, अच्छावाक ओर ग्रावस्तुत्‌ ये होतृणण है । ब्रह्मा, 
ब्राह्मणच्छसि, आग्निधर भौर पोताये ब्रह्मगणरैँ। ये १६ ऋतम यज्ञ करानेसे ऋत्विज कहुरूति 
हैँ । यज्ञ करनेवाला यजमान व उनकी पत्नीये सब मिलकर १८ होते है । यक्चकै द्वारा निरूपितं 
होनेसे अथवा यज्ञका उनके हारा सम्पादन होनेसे इनको यज्ञरूप कहा गया है । ये यज्ञरूप कमं कर 
जीर उसके अनित्य फलको पाकर प्रसन्न होते हैँ । परन्तु श्रुति कमं मौर कमफलकी निन्दाकर मोक्षकी 
साधनमत पराविद्याका उपदेश करती है.। इसलिए परत्रहाविषयक विद्या पराविद्या रै । 

# (कायं अपने उपादान कारणसे मिन्न नहीं, किन्तु अभित्नही होता दै केवल इतने अंशको 
दिखलनेके किए यहाँ पृथ्वी भादिका दशन्तरूपसें ग्रहण किया गयादहै। किञिद्‌ समान अंशको 
लेकर दृष्टान्त दिये जाते हँ । कायं जगत्‌ अपने उपादानकारण मृतयोनि अक्षर ब्रह्मसे भिन्न नहीं 
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दयो दण्रान्तत्वेनोपात्ता इति ज स्थूल एव दार्ण्मन्तिको भूतयोनिरभ्युपगस्यते । तस्माद 
टस्यस्वादि गणको भूतयोनिः परमेश्वर एव ॥ २९ ॥ 
विशेषणमेदव्यपदेशाभ्यां च नेतरौ ॥ २२॥ 
पदच्छेद--विरोषणभेदव्यपदेशाभ्याम्‌, च, न, इतरौ 
सूजाथ-( विशोषणभेदव्यपदेशाम्याम्‌ ) विशेषण ओर भेदके व्यपदेश-कथनसे भतयोनि 
परमात्मा है, ( च नेतरो ) इतर-जीवं अर प्रधान नहीं । | 
इतश्च परमेश्वर्फव भूतयोनिनंतरो-शारीरः प्रधानं वा । कस्द्रात्‌ ? विरोषणमेदत्य- 
पदेदशाभ्याम्‌। विशिनष्टि हि प्रकृतं भूतयोनि हारीसाद्विटक्चषणत्वेन-- "दिव्यो ह्यमूतः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तरो यजः । अप्राणो ह्यमनाः छुश्रः" (मुण्ड ° २।१।२) इति । नदयो तदिव्यत्वादिविदहोषण- 
मविवाप्रव्युपस्थापितनामरूपपरिच्छेदाभिमानिनस्तद्धर्मान्स्वात्मनि कल्पयतः छारीर स्यो 
पपद्यते । तस्मात्साक्तादोपनिषदः पुरूष द रोच्यते । छतथा प्रधानादपि प्रकृतं भूतयोनि सेदेन 
व्यपदेाति- अक्षरात्परतः परः" इति । अश्चरमव्याक्कतं नामरूपवीजदाक्तिरूपं भूतसृक्ष्ममीश्व- 
राश्रयं तस्येवोपाधिमूतं सवस्माद्विकारात्परो योऽविकारस्तस्मात्परतः पर इति भेदेन व्यप- 
देदात्परमास्मानमिंह विवक्षितं ददायति । नाच प्रानं नाम किचित्स्वतन्त्रं तच्वमभ्युपगम्य 
तस्माद्भेदव्यपदेश उच्यते) किं तहि ? यदि प्रधानमपि कस्प्यमानं श्रुत्यचिरोधेनाव्याङ्तादि- 


इसलिए दार्टस्तिकि भृतयोनि मी स्थरदहीटहो, एेसा नहीं मानाजा सकता ।. इस पूर्वोक्तं रीतिसे 
अटश्यत्वादि गुणवाला भृत्तयोनि परमेश्वर ही है ॥ २१ ॥ 


ओर इस हेतुसे मी परमेश्वर ही भूतयोनि दै, अन्य दो-जीव तथा प्रधान नहीं ह, किससे ? इससे 
कि विशेषण भौर भेदका व्यपदेश ( कथन ) रै । "दिभ्यो ्यमूतः०' ( वहु भक्षर ब्रह्य निस्चय ही दिव्य 
अमूत, पुरुष, बाहर-मीतर विद्यमान, अजन्मा, अप्राण, मनरहित, विशुद्ध एवं शष्ठ अक्षरसे मी 
उत्कृष्ट है ) यह्‌ श्रति प्रकृत भूतयोनिको जीवसे वि लक्षणरूपसे विशेषितं करती है । निश्चय ये दिव्य- 
त्वादि विशेषण. अविद्यासे उपस्थापितं नाम-रूप परिच्छिन्नमे अभिमान करनेवारे ओर उनके जडत्वादि 
धर्मोकी अपनेमे कल्पना करनेवाले जीवमें उपपन्न नहीं होते, इसलिए साक्षात्‌ उपनिषद्‌ प्रतिपाद्य 
पुरुष ही यहां कहा जाता है । इसीप्रकार “अक्षरार्परतः परः यह्‌ श्रुति प्रधानसे मी प्रकृत भूतयोनिका 
भिन्नरूपसे व्यपदेश करती है ! जो अव्याकृत नामरूप ( जगत्‌ ) कै कारणभूत ईदवरकी शक्तिरूप है 
जिसमे भूतोके संस्कार विद्यमान है, चिन्मात्र ईश्वर जिसका आश्रयरहै, उसीका उपाधिमत सवं 
विकारसे परे जो अविकार-अक्षररहै, उस परसे पर ईदवर है । इसप्रकार श्रुति भेदसे व्यपदेश होनेके 
कारणं परमात्माको ही यहां विवक्षितरूपसे दिखलाती है । यहां प्रधान नामवारा कोई स्वतन्त्र 
पदाथं मानकर उससे प्रथक्‌ ईदव रका व्यपदेश टै, टेसा नहीं कहा गया दै । तन क्या कहा गया है ? 
यदि कल्प्यमान प्रधानकी श्रुतिके अविशोधसे अब्याकृत आदि शब्द वाच्यमृत सूक्ष्मरूपसे कल्पना कौ जाती 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किन्तु अमिन्न है एेसा माननेपर एकके ज्ञानसे सबका ज्ञान होतार, यह प्रतिज्ञाभी सिद्धहो 
सकती है, अतः अहश्यत्व ओदि गुणवाला परमेश्वर ही है ॥ २१॥ 

# जीव पक्षका खण्डनकंर अन प्रधान पक्षका खण्डन करते ह--“का्यात्मना प्रधीयते इति 
प्रधानम्‌" ( कायंरूपसे जो परिणामको प्राप्त हो वह्‌ प्रधान अर्थात्‌ अज्ञान है ) यदि इस प्रकारकी 
कल्पना की जाय तो सिद्धान्तमें के विरोध नहीं है, क्योकि इस अनज्ञानसे मिच्च प्रधानमे कोई प्रमाण 
नहीं है । "अरनोति ्याप्नोति स्वविकारजोतं इति अक्षरम्‌" ( अपने विकार समूहुको जो व्याप्त करे 
उसका नाम अक्षर दै ) इस्तसे अक्षर ॒शब्दका अथं अविनारी नहीं है किन्तु इस -व्यु्पत्तिसे अनादि 


१८७ व्रह्यसू्न-शाङ्रभाष्य | अ० १ पा०र 


दाब्दवाच्यं भूत दक्ष्मं परिकस्प्येत, परिकल्प्यताम्‌ । तस्मादमेदव्यपदेशात्परमेश्वरो 
भूतयोनिरिव्येतदिषह प्रतिपाद्यते ॥ 2२ ॥ 

कुतश्च परमेश्वरे भूतयोनिः- 

रूपोपन्यासाच ॥ २३ ॥ 

पदच्छेद--रूपोपन्यासात्‌, च । 

सूजाथं--अग्निमूर्धा' इत्यादि भ्रुतिसे सर्वात्मकत्वके उपन्याससे मी मृतयोनि परमेश्वर ही है । 

अपिं च “अक्षरात्परतः परः* इत्यस्यानन्तरम्‌ (एतस्माजायते प्राणः" इति प्राणप्रभतीनां 
पृथिवीपयन्ताना तच्वानां खंमुक्त्वा तस्यैव भूतयोनेः सर्वविकारात्मकं रूपमुपन्यस्यमानं 
परयामः-अग्निमूर्णा चक्षुषी चन्द्रसूर्यौ दिशः श्रोत्रे वाज्विवृताश्च वेदाः । वायुः प्राणो हृदयं विद्व- 
मस्य पद्यां एथिवी देष सव भूवान्तरास्मा' (मुण्ड २।१।४) इति) त्च परमेश्वर स्थेवोचितम्‌; सवं 
विकारकारणत्वात्‌ ! न हारीरस्य तनुमहिस्नः। नापि प्रधानस्यायं रूपोपन्यासः संमवति 
सवंभूतान्तरा्मत्वासंभवात्‌। तस्मात्परमेश्वर एव भूतयोनिनेतराविति गम्यते । #कथं पुन- 
भूतयोनेयं रूपोपन्यास इति गस्यते ? प्रकरणात्‌, "एषः" इति च प्रकृतायुकषणात्‌। भूतयोनिं 
हि प्रक्रत्य 'एतस्माजायते प्राणः एष सव भूतान्तरात्मा इति वचन भूतयोनिविषयमेव भवति । 
यथोपाभ्यायं प्रकृत्यैतस्माद धीप्वेष वेदवेदाङ्गपारग इति बचनमुपाध्यायविषयं भवति, तदत्‌। 

है तो एेसी कत्पना करो । इस मेदग्यपदेशसे भूतयोनि परमेदवर ही है एेसा यहां श्रुति ओर स्मृतिमें 

पर्तिपादन किया गयारै।) २२॥ | 


ओर परमेश्वर भूतयोनि कंसे दै ? 
मौर “अक्षरात्परतः परः" इसके अनन्तर "एतस्माजायते प्राणः ( इस-अक्षरपुरुषसे प्राण 


उत्पन्न होता है ) इसप्रकार प्राणसे लेकर पृथिवी पयन्त सब तत्त्वोकी सृष्टि कहकर उसी भूतयोनिके 
सवंविकारात्मक उपन्यस्यमान ( कथनका विषय ) रूपको 'अग्निमूर्धा° ( अग्नि-दुरोक जिसका सिर 
है, चन्द्रमा भौर सूयंनेत्ररहै, दिक्चाएं श्रोत्र है, प्रसिद्धवेद वाणीदहै, वायु प्राणद, विश्व हूदयदहै 
ओर जिसके चरणोसे पृथिवी प्रकट हुई है अर्थात्‌ पाद पृथिवी दहै, वह्‌ देव सब भूतोकां अन्तरात्मा.है ) 
इसप्रकार हम देखते हैँ । यह कथन परमेश्वरम ही युक्त है, क्योकि वह सब विकारोका कारण है। 
अल्पमहिमावांरे जीवात्मामे यह्‌ कूपोपन्यास संमव नहीं है । प्रधानम मी यहु रूपोपन्यास सम्मव 
नहीं है, क्योकि इन दोनोमें सवंभूतान्तरात्मत्व सम्मव नहीं है । इससे एेसा प्रतीत होता है कि परमेदवरं 
ही भूतयोनि है अन्य दो-शारीर भौर प्रधान भूतयोनिं नहीं हँ। परन्तु यह कैसे ज्ञातहो कि यह्‌ 
मृतयोनिका रूपोपन्यास है ? प्रकरणसे, क्योकि “एषः” इसप्रकार प्रकृतका अनुकषंण-ग्रहण है । भूत- 
योनिको प्रस्तुतकर “एतस्माज्ायते प्राणः” एष सवंभूतान्तरात्मा' यह्‌ श्रुति वचन भूतयोनि विषयक ही 
है । जसे उपाध्यायको प्रस्तुत ( उदेश्य ) कर कटा गया “एतस्मादधीष्व" “एष वेदवेदाङ्गपारगः” (उसके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
भग्याङृतको यहाँ अक्षर कहा गया है । अक्ष रशन्द वाच्य यह अव्याकृत माया { अज्ञान } पररमात्माकौ 


शक्ति ही जगतका परिणामी उपादान है । यह माया शक्ति मी शक्तिमन्त परमात्मामे आरोपित 
होनेसे मिथ्या है, इसक्लिए वस्तुतः सबका अधिष्ठान होकर परमात्मा ही भूतयोनि सिद्ध होता है ॥२२॥ 
# वृत्तिकारके मतानुसार यह्‌ प्रशन ओौर प्रतिवचन है अर्थात्‌ वृत्तिकार मतके .अनुसार पहर 
सूत्रकी व्याख्या है । 
& जैसे कोई ब्रह्मवित्‌ सर्वात्मित्वकी विवंक्षासे अहमन्नमहमक्तादः' इसप्रकार साम गायन करता 


है, भपनेमे अन्नकी विवक्षासे नहं, वंसे प्रकरणमे मी समज्ञना चाहिए । 


अधि० ६ स्‌० २२ | भापानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८५ 
कथं पुनरदश्यत्वादिगुणकस्य भूतयोनेविग्रहवद्रूपं संभवति ` ? सर्वा्मात्वविवश्षयेद- 
मुच्यते, नतु विग्रहवच्वविवक्षयेव्यदरोषः । 'अहसमन्नभहमन्नादः' (त° ३।१०।६) इत्यादिवत्‌ । 
छअन्ये पुनमेन्यन्ते-नायं भूतयोने रूपोपन्यासः; जायमानत्वेनोपन्यासात्‌। एतस्मान्नायते 
प्राणो मनः स्रेन्दियाणि च। खे वायुर्ज्योतिरापः एथिवी विद्वस्य धारिणी! इति हि पूर्वत्र प्राणादि 
परथिभ्यन्तं तच्वजातं ज्ञायमानत्वेन निरदिक्षत्‌ । उत्तरत्रापि च तस्मादग्निःखमिधो यस्य सूयं 
इत्येवमादि "अतश्च सर्वा ओषधयो रसाश्च' इत्येवमन्तं जायमानत्वेनेव निदंकष्यति । टैव कथम- 
कस्मादन्तयरे भूतयोने रूपमुपन्यसेत्‌ ? सर्वात्मत्वमपि खृष्टि परिखमाप्योपदेश्ष्यति- 
"पुरुष एवेदं विर्व कम" (सुण्ड० २।१।१०) त्यादिना । # श्रुतिस्मुत्योश्च अरोकयदहारीर स्य 
प्रजापतेजन्मादि निर्दिदयमानमुपरभामरे--"हिरण्यगभः समवतताभरे भूतस्य जातः पतिरेक 
आसीत्‌ । सदाधार पृथिवीं यामुतेमां कस्मे देवाय हविषा विधेम" ( ऋ० सं ० १०।१२१।१ ) इति । 
पास अष्ययन करो, यह्‌ वेद ओर वेदाद्धका पारगरत विद्वानु है) यहु वचन उपाध्याय विषयक होता है, 
वसे ही। परन्तु अद्श्यत्व आदि गृणवाले भूतयोनिका मूर्तिमान रूप कंसे समव दहै ? सर्वात्मित्वकी 
विवक्षसि यह कहा गया है विग्रहुवत्वः ( शरीरवाला ) की विवक्षासे नही, इसलिए दोष नहीं है । 
'अहमन्नम० (मे अन्नहुं, मै अन्न मक्षक ह ) इत्यादिके समान । पनः दूसरे एेसा मानते है 
यह्‌ म्‌तयोनिका सूपोपन्यास नहीं है, क्योकि इसका जायमानरूपसे उपन्यास है । एतस्माजायते प्राणः” 
( इस अक्षर पुरुषसे प्राण, मन, सम्पूणं इन्दिया, आकाश, वायु, तेज, जर ओर विश्वको धारणं 
करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है ) -इसप्रकार पुवमन्तरमे प्राणसे केकर पृथिवी पयन्त तत्व समूहकां 
जायमानरूपसे श्रुतिने निदंश किया है। ओर अगे मी तस्मादग्निः० ( सूयं जिसकी समिधा है वह्‌ 
अग्नि-युखोक उस पुरूषसे उत्पच्च हुआ है ) यहसि लेकर “अतश्च ०' ( ओर इसीसे सम्पूणं ओषधिरयां 
ओर रस उत्पन्न हृए ) यहाँ तक ॒ जायमानरूपसे ही निर्देश करेगी । तो यहीं मध्यमे अकस्मात्‌-विना 
कारण मूतयोनिका रूपोपन्यास कंसे किया ? पुरुष एवेदं ०' ( यह सारा प्रपच्छ ओौर कमं पुरुष ही है ) 
दत्यादिसे श्रुति सृष्टिकी परिसमाक्िकर सर्वात्मत्वका मी उपदेश करेगी 1 हम श्रुति ओर स्मृतिमें त्रिभुवनं 
शरीरवाङे प्रजापतिके निदिश्ष्यमान जन्मादिको शहिरण्यगभेः० ( पहर हिरण्यगमं उत्पन्न हुभा, 
उत्पन्न होकर वह॒ मृतसमूहका एकमात्र अधिष्ठाता हुजा । उसने यलोक ओर पृथिवीको धारण किया 
उस एक प्रजापतिदेवकी हधिसे परिचर्या करें ) इस प्रकार उपरन्ध करते हैँ । इस शरुतिस्थ समवतत' 


सत्यानन्दी दीपिका 
# सिद्धान्ती -वृत्तिकारका मत दिखाकर अब स्वामिमतको अन्ये पुनमन्यन्ते' आदिसे अभिव्यक्त 


करते है--"एतस्माज्ायते प्राणः" इत्यादि पूवंमन्त्र तथा "तस्मादग्निः" इत्यादि उत्तर मन्त्र भी मृतयोनिसे 
सष्टिका प्रतिपादन क्रते है । परन्तु मध्यमे “अग्निमूर्धाः इत्यादि मन्त्र अकस्मात्‌ भूतयोनिका रूपो- 
प्यास कंसे करेगा ? अर्थात्‌ यह मन्व भी पूर्वोत्तर मन्त्रके समान मूतयोनिसे ही सृष्टिको कहता है । 

 # पुव॑कल्पमें उत्कृशट उपासना ओर कमंकि समुच्चय अनुष्ठानसे इस कल्पमें सब प्राणिथोकि व्यष्टि 
लिद्खोमे व्यापक, सब प्राणियोके अन्तगंत, एवं ज्ञानेन्द्रिय कर्मन्द्िय जौर प्राणात्मक समा्टिरूप लिङ्खं 
शरोर उत्पत होता है । लिङ्खशरीर सतरह्‌ तत््वोका होता है-- जिसमे पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेन्द्रिय, 
पचि प्राण, मन ओर बुद्धि होते है । व्यष्टि ओर समष्टिमेदसे लिद्धशरीर दो प्रकारका है । व्यष्टि लिङ्ग 
रा रीरके अभिमानीको तैजस्‌ ओर समष्टि लिङ्ग दरीराभिमानीको हिरण्यगमं-सूत्रात्मा कहते है । सूत्रात्मा 
सम्पणं व्यष्टि छि्गोका अधिष्ठाता है, इसलिए हिरण्यगमं सर्वान्तर होनेसे सब मृतोका -अन्तरात्मा 
है । यदि इस पक्षको स्वीकार किया जाय तो “पुरुष एवेदं विइवं कमं' इस. मन्त्रे प्रतिपाद्य परमेश्वरके 
रूप. ( सर्वात्मत्व ) का उपन्यास केवर परमात्माकी प्रतिपत्तिके किए है ` अर्थात्‌ श्रुति, स्मृति प्रति- 


१८६ ब्रह्मसूञ्ज-द्ाङ्स्भाष्य | अण्श्पाण्र्‌ 


सभवतंतेल्यज्ञायतेव्यथंः । तथा स वे शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते । आदिकर्ता स भूतानां 
ब्रह्मा सम॒वतते" ॥ इति च । विकारपुरुषस्यापि स्व॑भूतान्तरात्मत्वं संभवति; प्राणात्मना 
सर्वभूतानामध्यात्ममवस्थानात्‌ । अस्मिन्पक्षे "पुरुष एवेदं विशं कम' इत्यादिसवंरूपो- 
पन्यासः पर मेश्वरपरतिपत्तिहेतुरिति व्याख्येयम्‌ ॥ २२ ॥ 
( ७ वैश्वानराधिकरणम्‌ । घर २४-३२ ) 
वै्वानरः साधारणश्चब्दविशेष,त्‌ ॥ २४ ॥ 
पदच्छेद--वंदवानरः, साधारणशब्दविरोषात्‌ । 
सृत्राथ--( वश्वानर: ) "यस्त्वेतमेवं” इत्यादि श्रुतिमें प्रतीयमान वंश्वानर परमात्मा ही है, 
( साधारणशब्दविशेषात्‌ ) क्योकि यद्यपि यह साधारण वैश्वानर शब्द जठरागिनि, भूताग्नि ओर सूय॑का 


प्रतिपादक है एवं आत्मशब्द जीव तथा परमात्माका प्रतिपादक है, तो भी मूर्धैव सुतेजाः" यह्‌ विशेष 
परमात्मामे ही सम्मवदहै। 


# “को न आरमा रि बह्म" इति, “आत्मानमेवेमं वैश्वानरं संप्रस्य्येषि तमेव नो बहि" (छा° 
५।११।१,६) इति चोपक्रम्य दय॒सूर्यवाय्वाकारावारिप्रथिवीनां खुतेजस्त्वादिगुणयोगमेकेको 
पासननिन्दया च वेश्वानरं प्रत्येषां मूर्घादिभावमुपदिदयाम्नायते-“ यस्त्वेतमेवं भरादेशमात्रममि- 

विमानमात्मानं बैदवानरसुपास्ते स सर्वेषु रोकेषु स्वेषु भूतेषु सर्वेष्वास्मस्वन्नमत्ति तस्य ह वा एतस्या- 
पदका उत्पन्न हुभा एेसा अथं है । तथा शस वै शरीरी० ( निस्वय ही वह्‌ सृष्टिके आदिकालमें उत्पन्न 
होनेके कारण प्रथम शरीरी एवं प्रथम पुरुष कहलाता है । भतोका आदि कर्ता वह्‌ ब्रह्मा पहर पहल 
उत्पन्न हुजा ) । विकार पुरूष ( हिरण्यगमं ) ही सब मृतोका अन्तरात्मा हो सकता है, क्योकि वह्‌ 
प्राणरूपसे सब मतोके शरीरमे स्थित है । इस पक्षमें “पुरुष एवेदं विरवं कमः ( पुरुष ही यह समस्त 


प्रप्च, कम, तप॒ [ ज्ञनि ] मौर इसका फरूप है ) इत्यादि सर्वात्मकत्वकां उपन्यास परमेश्वरकी 
प्रतिपत्तिके लिए है, एेसी व्यास्या करनी चाहिए ॥ २३ ॥ 


को न आत्मा० ( हमारा आत्मा कौन है भौर ब्रहमक्या है ) एेसा ओर “आत्मानमेवेमं०' 
( इस समय आप वश्वानर बगात्माको जानते हँ । उसीका आप हमारे प्रति वणन कीजिए ) एेसा 
उपक्रमक्र चु, सूयं, वायु, आकाश, जल ओर पृथिवीमें से सुतेजस्त्वादिगुण विशि एक-एक उपा- 
सनाकी निन्दा कर भौर वंश्चानरके प्रति इनके मूर्धादिमावकां उपदेश कर श्रुति “यस्स्वेतमेवं ० ( जो 
कोई “यही मँ है" इसप्रकार अभिमानका विषय होनेवाङे इस प्रादेरमात्र वश्वानर आत्माकी उपासना 


करता है वह्‌ समस्त॒लोकोमे समस्तं प्राणियोमे ओर समस्त आत्माओमे अन्न मक्षण करताहै। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
पाय फलसहित सब कम, तप भौर समस्त विश्व पुरुष ही है, इस सर्वातमकत्वके उपन्याससे परमात्मा 


ही मूतयोनि है । अतः मतयोनिरूप ज्ञेय ब्रह्मम ही .अग्निमूर्धाः इत्यादि पुर्वक्त वाक्योका समन्वय है । 
पु वपक्षमे प्रघानादिको उपासना है, सिद्धान्तमे निविरोष ब्रह्मका सचान, इस प्रकार दोनोमे अन्तर है ॥२३॥ 


® श्राचीनशारु ओपमन्यवः० { छा० ५।११ ) ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल, पल्षका 
पुत्र सत्ययज्ञ, मल्लविके पु तरका पूत्र इन्द्र युम्न, शकराक्षका पुत्र जन भौर अद्वतराश्चका पुत्र बुडिल 
एकंत्रित होकर परस्पर विचार करने ल्गेकि कोन आत्मा किं. ब्रह्मः ` जब स्वयं निश्चय न कर सके, 
तो निर्वय करनेके लिए अव अरुणपुत्र उद्ाखकके पास अये, किन्तु वह्‌ स्वयं मी टीक-ठीक नहीं 
जानते थे, अतः उदहालकके साथ मौपमन्यव जादि पाचों मनि राजा अश्वपतिके पास गये भौर 
उससे वश्वानर आत्माकी जिज्ञासां व्यक्त कौ । तब दूसरे दिन प्रातःकाल सबको सन्पूख बैठाकर भश्व- 
पत्नि उनमेसे प्रत्येकसे मलग-अक्ग यहु प्रन किया, तुम किस आत्माकी उपासना करे हो { 


अधि० ७ सू० २ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १८७ 


त्मनो वेरवानरस्य मूर्धैव सुतेजाश्चक्षुर्विश्वरूपः प्राणः परथग्वरर्मास्मा संदेहो बहुलो बस्तिरेव रयिः 
पृथिव्येव पादावुर एव वेदिरछोमानि बर्हिष्यं गाहंपव्यो मनोऽन्वाहायंपचन आस्यमाहवनीयः" 
(छा० ५।१८।२) इत्यादि ।# तत्र संशयः-कि वैश्वनरशब्देन जायो ऽग्निरूपदिदयते, उत 
भूताग्निः, अथ तदभिमानिनी देवता, अथवा हारीरः, आहोस्वित्‌ परमेश्वर इति । कि 
पुनर संशयकारणम्‌ ? वैश्वानर इति जाठरभूतागनिदेवतानां साधारणदाब्दप्रयोगादात्मेति 
च हारीरपरमेश्वरयोः । तन्न कस्योपादानं न्याय्यं कस्य वा हानमिति भवति संदायः । कि 
ताव्परा्तम्‌ ? जाटसेऽग्निरिति। कुतः ? तच्च हि वि्येषेण कचित्प्रयोगो दद्यते-“अक्मभि- 
वैश्वानरो योऽयमन्तः पुरुषे येनेदमन्नं पच्यते यदिदमयते' ( बृह ० ५।९ ) इत्यादो । अग्निमान्नं वा 
स्यात्‌; सामान्येनापि प्रयोगदशंनात्‌; "विश्वस्मा अ्नि सुवनाय देवा वैश्वानरं केत॒मद्वामङृण्वन्‌ 
(ऋ० सं ° १०।८८।१२) इत्यादो । अग्निशसीसय वा देवता स्यात्‌; तस्यामपि प्रयोगदशशनात्‌ । 


` उस इस वदवानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( यलोक ) है, चक्षु विष्वरूप ( सुय ) है, प्राण 
पृथग्वर्त्मा ( वायु ) है, देहका मध्यमाग बहुल ( आकाश ) दै, बस्ति-मूत्रस्थान ही रयि (जल) है, 
पृथिवी दोनों चरण है, वक्षस्थल वेदी है, कोम दमं दहै, हदय गाहुपत्यागिि दै, मन अन्वाहायंपचन है 
भौर मुख आहवनीय है ) इत्यादि कहती है । यहाँ संशय होता है कि क्या वेइ्वानरशम्दसे जठराग्निका 
उपदेश किया जाता है अथवा भूताग्निका अथवा तदभिमानी देवताका अथवा जीवकां अथवा परमेर्वर- 
का ? परन्तु यहाँ संशय होनेका कारण क्याहै? [ संशय होनेका कारण विषयवाक्ये वश्वानर ओर 
अत्मराष्द हैँ ] जठराग्नि, भूताग्नि गौर देवतामें समानरूपे वंइवानर शाब्दका प्रयोग है एवं जीवं 
ओर परमेदवरमे साधारणलू्पसे आत्मशब्दका प्रयोग है । उनमेसे किसका ग्रहण करना उचित 
भौर किसका त्याग, एेसा संय होता है । तब क्या प्राप्त होता है ? परवपक्षी-उन तीनो से जठराग्ति- 
का निस्चय होता है । क्योकि उसमे ही कहीं-कहीं “अयमग्निवश्वानरो० ( यहु अगिन वश्वानर है, जो 
यह्‌ पुरुषके मीतर है . जिससे कि यहु अन्न जो भक्षण किया जाता है वहु पकाया जाता) इत्यादि 
श्रुतिमें विशेषरूपसे वश्रानर शब्दका प्रयोग देखनेमे आता है, अथवा केवल भूतागिन हो, क्योकि उनमें 
मी “विश्वस्मा अग्नि" ( सब भुवनोके लिए देवतानि वश्वानर अग्नि-सुयको दिनकां चिह्ध बनाया, 
कंयोकि सूर्योदय होनेपर ही दिन व्यवहार होता है ) इत्यादि श्रुतिमे वंद्वानर शब्दका सामान्यरूपसे 
प्रयोग देखनेमे आता है । अथवा अग्नि शरीरवाला देवता हो सकता है, क्योकि. उसमे मी वश्वानर 
श्दका प्रयोग देखनेभे आता है, वैश्वानरस्य सुमितौ० ( हम वैश्वानरकी सुमितमें रहँ, क्योकि वह्‌ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उपन्युकरुमार-मे चुलोककौो उपासना करता हुं । राजा--यदि मेरे पास नहीं अतितो इस अन्यथा- 


ग्रहुणके दोषसे तुम्हारा मस्तक गिर जाता । सत्ययज्ञ--म आदित्यको वेश्वानर समज्ञकर उपासना 
करता हूं । अश्च पति--यदि तुम मेरे पासन अते तो इस अम्यथाग्रहण दोषसे अन्धे हो जाति। 
इसीप्रकार अन्य मूनियोसे भी.पचछा गया ओर यह्‌ देखकर . कि उनमेसे प्रत्येक ही वश्वानर आत्माके 
किसी न किसी अद्धकी ही उपासना करता है, उसने उनकी ग्यस्तोपासनाके परिणाममें उनके उसं 
अङ्गके मंग होनेका मयं दिखकाते हए अन्तमे अठारह खण्डमें वं श्वानरके स्वरूपका उपदेश किया है । 

# जसे पूवं अधिकरणमे वाक्यके आरम्भे ज्ञायमानं अदृश्यत्व आदि साधारणं ( ब्रह्य ओर 
प्रधानमें रहुनेवाले ) धमं (यः सवन्ञः सवंवित्‌' इस वाक्यशेषमें स्थित सवंजञत्व आदि लिद्खोसे ब्रह्य- 
परके कहे गये ह, वसे यहाँ मी उपक्रममें स्थित साधारण वश्वानर शब्द उर एव वेदि" ( छा 


५।१८।२ ) वाक्यरोषमें स्थितं ॒होमाधारत्व लिङ्खसे जटरागिनि परक है, इस प्रकार टृष्टन्तसंगतिसे 
कि तावत्‌" इत्यादिसे पूवपक्ष करते ह । 


१८८ मह्यसूच्-दाङरभाष्य [ अ०१पा० 


चवेश्वानरस्य सुमतौ स्याम राजा हि कं भुवनानामभिश्रीः" ( ऋ० सं ° १।९८।१ ) इत्येवमाद्यायाः 
श्रतेदंवतायामेश्वर्याद्यपेतायां संभवात्‌। अथाव्मशब्दसामानाधिकरण्यादुपक्रमे च को न 
आत्मा किं बह्य' इति केवदलात्मदष्दप्रयोगादा्पक्ब्दवरोन वेभ्वानरदाब्दः परिणेय इः युच्यते 
तथापि शारीर आ्मा स्यात्‌ ; तस्य भोकतृप्वेन वेश्वानरसंनिकर्षात्‌ । प्रदेशमाच्रमिति च 
विरोषणस्य तस्मिन्युपाधिपरिच्छिनने संभवात्‌। तस्मान्नेश्वयो वैश्वानर इत्येव॑भप्राक्े ततदद 
मुच्यते-वेश्वानरः परमात्मा भवितुमदहंतीति) कुतः ए साधारणदाब्दविशोषात्‌ । साधारणः 
राब्दयोविशोषः साधारणदाब्द विदोषः। यद्प्येतावुभावप्यात्मवैश्वानरराव्दौ साधारणक्ाब्दो 
वैश्वानर शाब्दस्तु यस्य साधारणः, आरमशब्दश्च द्यस्य, तथापि विदोषो टदयते; येन परः 
मेश्वरपरत्वं तयोरभ्युपगम्यते, तस्य ह वा एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य मूधव सुतेजाः" त्यादि 1 
अच्रहि परमेश्वर एव ययुमूर्ध॑त्वादिविदिरोऽवस्थान्तरगतः प्रत्यगात्मस्वेनोपन्यस्त आध्याना- 
येति गम्यते कारणस्वात्‌। कारणस्य हि सर्वाभिः कार्यगताभिरवस्थाभिरवस्थावच्वाद्युटो 
काद्यवयवत्वमुपपद्यते। स स्वेषु रोकेषु सेषु मूतेषु सवेष्वाव्मस्वन्रमत्ति' इति च सवटोकाद्याश्चयं 
फलं श्रयमाणं परमकारणपरिग्रहे संभवति । "एवं हाऽस्य सव पाप्मानः प्रदूयन्ते" (छा० ५।२४।३) 


सुख देनेवाला भुवनोका राजा है ओर श्री उसके अभिमुख है ) इत्यादि शरुतिसे एेडवयं आदि युक्तं 
देवताके लिए वश्वानर शब्दका प्रयोग सम्भव है । यदि [ आस्मानं वैश्वानरमुपास्ते ] आत्मशन्दके 
सामानाधिकरण्यके ओर कोन आस्मा कि ब्रह्य इस प्रकार उपक्रममे केवल आत्भशब्दका प्रयोग होनेके 
कारण ओर आत्मशब्दके बसे वहवानर शब्द अग्नि आदिको छोडकर आत्मके लिए टै एेसा कहो 
तो मी जीवात्मा आत्मा हो सकता है, क्योकि भोक्ता होनेके कारण वह्‌ वंश्वानरके समीपटहै। भौर 
दूसरी बात यह्‌ है कि श्रादेशमान्रम्‌' इस विशेषणका उस उपाधि परिच्छिन्न जीवमें संभव है, इसलिए 
वंदवानर परमेश्वर नहीं है, सिद्धान्ती-एेषां पूर्वपक्ष प्राप्त होनेपर यह कहते रै--वैश्वानर 
परमात्मा ही हो सकता है । किसपे ? इससे कि साधारण शब्दोका विदेष है । [ अग्नि आदि अथमिं 
समान प्रयोग दिखाई देने पर परमात्माके अथेमे ] साधारण-समान शब्दोका विशेष साधारण- 
राब्दविरोष कहटलछाता रहै । यद्यपि मात्मा ओर 'वंश्वानर' ये दोनों शब्द साधारणं शब्दर्है। 
वदवानरशब्द तो जठराग्नि, भूताग्नि ओर देवता इन तीनोमें समान दै भौर आत्मशब्द जीवात्मा, 
परमात्मा इन दो अर्थोमे समान है, तो मी (तस्य ह वा० { उस आत्मा रूपी वंश्वानरका मूर्धा अति- 
तेजस्वी है ) इत्यादि विद्येष देखनेमे आता है, जिससे कि आत्मशब्द ओर वंर्वानरशब्द परमेश्वर 
परक स्वीकार कयि जाते हैँ । सबका कारण होनेसे दुमधंत्वादि गुण विष्ट ( अधिदेव-त्रिभुवनेरूप ) 
विराट्‌ अवस्थाको प्राप्त हुआ परमेइवर ही ध्यान ( उपासना ) के चिए प्रत्यगात्मरूपसे यहाँ उपन्यस्त 


है एेसा अवगत होता है, क्प्ोकि वह कारणदै। कारणदही कायंगत सब अवस्थाओंसे अवस्थावाखा 
होता है, इसलिए परमेदवरके चरोकादि अवयव हो सकते ह । "स सवषु (जो कोई इस प्रादेशमतर 


वश्वानर आत्माकी उपासना करता है वह्‌ समस्तं रोकोमे, सब मतोमे मौर समस्त आत्माओमे अन्न 
मक्षण कररता है अर्थात्‌ इनके आश्रित सब फलोको प्राप्त करतां है) इस प्रकार सब लोक आदि आश्रय 
श्रूयमाण फल परम कारण परमेदवरके परिग्रहसे ही सम्भव है । “एवं हास्य सरवे ०" (उसी प्रकार जो इस 
सव्यानन्दौ-दीपिका 

# “यस्त्वेतमेवं ० ( जो भी "यही मै ह इस प्रकार अमिमानका विषय होनेवाले इस प्रादेश 
मात्र वेश्वानरकी उपासना करता है उसे सब भोग प्राप्त होति दै ) इस -विषयवाक्यमे पूवश्रृत (त्रिभुवन 
रूप शरीरवाला' यह विशेष लिङ्ग है । इससे आत्मा" ओर वश्वानर ये दोनों शब्द परमेश्व रके लिए 
है जठराग्नि आदिके लिए नहीं, क्योकि त्रिभरुवंनरूप शारीर तो जठराग्नि, भूताग्नि अथवा देवताका 


भधि० ७ सृ्‌० २५] भाषायुवाद-स्यानन्दौ-दीपिकासहित १८९. 


ति च तद्विदः सवंपाप्मप्रदाहश्चरवणम्‌ । “को न आत्मा किं ब्रह्य इति चात्मनब्रह्यशाब्दाभ्या- 
मुपक्रम इत्येवमेतानि लिङ्गानि परमेश्वरमेवावगमयन्ति। तस्मात्परमेश्वर एव वेश्वानरः॥ 
स्मयेमाणमनु मानं स्यादिति ॥ २५॥ 
पदच्छेद-स्मयंमाणम्‌, अनुमानम्‌, स्यात्‌, इति । 
सूज्नाथं--( स्मयंमाणम्‌ ) “यस्याग्निरास्यं” इत्यादि स्मृति प्रतिपादित व्रलोक्यात्मकरूप अपनी 


अपनी मलमृत श्रतिका अनुमान कराता हआ परमात्माका (अनुमानम्‌) ज्ञापक (स्यात्‌) है, (इति) 
अतः वश्वानर परमत्मादहीहै। 


डतश्च परमेश्वर एव वेभ्वानरः, यस्मात्परमेश्वरस्येवाग्निरास्यं चयोमुधंतीरशां 
तेटोक्यातपकं रूपं स्मर्यते-- यस्याग्निरास्यं चयोमूर्धा खं नामिरचरणो क्षितिः । सू्य॑ङ्चक्षर्दिश्षः 
श्रोत्रं तस्मं खोकात्मने नमः ॥ इति। णपतत्स्पयमाणं रूपं मूख्भूतां श्रतिमनुमापयदस्य 
वेदवानरशब्दस्य परमेरवरपरत्वे ऽनुमानं लिङ्गं गमक स्यादित्यथंः। इतिशब्दो देत्वथः 1 
यस्मादिदं गमकं तस्मादपि वेद्वानरः परमाःमेवेव्यथः। यद्यपि स्तुतिरियं (तस्मे खोका- 
त्मने नमः' इति । स्तुतित्वमपि नासति मूरभूते वेद्घाक्ये सम्यगीर रेन रूपेण संभवति । 
द्यां मूर्धानं यस्य विप्रा वदन्तिखं वे नामि चन्द्रसूयोौ चनेत्रे। दिशः श्रोत्रे विद्धि पादौ क्षितिं च 
सोऽचिन्त्यात्मा सवभूतभ्रणेता ॥' इत्येवंजातीयका च स्मरतिरिहोद्‌ाहतंव्या ॥ 2५ ॥ 





प्रकार जाननेवाला होकर अग्निहोत्र करता है उसके सब पाप मस्महो जति है) स प्रकार उस वश्वानर 
ज्ञाताके समस्त पाप नाशका श्रवण ( श्रुति } ओर'को न आत्मा किं ब्रह्म इस प्रकार आत्मा भौर ब्रह्य 
शब्दोसे उपक्रम ये सब किङ्खं परमेरवरका ही ज्ञान कराते हैँ । इसलिए परमेश्वर ही वइ्वानर है ॥२४॥ 

ओर इससे मी परमेर्वर ही वेखवानर है, क्योकि "उसका अग्निमुख है चुलोक मूर्धा है" इस 
प्रकार यह्‌ स्मृति भी परमेदवरके ही त्रलोक्यात्मक रूपका प्रतिपादन करती है । भ्यस्याग्निरास्यं ०? 
( जिसका अग्नि मुख है, यलोक मस्तक, आकाश नाभि, पृथ्वी चरण, सूयं नेत्र ओर दिशां श्रोत्र है, 
उस त्रलोक्यात्माको नमस्कार है ) इस प्रकार यह्‌ स्मयेमाण रूप मी अपनी मृलभूत श्रुतिका अनुमान 
कराता हुआ उस वैश्वानरशब्दके परमेश्वरपरक होनेमे अनुमान-लिङ्ख-ज्ञापक रै पसा अथं है ओर 
सूत्रमे इति" शब्द हतु अथंक है, जिससे वंर्वानर शब्द त्रंरोक्यात्मक रूप परमेश्वरका ज्ञापक है 
इससे भी वरवानर परमेश्वर ही है, यह अथं है । यदपि (तस्मे लोकात्मने नमः' यह्‌ स्तुति है, तथापि 
ममत वेदवाक्यके अभावमे इस प्रकार सम्यगरूपसे स्तुति मी नहीं हो सकती । श्यां मध्निं०' 
( विद्वान रोग दुरोक जिसका मस्तक, आकाश्च नामि, चन्द्र सूयं नेव, दिशाए श्रोत्र, पृथ्वी पाद -कहूते 
रहै, वहु-अचिन्त्यात्मा सम्पूणं मतोका प्रणेता है ठेसा जानो ) इस प्रकारक स्मृति सी यहाँ उदाहरण 
रूपसे देनी चाहिए ॥ २५ ॥ 

सत्यनन्दी-दौपिका 

नहीं हो सकता, कारण कि ये तीनों त्िभरुवनरूप शरीरके तो छोटे-छोटे अङ्खमृत हैँ । अङ्ख कभी पूणं 
अङ्गी नहीं हो प्रकता, जँसे एक नेत्र या मस्तक शरीर नहं हो सकता । इसकिए -तिभुवनरूप शारीर 


परमात्माका ही हो सकता है' कथो वह सबका कारण रै, अतुः आत्मा" ओर वश्वानर" शब्द 
परमात्मा परकेहीदटै।॥ २४॥ 


# 'अग्निमूर्घा चक्षुषि चन्द्रसूयौ दिश्ञः श्रोत्रे वाणिविवृताङ्च वेदाः | 
वायुः प्राणो हृदयः विङ्वमस्य पद्धयां परथिवी द्येष सवभूतान्तरात्मा ॥ (मु ° २।१।४) 
( अग्नि-युलोक जिसका मस्तक है, चन्द्रमा ओर सुय नेत्रै, दिशां श्रोत्र, प्रसिद्ध 
वेद बाणी है, वायु प्राणहै, सम्पूणं विद्व हदय दै भौर जिसके चरणोमे पृथ्वी प्रकट हुई है अथवा 


१९० ्ह्मसूज्-शाङ्रभाष्य [ अ० १ पा०२ 


शब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच नेति चेन्न तथाद्ष्ट्‌ ुपदेशचादसं- 


मावत्पुरूषमपि चैनमधीयते ॥ २६ ॥ 
पदच्छेद््‌--रब्दादिभ्यः, अन्तःप्रतिष्ठानात्‌, च, न, इति, चेत्‌, न, तथा, दृष्टयुपदेशातु, 
असमवात्‌, पुरुषम्‌, अपि, च, एनम्‌, अधीयते । 
सू्राथं--( शब्दादिभ्यः ) स एषोऽगिनर्वेखवानरः' "हदयं गाहप्त्यः' इस प्रकार वश्वानर 
आदि शब्दसे जठर।ग्नि आदि तीन अभ्नियोंकी कत्पना की गई है । वह्‌ प्राण आहूत्तिका आधार कहा 
गया है । (च) ओर { अन्तःप्रतिष्ठानात्‌ ) ुरुषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद' इस प्रकार श्रुतित वंरवानरकी 
अन्तर स्थिति कही गई है, अतः ( न ) वंदवानरशब्दसे परमात्माका ग्रहण युक्त नहीं दै, ( इति चेन्न ) 
ेसा यदि कटो तो यह्‌ कथन युक्त नहीं है, ( दष्टयुपदेशात्‌ ) क्योकि जठराग्निमे ब्रह्मदृ्टिका उपदेश है, 
तथा ( असम्मव,त्‌ ) "उसका चुलोक मस्तक सयं नेत्र है यह्‌ मी उसमे सम्मव नहीं है, इसके अतिरिक्त 
वाजसनेयी ( एनम्‌ ) वश्वानरको ( पुरुषमपि ) पुरुषरूपसे भी ( अधीयते ) वणेन करते हँ । इसलिए 
यह वश्वानरशब्दसे परमेखवरका ही ग्रहण है । 
अत्राह-न परमेश्वरो वैश्वानरो भवितुमर्हति ? रखब्दादिभ्योऽन्तःप्रतिष्ठानाच् 1 
दाब्दस्तावदेश्वानर शब्दो न परमेश्वरे संभवति; अर्थान्तरे रूढत्वात्‌। तथाऽग्निशब्दः स 
एषोऽग्निवेश्वानरः' इति । आदिशब्दात्‌ "हद्यं गाहेपत्यः' ( छा० ५।१८।२ ) इत्याद्यग्निजेताप्र- 
कर्पनम्‌ ।'तचद्धक्तं प्रथममागच्छेततद्धोमीयम्‌' ( छा° ।१९।१ ) इत्यादिना च प्राणाहुत्यधिकः- 
रणतासंकोतंनम्‌ । एतेभ्यो हेतुभ्यो जाठसो वैश्वानरः प्रत्येतव्यः। तथा ऽन्तःप्रतिष्ठनमपि 
श्रयते--धुरुषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद" इति । तच्च जाठरे संभवति । श्यदय्युक्तम्‌ मूरधेव सुतेजा 
पूवंवक्षी कहता है कि कैदवानर परमेश्वर नहीं हो सकता, किससे ? इससे कि रब्दादि ओर 
अन्तःप्रतिष्ठान है । प्रथम तो शब्द-वेदवानर शब्दका परमेश्वरमे प्रयोग ही संमव नहीहै, कारण कि वह्‌ 
अन्य अयेमिं रूढ है । तथा स एषोऽग्निर्वानरः' ( वह्‌ यह्‌ अग्नि वेश्वानर है ) इतत श्नुतिमे अग्नि 
शब्दके साथ वैश्वानर शब्दका प्रयोग होनेस्े अगिनिशब्दका पयोग परमेश्वरम सम्मव नहीं है । [ सूत 
मागस्थ शछब्दादिभ्योः' इसमें ] आदि शब्दसे (हृद्यं गाहपत्यः' ( हृदय गाहुपत्य है ) इत्यादि तीन 
अग्नियोकी कत्पना की गई है । ओर "तच्द्धक्तं' ( भोजनकालमे जो अन्न पहर प्राप्त हो उसका हवन 
करना चाहिए }) इत्यादिसे प्राणाहृतिकी ( वेश्वानरमें ) अधिकरणता कही गई है । इन हैतुभोसे 
वेश्वानरशब्दसे जठराग्नि समन्ननी चाहिए । उसी प्रकार पुर्षेऽन्तःप्रतिष्टितं वेद्‌" ( पुर्ष-देहके 
मीतर स्थितको वह जानता है ) यह्‌ भीतर स्थितिकी श्रुति मी है । वह जठराग्निमे संमव है । मूर्धैव 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पृथ्वी पाद है वह्‌ देव सम्पुणं मतोका अन्तरात्मा है ) यह मुण्डक श्रुति भी अन्याथदृशन' न्यायसे 
वेरवानरके स्वरूपके वणेनमे उपयुक्त समक्षनी चाहिए । 
“अहं वेश्वानरो भूत्वा प्राणिनां देहमाधितः । प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ (गौ १५।१४) 
( प्राणियोके देहका आश्रयणकर अर्थात्‌ देहम स्थिर हूौकर तथा प्राण तथा अपानको 
सम्मिक्ति करता हुम ही वंह्वानर अग्नि होकर चार प्रकारके अघ्नको पचाताहूं) इस प्रकार यहं 


गीता वचन मी परमेस्वरमे ही वद्वानर शब्दका प्रयोग करता दहै । इसलिए परमेद्वर ही वश्वानर 
शन्दसे ग्राह्य है ॥. २५ ॥ 


# यद्यपि चु मृधत्वादि विशेष ईरवर परक ह ओर होमाधारत्वादि विशेष जठराग्नि विषयक दै, 
इस प्रकार दोनों पक्षोका ` समानरूप्रसे भान होता, तो भी परमेश्वर विषयक विशेषका टी ग्रहण 


अधि० ७ स० २६] भाषानुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासहित १९१ 


इत्यादेर्विदोषार्कारणात्परमात्मा वेदवानर इति, अचर व्रमः--कुतो द्येष निणंयः १ यदुभय- 
थापि विक्लेषप्रतिभाने सति परमेद्वरविषय एव विरोष आश्रयणीयो न जाटरविषय इति। 
अथवा भूताम्नेरन्तबंहिश्चावतिषठमानस्येष निदंशो भविप्यति। तस्यापि हि यलोकादि संबन्धो 
प्रन््रव्णीदवगम्यते-“यो मानुना प्रथिवी चासुतेमामाततान रोदसी अन्तरिक्षम्‌" (ऋ० सं ° १०। 
८८२) इर्यादौ । अथवा तच्छरीराया देवतायाणेदवयंयोगादयलोकाद्यवयवःस्वं भविष्यति । 
तस्मान्न परमेश्वरो वैश्वानर इति & अत्रोच्यते-न तथादृणएटयपदेरादिति । न राब्दादिम्यः 
कारणेम्थः परमेश्वरस्य प्रत्याख्यानं युकम्‌। कुतः तथा जाटरापरित्यागेन द्यु पदेशणत्‌। 
परमेश्वरदष्िहिं जाठरे वैश्वानर इदोपदिदयते, "मनो बरद्यप्युपासीत' (छा ० ३।१८।१) इत्यादि- 
वत्‌ । अथवा जाटरवेश्वानरोपाधिः परमेङ्वर इह द्रष्टव्यत्वेनोपदिद्यते, मनोमयः प्राणङरीरो 
मारूपः (छा ० ३।१४।२) इत्यादिवत्‌ । यद्वि चेह परमेश्वसे न विवक्ष्येत, केवर एव जाटयेऽ- 
म्निर्विवक््येत, ततो मूधं व सुतेजा इस्य।देविशेषस्यासंभव एव स्यात्‌। यथा तु देवताभूताभ्नि- 
व्यपाश्रयेणाप्ययं विरोष उपपादयितुं न शक्यते, तथोत्तर सूरे वक्ष्यामः । यदि च केवर एव 


सुतेजाः० ( जिसकी मूर्धा अति तेजस्वी है ) इत्यादि विशेषरूप कारणस वश्वानर परमात्मा है एेसा 
जो कहा गया है, इसपर हम ( परूवपक्षी ) कहते दै--परमात्माका विशेष ( चुमुधर्त्वादि ) तथा 
जठराग्निका विशेष ( होमाधारत्वादि ) इन दोनों प्रकारके विषयोंका यहाँ प्रतिभान हनेसे परमेश्वर 
विषथकं विदोषका ही ग्रहण करना चाहिए ओर जठराग्नि विषयकं विशेषक ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
ेसा निणंय कंसे किया ? अथवा मीतर बाहर रहे हुए भृताभ्तिका मी यह निर्दे हो सक्तादहै, 
क्योकि उसका मी दुरोक आदिके साथ सम्बन्ध धयो मानुना परथवी०ः ( जिसने-मूताग्निने इस 
पृथ्वी, युलोकं भौर अन्तरिक्षको व्याप्त किया है ) इत्यादि मन्त्रसे अवगत होता है । अथवा भूताग्नि. 
जिसका रारीर है उस देवताके एेर्वयं योगसे दुखोकादि अवयव हो सक्ते हँ । इसक्िए वश्वानर 
परमेश्वर नहीं है । सिद्धान्तो---इसपर कहते है--यह उक्त कथन ठीके नहीं है, क्योकि उस प्रकारकी 
दृ्टिका उपदेश है । श्रति स्थित वश्वानर राब्द आदि कारणोसे परमेरवरका निराकरण करना ठीक 
नहीं है, कर्योकिं उस प्रकारकी अर्थात्‌ जठराग्निका त्यागन करनेवाली हष्टिका उपदेश है । “मनो 


बह्येव्युपासीतं' ( मन ब्रह्य है, एेसी उपासना करे ) इत्यादिके समान यहां परमेर्वरकी दृष्टिका जाठर 
वंर्वानरमे उपदेश किया गया. है । ` अथवा (मनोमयः प्राणशरीरो मारूपः' ( वहु मनोमय प्राण- 


शरीर भारूप है ) इत्यादिके समानं जाठर वदवानर उपाधिवाला परमेश्वर यहां द्रश्व्यरूपसे उपदिष्ट है । 
यदि यहां परमेश्वर विवक्षित न हो केव जठराग्नि ही विवक्षित हो तो मूर्धैव सुतेजा' इत्यादि विशेषोका 
असम्मव दही हो जायगा । किच्च देवता ओर भूताग्निका आश्रयण-प्रहूण करनेसे मी [ श्यमूधत्वादि' | 
इस विशेषका उपपादन जिस तरहसे नहीं हो सकता, वह्‌ सब अगे सुत्रमें करगे । ओर यदि केवल 


सत्यानन्दी-दीपिका 
किया शयां है, क्योकि वह्‌ पश्च बलवान है । इस अरुचिसे "अथवा' से दूसरा पक्ष स्थापनं करते है । 


जठराग्निमे दोक मस्तकका सम्भव नः होनेके कारण भूताग्नि ( द्वितीय विकल्प }) का ग्रहण किथा 
गया है । परन्तु वह्‌ जड है, उसकी उपासना कंसे हो, अतः इस पक्षको मी छोडकर उसके अभिमानी 


देवताका ग्रहण किया ग्यारह, क्योकि एेडवयंके योगञ्े द॒लोकादि अवयव हौ सक्तेरहैँ। ओर 
चेतन होनेसे वह उपासनाजन्य फछ्दाता भी है, अतः देवता वश्वानर है, परमेरवर नहीं । 


# परमेश्वर दष्टिसे उपास्य जठराग्निरूप प्रतीकके वाचक अगिन भौर वैश्वानर शन्दोसे लक्षणा 
दारा चुमूधंत्वादि विशिष्ट ईश्वर ही लक्षय है। भौर जठराग्नि आदि उपाधिरूप पक्षमें प्रधानरूपसे 
ईेदवर उपास्य है। इन दोनोमें से प्रतीकपक्षमे ईश्वर गौणरूपसे उपास्य है ओर -उपाधिपक्षमें 


१९२ व्रह्म सूज्-शाङरभाष्य | अ०१पा०२ 


जाटयो विवश्ष्येत्‌ % पुरुषेऽन्तःप्रतिषठितत्वं केवट तस्य स्यान्नतु पुरुषत्वम्‌ । पुरुषमपि चेनम- 
धीयते वाजसनेयिनः-'स एषोऽभ्ि वेदवानरे यत्पुरुष स यो हैतमेवमश्चिवेोश्वनरं पुरषं पुरुषेऽन्तः- 
प्रतिष्ठितं वेद्‌" (श० ब्रा ° १०।५।११ ) इति परमेभ्वरस्य तु सर्वात्मत्वास्पुरुषत्वे पुरुषेऽन्तः 
प्रतिष्ठितत्वं चोभयमुपपद्यते । ये तु "पुरुषविधमपि चनमधीयते' इति पूत्रावयवं पठन्ति, तेषा- 
मेषोऽथंः-केवलजाठरपरिभ्रे पुरषे ऽन्तःप्रतिष्ठितत्वं केवरं स्यान्न पुरुषविधत्वम्‌ । पुरूष- 
विधभपि चंमनधीयते वाजसनेयिनः-पुरुषविधं पुरूषेऽन्तः प्रतिष्टितं वेद्‌* इति । पुरुषविधत्वं 
च प्रकरणायदधिदेवतं दुमूघत्वादि प्रथिवीप्रतिष्ठितत्वान्तम्‌, यच्चाध्यास्मं प्रसिद्धं 
द्युमूधेत्वादि चुवुकप्रतिष्ठिततवान्तं तप्परि गृह्यते ॥ २६ ॥ 
अत एव न देवत। भूतं च ॥ २७॥ 

पदच्छेद--अतः, एव, न देवता, भूतम्‌, च । 

सूजार्थ--( तएव ) युमूधत्व आदि धमकर असंभव हौनेसे ही ( देवता ) देवता (च) 
अथवा ( भूतम्‌ ) भूताग्नि ( न ) वश्वानर शब्द वाच्य नहीं हो सकते । 

यत्पुनश्क्तं भूताम्नेरपि मन्तरवण दयुखोकादि संबन्धद दनान्मूधंव सखुज्ेता इत्यायवयव- 

कस्पनं तस्ये व भविष्यतीति, तच्छारीराया देवताया वेश्वययो गादिति, तत्परि हतव्यम्‌। अरो. 


जठराग्नि ही विवक्षितहो, तो उसमे परुष ( शरीर ) के भीतर स्थिति मात्र संमव हो सकेगी पुरुषत्व 
नहीं । ओर स एषोऽग्नि०' ( जो परुष है वह यह वेदवानर अगिन है जो इस वश्वानर अग्निको इस 
प्रकार पुरुष सदश ओौर पुरुषके मीतर रहनेवाला जानता है वह सवत्र मोग करतादहै) इसप्रकार 
वाजसनेयी च्ाखावारे वंद्वानरका पुरुषरूपसे मी अध्ययन करते हैँ । सर्वात्मक होनेसे परमेरवरमे 
पुरुषत्व अर पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्व ( स्थिति }) ये दोनों उपपन्न होते हँ । ओरजो लोग "पुरुष 
विधमपि' इस प्रकार सूत्रके अन्तिम मागका पाठ स्वीकार करते हँ उनके मतमें यह अथं है--केवल 
जठराग्निका ग्रहण करे तो उसमें पुरुषके अन्दर प्रतिष्ठितत्वं मात्र॒सम्मव होगा पुरुष सदशत्व नहीं । 
किन्तु पुरुषविधं °` ( जो इसे पुरुष सहश ओर पुरुषके अन्तर प्रतिष्ठित जानता है ) इस प्रकार वाजस- 
नेयी शाखावाके इसका पुरुष सहशखूपसे भी अध्ययन करते हैँ । दयुमूधंत्वादिसे ठेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्व 
पयंन्त॒यह्‌ अधिदव ओर ` दुमुधत्वादिसे लेकर चुबुक प्रतिष्ठितत्वं पयन्त जो प्रसिद्ध अध्यात्म पुरुष- 
सटशत्व है वह प्रकरणसे ग्रहण किया जाता है ॥ २६॥ 

मन्त्रम भताग्निका भी दुखोक आदिके साथ सम्बन्ध देखनेमे आता है, इसल्यि मूर्धैव 


सुतेजाः” इत्यादि अवयव कल्पना उसीमे होगी अथवा उस शरीरवारे देवतामें टेश्वयं योगसे उक्त 
मवयव कल्पना होगी एेसा जो कहा गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इस पर कहते है-- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
मख्यरूपसे, इतना दोनों पक्षोमें अन्तर है । इस प्रकार्‌ यहां वश्वानर शब्दसे परमेश्वर ही ग्राह्य है । 


# पहर ईरवरका प्रतीकरूपसे ओर जठराग्निका उपाधिरूपसे ग्रहणं किया गया है । परन्तु 
अब उसका दोनों रूपे स्वीकार न कर केवर जठराग्निको यदि वश्वानररूपसे स्वीकार करे तो उसमें 
पुरुषत्व सम्मव नहीं है, क्योकि वह्‌ जड़ है । अब जठराग्निमें उक्त पुरुष सहशत्वका मी "ुरुषत्वमपि' 


आदिसे निषेध करते हँ । यद्यपि जठराग्निमे देहव्यापित्व पुरुष॒ सदशत्व है, तो भी प्रकरणके बलस 
देहुव्यापित्व-पुरुषसदहरत्व यहां विवक्षित नहीं है, किन्तु चुमूधत्वादिसे लेकर पृथ्वी प्रतिष्ठितत्वं पय॑न्त 


विराट्‌ देहव्यापित्वरूप अधिदव पुरूष. सहं शत्व है तथा उपासकके मस्तकसे लेकर चुबुक-ठोडी पय॑न्त 


अज्गोमें ईरवर संपत्ति अध्यात्म पुरुष सहशत्व है, वह यहां विवक्षित दै । अङ्गम ईश्वर संपत्ति कंसे 
होतो है यह आगे करगे ॥ २६॥ 


अधि० ७ सू० २८ ] भाषायचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित १९३ 


च्यते-अत एवोक्तेभ्यो हेतुभ्यो न देवता वैश्वानरः । तथा भूताग्निरपि न वैश्वानरः । नहि 
भूताग्नेसेष्ण्यप्राशामाजात्मकस्य युमूधंतवादिकल्पनोपपद्यते; विकारस्य विकारान्तरास्म- 
त्वासंभवात्‌ तथा देवतायाः सलयप्यैश्वययोगे न द्यमूधंरवादिकस्पना संभवति । अकारणत्वा- 
त्परमेश्वराधीनेश्वयत्वाच्च । आ्मशन्दासं भवश्च सवप्वेषु पक्षेषु स्थित पव ॥ २७ ॥ 


साक्षादप्यत्रिरोधं जमिनिः ॥ २८ ॥ 
पदन्छेद--साक्षाद्‌, अपि, अविरोधम्‌, जमिनिः । 
सूज्ाथं--(जैमिनिः) जैमिनि मुनिका मत है कि ब्रह्मम (साक्षादपि) जठराग्नि रूप उपाधिके 


विना मी वदवानरशब्दका ( अविरोधम्‌ ) विरोध नहीं है अर्थात्‌ वश्वानरशब्द साक्षात्‌ परमेरवरका 
ही वाचके है, 


#% पूवं जाटसाग्निप्रतीको जाठराग्न्युपाधिको वा परमेश्वर उपास्य इत्युक्तमन्तःपतिश्ठित 
त्वायनुरोधेन,इदानीं तु धिनेव प्रती कोपाधिकस्पनाभ्यां साश्चादपि परमेश्वरोपा सनपरिग्रहेन 
कथिद्धिरोध इति जेमिनियाचा्योँ मन्यते। ननु जाङ्याग्यपरिग्रहे ऽन्तःप्रतिष्ठितत्ववचनं 
शब्दादीनि च कारणानि विरुध्येरन्चिति । अब्रोच्यते--अन्तःप्रतिष्ठितस्ववचनं तावन्न 
विरुध्यते । नहीह "पुरुषविधं पुरूषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद' इति जाठयग्न्यभिप्रायेणेदमुच्यते; तस्या- 

परकृतत्वाद संशाब्दितस्वाच्च । कथं तहि ! यथ्प्रकृतं मूर्धादिवुवुकान्देषु पुरूषावयवेषु पुरुषविधत्वं 

अतएव-उक्त हितुजसे ही वश्वानर देवता नहीं है । तथा मृताग्नि भी वश्वानर नहींहै, क्योकि 
गौष्ण्यप्रकाशमात्रात्मक भूताग्निमे द॒मूघत्वादि कल्पना युक्त नहीं है । क्योकि विकार अन्य विकारका 
आत्मा ( स्वरूप ) मी नहीं हो सकता । तथा देश्वय योग ॒होनेपर भी देवतामे दुमूधंत्वादि कल्पना 
संभव नहीं है, कारण कि वहु किसीका उपादानकारण नहीं है भौर उसका एेऽवयं परमेइवरके अधीन 
है । इन उक्त समी पक्नोमे अत्मशब्दका प्रयोग मी तो असम्भव एेसा सिद्ध रै॥ २७॥ 

पटले “अन्तः प्रतिष्ठितत्व' आदि वचनके बलसे कहू गया है कि जठराग्नि जिसका प्रतीक दै 
अथवा जठरागिनि जिसकी उपाधि है एेसा परमेवर उपास्य है । किन्तु यहाँ आचायं जैमिनिकां अभि- 


मत.है कि वश्वानरशनब्दसे प्रतीक ओर उपाधिकी कल्पनाको त्याग कर साक्षात्‌-सीषे ही `परमेदवरकी 
उपासना स्वीकार करनेमे कोई विरोध नहीं है । यदि जठराभ्निको स्वीकारे नहीं करे त्रौ [ परमेखवरमे | 


अन्तःप्रतिष्ठितत्व वचन ओर शब्द आदि कारण बाधित हो जायेगे ? तो इसके ऽत्तरमें कहा जाता है 
कि अन्त;प्रतिष्ठितत्व वचन तो विरुद नहीं है, क्योकि "पुरुषविधं ० ( पुरुषके सहश ओर पुरुषके 


अन्तःप्रतिष्ठितको जो जानता है ). यह कथन जठराग्निके अभिप्राये नहीं कहा गया है, क्योकि यहाँ 
जटठराभ्निका प्रकरण नहीं है ओर अग्नि आदि शब्दोका वाच्य नहीं है। तब किसर अ्मिप्रायसे कहा भया 


है ? मस्तकसे ठेकर ठोड़ी तक पुरूषके अवयवोमें जो प्रकृत ॒पुरुषसहरयत्व कतिपितं है उसके अमिप्रायसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# 'ुमूर्धा' इत्यादि अवयर्वोका प्रतिपादन, उपासकको सवं फक प्राप्ति ओर उसके सवंपापका 


ना कोन आत्मा किं ब्रह्मः ( हमारा आत्माकौनदहैन्र्यक्यारहै) इस प्रकारका उपक्रम इत्यादि 
हेतु (लिद्ध) भूताग्नि भथवा देवतामें सम्भव नहीं है, इसक्ए भूताग्नि अथवां देवता "वंश्वानर' शब्द- 
का वाच्याथं नहीं है । अतएव 'वंइवानर' शब्दसे परमेश्वरका ग्रहण करन। ही सवथा युक्त है ॥ २७ ॥ 

# पके अगिन ओौर वेरवानर चन्द ईहवरके लक्षक कहे गये हैँ । अब प्रतीक ओर उपाधिकै 
त्यागसे विराट पुरुष स्वरूप भगवापर वेश्वानरका मस्तकसे केकर ठोड़ी पयन्त अद्धोमे जारोप कर ध्यान 
( संपदुपासना ) करना चाहिए, एेसा स्वीकार करनेपर मी श्न्द आदिका विरोध नहीं है, क्योकि 
अगि ओर वंश्वानर शब्द योगवृत्तिसे ईस्वर वाचक दँ मौर “जन्तःस्थित्व' आदि धमं परमेश्वरम 


१९४ ब्रह्मस्‌ च-दाङ्रभाष्य [ अण्श्पा०्रे 


कल्पितं तद्भिप्रायेणेदमुच्यते-- पुरुषविधं पुरुषेऽन्तःप्रतिष्टितं वेद* इति । यथा वृक्षे राखां 
प्रतिष्ठितां पद्यतीति तद्त्‌ 1 # अथवा यः प्रङृवः परमात्मा ऽध्यात्ममधिदेवतं च पुरुषविधत्वो- 
पाधिस्तस्य यतकेवलं साक्षिरूपं तदभिप्रायेणेदमुच्यते-'पुरषविधं पुरषेऽन्तःप्रतिष्ठितं वेद ' इति। 
निरिचते च पूर्वापसयलोचनवरोन परमात्मपरिग्रहे तद्विषय एव वेश्वानर शाब्द,केनचिद्योगेन 
वतिष्यते । विश्वद््वायं नरदचेति, विश्वेषां वाऽयं नरः, विश्वे वा नरा अस्येति विश्वानरः 
परमात्मा; सर्वात्मत्वात्‌। विश्वानर एव वैश्वानरः । तद्धितो ऽनन्या्थः, राक्षसवायसा- 
दिवत्‌ । अभ्निशब्दो.ऽप्यग्रणीरवादियोगाश्रयणेन परमात्मविषय .एव भविष्यति। 
गार्हपद्यादिकल्पनं प्राणाहुलयधिकरणत्वं च परमात्मनोऽपि सर्वात्मत्वादुपपद्यते ॥ २८ ॥ 

कथं पुनः परमेश्वरपरिग्रहे प्रादेशमा्रश्चुतिरूपपद्यत इति तां व्याख्यातुमारभते- 

अभिग्यक्तरित्याहमरथ्यः ॥ २९ ॥ 

पदच्छेद--अमिव्यक्तेः, इति, आदमरथ्यः । 

सूजाथं--( आदमरथ्यः ) आशमरथ्यका मत है कि इति ( यह ) प्रदेशमात्र श्रुति ( अभि- 
व्यक्तः ) अभिव्यत्तिकै. किए है अर्थात्‌ अभिग्यक्तिके अभिप्रायसे है । 

अतिमाच्रस्यापि परमेश्वरस्य प्रादेशमाजत्वमभिव्यक्तिनिमित्तं स्यात्‌ । अभिव्यज्यते 


"पुरुष वधं पुरषेऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद्‌" एेसा कहु गया है 1 जसे क्षमे शाखाको अन्तः प्रतिष्ठित हा देखता 
है" यह्‌ व्यवहार होता है, वसे प्रकृतमें है, अथवा जिस प्रकृत परमात्माकी अधिदेव अौर अध्यात्म पुरुष 
सटश्यत्व उपाधि है उसका उपाधिसे रहित जो केवल साक्षिरूप है उसके अमिप्रायसे "पुरषविधं पुरुषे- 
ऽन्तः प्रतिष्ठितं वेद' एेसा कहा गया है । पूर्वपिर पर्यालोचनके बलसे परमात्माका ग्रहण निर्चत होनेपर 
वश्वानर शाब्द मी किसी योगवृत्तिसे परमेदवर परक ही होगा । "विदवश्चायं नरः च ( सकल प्रपच्च 
रूप यह्‌ .नर-पुरुष ) अथवा "विडवेषां वाऽयं नरः' ( सब कायंका कर्ता ) “विरे नराः ( सब जीव हैँ 
इसके }) “विरवानरः' अर्थात्‌ परमात्मा, क्योकि वहु परमात्मा सवत्मिक है ¦ किञ्च विष्वानर ही 
वश्वानर कटखाता रै । यहापर तद्धित प्रत्यय स्वाथमे है । राक्षस, वायस आदिके समान । अग्निशब्द 
मी अग्रणीत्व ( कमफल प्राप्ति कराना ) आदिक योगका आश्रयण करनेसे परमात्मा विषयक ही होगा । 
सर्वात्मक होनेसे परमात्मामें मी गाहपत्य आदि कल्पना ओर प्राणाहुतिका अधिकरणत्व युक्त है | २८ ॥ 

वैश्वानर ज्ञादि शब्दोसे परमेश्व रका परिग्रह करे तो पुनः प्रादेशमात्र श्रुति कंसे उपपन्न होगी ? ` 
देसी माश्ञङ्कुाके होनेषर उस श्र तिका व्याख्यान करनेके किए सूत्र आरम्म करते ई-- 
निःसीम सवगतः परमेश्व रमे प्रादेरमात्रत्व कथनं अभिग्यक्तिके लिए रहै । उपासकोके लिए 


सत्यानन्दी-दीपिका 


सम्भावित हैँ । इसलिए यहां “अन्तःस्थित्वः राम्दकां अथं उदर स्थित्व नहीं है, किन्तु नखसे लेकर 
शिखा पयन्त अवयव समूहुरूप पुरुष शरीरमे मस्तकसे लेकर- ठोडी पयन्त अङ्घ वक्षमे शाखाकी तरह्‌ 
स्थित है, उन अङ्खोमें सम्पन्न वश्वानर पुरुषमें अन्तः प्रतिष्ठित कहराता है । 

# रक्ष एव राक्षसः" जंसे यहाँ स्वाथमे तद्धित प्रत्यय है, वसे "विद्वानर एव वंहवानरः'मे मी 
समक्षना चाहिए । “नि प्रत्ययान्त गमन अथमे अगि धातुसे अग्नि शब्द निष्पन्न हुआ है । अंगयति 
गमयत्यभ्रं कमणः फलं जगतोऽग्रं जन्म वा प्रापयतीत्यभ्चिरग्रणीरक्तः' (कमंफलको अथवा जगत्‌ जन्मको 


जो प्राप्त कराता है वहु अग्रणी या जनमि कहा जाता है) इस व्युत्पत्तिके आधारपर कमफलको अथवा 
जगत्‌को जन्म देनेवाला तो परमात्मा ही है, अतः श्रुति आदिमे वश्वानर अग्नि भादि शब्दोसे परमात्माका 


ही ग्रहण करना चाहिए भूताग्नि आदिका नहीं । सर्वात्मकं होनेमे प्रमात्मामे ाहपत्य आदि तीनों 
अम्नियोकी कल्पना भौर श्राणाय स्वाहा" इस प्रकार प्राणाहूृतिकी अधिकरणता सवधा युक्त है ॥२८॥ 


अधि० ७ स० २९२३० | भाषावाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित १९९५ 


किट प्रादेरामाजपरिमाणः परमेश्वर उपासकानां कृते । * प्रदेरोषु वा हदयादिषूपरुन्धि- 
स्थानेषु विशेषेणाभिव्यञ्यते। अतः परमेश्वरेऽपि प्रादेरामा्श्चतिरभिष्यक्तेरुपपद्यत 
इत्यादमरथ्य आचायो मन्यते ॥ २९. ॥ 


अनुस्मृतेर्बादरिः ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद-अनुस्मृतेः, बादरिः । 

सूत्रार्थ--( अनुस्मृतेः ) प्रादेश मात्र परिमाणवाले हृदयम स्थित मनसे ध्येय होनेके कारण 
परमेदवर प्रादेशमात्र कहा जाता है, ( बादरिः ) यह आचायं बादरिकां मत है। 

प्रादेरामाज्रहदयप्रतिष्ठेन वाऽयं मनसाऽचस्मयंते तेन प्रादेशमात्र इव्युच्यते । 
यथा प्रस्थमिता यवाः प्रस्था इत्युच्यन्ते, तद्वत्‌ । यद्यपि च यवेषु स्वगतमेव परिमाणं 
प्रस्थसम्बन्धाद्व यज्यते ) नचेह परमेश्वर गतं किचित्परिमाणमस्ति यद्धदयसम्बन्धाद.य- 
ज्यते! तथापि प्रयुक्तायाः प्रादेशमाजश्चुतेः संभवति यथाकथंचिद्‌ नुस्मरणमालम्बनमि 
त्युच्यते । प्रादेदामारत्वेन वायमप्रादेशमा्रोऽप्यनुस्मरणीयः परादेश्माच्रश्चुस्य थवत्तायं । 

वमनुस्मृतिनिमित्ता परमेश्वरे प्रादेशषमाजश्चुतिरिति बाद्रिराचायों मन्यते ॥ ३० ॥ 


परमेश्वर प्रादेलमात्रपरिणामरूपसे ही अभिव्यक्त होता है । अथवा प्रदेशविशेषोमे हृदयादि उपलब्धि 


स्थानोमे विशेषरूपसे अभिव्यक्त होता है, इसलिए परमेदवरमें भौ प्रादेधमात् श्रुति अभिव्यक्तिके कारण 
उपपन्न होती है । एेसा आचायं आदमरथ्य मानते है ॥ २९ ॥ 


अथवा प्रादेशमात्र हूदयस्थित मनसे इस परमेश्वरका स्मरण किया जाता है । इसलिए वह्‌ 
परमेश्वर प्रादेशमात्र कहकाता है । जसे प्रस्थे नपे हृए यव-जौ प्रस्थ कहुकति हैँ । यद्यपि यवका 
अपना परिमाण ही प्रस्थके सम्बन्धसे अभिव्यक्त होता है, परन्तु यहां परमेश्वरगत कुक मी परिमाण 
नहीं है जो ह्‌ दथके सम्बन्धसे व्यक्त हो, तथापि परमेश्वरके ध्यानमे प्रयुक्त हुई श्रादेशमात्र' श्रुतिका 
किसी प्रकार आलम्बन हो सकता है, इसक्िए एेसा कहा है । अथवा [ सूत्रका दूसरा अथं ] प्रादेश- 
मात्र भरुतिकी साथकताके किए प्रादे्मात्र न होनेपर मी उस्र परमेदवरका प्रादेलमात्ररूपंसे ह्‌ दयम 
स्मरण करना चादिए । इस प्रकार प्रादेशमात्र श्रति परमेश्वरके ध्यानके किए एेसा बादरि 
माचायं मानते हँ ॥ ३० ॥ ` 

सत्यानन्दी-दीपिकां 

# “अङ्गष्ठमात्नः पुरूषो मध्य आत्मनि तिष्ठेति ( कठ० २।१।१२ ) ( जो अङ्घष्टमात्र पुरूष 
शरीरके मध्यमे रहता है ) (तमात्मस्थं येऽनुपश्यन्ति घोराः ( कठ० २।२।१२ ) ( अपनी बुद्धिम 
स्थित उस आत्मदेवको जो धीर विवेकी पुरुष देखते हैँ ) शरवरः सवभूतानां हृदेशेऽजुन तिष्ठति 
( गीता० १८।६१ ) ( हे अजुन ! ईउवर सवं प्राणियोके हूदयरूपी देशमें रहता है ) इस प्रकार श्रुति 


भौर स्मृत्िमे परमेदवरकी अमिग्यक्तिका स्थान हृदय ही कहा गया है, वह्‌ हदय प्रादेश परिमाणवाला 





है । ङ्घष्ठ ओर तजंनीके फौडानेमे जितना स्थान भाता हो वह्‌ प्रादेश कहता है । इसप्रकार परमेश्वरमे 
प्रादेश उपाधिके कारण प्रादेश परिमाणका व्यवहार होनेमे कोई विरोध नहीं है ॥ २९॥ 


- न्च 


† 'अष्टमुष्टिभमवेत्‌ कुञ्चिः कुञ्चयोऽष्टो तु पुष्कलम्‌ । पुष्कलानि च चत्वारि आदकः परिकीर्तितः ॥' 
इस मतके अनुसार २५६ मुष्टिका एक आदृक होता है, उसका चतुर्थश्च पुष्कल-प्रस्थ कहराता 
है। किलीके मतम १०२४ युष्टिका एक आदृक होता है, उसका चतुर्था २५६ जुष्टिका प्क 
पस्थ होता हे । 


तस: 


१९६ ब्रह्मसूञ्च-शाङ्करभाप्य [अॐ० १पा०२ 


 संपत्तेरिति जेमिनिस्तथा हि दशयति ॥ ३१॥ 
पदच्छेद-सम्पत्तेः, इति, जंमिनिः, तथा, हि, दशंयति । 
सूज्ाथं-( सम्पत्तेः ) मस्तकसे ठेकर ठोडी पयंन्त प्रादेशमात्र स्थानमें ` सम्पत्तिसे वदवानरको 
उपास्य प्रतिपादित करनेसे परमेरवरमे भी प्रादेशमात्रत्व युक्त है । एेसा ( जमिनिः ) जेमिनि आचायं 
मानते हैँ । ( तथाहि दशयति } वसे ही वाजसनेयित्राह्यण भी मस्तकादिसे लेकर ठोड़ी पयंन्त स्थानम 
वर्वानरका सम्पादन करते हुए प्रादेशमात्र सम्पत्तिको परमात्मामें दिलाता है । 

# संपत्तिनिमित्ता वा स्यास्प्रादेरामाच्रश्तिः। कुतः? तथा दि-समानप्रकरणं वाजस- 
नेयिव्राह्मणं दयप्रश्तीन्प्ृरथिवीपयंन्तांसखरेलोक्याटमनो वेश्वानरस्यावयवानध्या्ममूधंप्रभ- 
तिषु चुव्ुकपर्यन्तेषु देहावयवेषु संपादयत्प्रादे शमात्र संपत्ति परमेश्वरस्य दशंयति-श्रादेश- 
माच्रमिव ह वं देवाः सुविदिता अमिसंपन्नास्तथा नु व एतान्वक्ष्यामि यथा प्रादेशमान्रमेवामिसंपादयि- 
ष्यामोति । स होवाच मूर्धानमुपदिशज्ञवाचष वा अतिष्ठा वैश्वानर इति। चक्षुषी उपदिशन्नवाचेष वै 
सुतेजा वैश्वानर इति । नासिके उपदिशन्नवाचेष वे प्रथग्वत्मार्मा वैश्वानर इति । मुख्यमाकाशयुपदिशक्न- 
वाचेष वै बहुलो वैश्वानर इति । मुख्या अप उपदिङ्ान्नवाचेष वै रयिरवैश्वानर इति । चुञ्ुकमुपदिशन्न- 
वाचष वं प्रतिष्ठा वेश्वानर इतिः । चुवुकमित्यघरं मुखफूककमुच्यते । यद्यपि वाजसनेयके 
योरतिष्ठात्वगुणा समाम्नायते, आदित्यश्च सुतजस्त्वगुणः। छन्द म्य पुनयाः सुतजस्त्वगुणा 

अथवा प्रादेशमात्र श्रुति सम्पत्ति निमित्तक हो सकती है, क्योकि इसी प्रकार समान प्रकरण 
वाला वाजसनेयित्राह्यण च्‌. अदि लोकसे लेकर पृथिवी पयंन्त व्र लोक्यस्वरूप वश्वानर अवथवोको 
अध्यात्म मस्तक आदिसे ठेकर चुबुक पयेन्त दंहिक अवयवोमे सम्पादन करता हुभा परमेश्व रकी प्रादेश- 


मात्र सम्पत्ति दिखलाता है । श्रादेश्लमान्नमिव ह वै देवाः०' (पूवंकालमे देवताओने अपरिच्छिन्न ईइवरको 
भी सम्पत्ति [ उपासना [से प्रादेशमात्रके समान जानकर प्राप्त किया। जैसे मै वरवानरको प्रादेश- 


मात्रे सम्पादन कर सकं वसे उनको [ चुलोकादि अवयवोंको | कहगा, एेसा उनसे कटा, मस्तकका 
उपदेशकर उसने कहा नि्वय यह मेरा मस्तक म्‌ आदि लोकोसे ऊपर स्थित है, अतः द्युलोक वद्वा 
नर है । नेत्रोंका उपदेशकर कहा, निश्चय यह्‌ अत्यन्त तेजवाला वश्वानर है । नासिकाका उपदेशकर 
कहा, निर्चवय यह भिन्न -सिन्न गतिवाला वायु वद्वानरदै। मूखस्थ आकाशका उपदेशकर कहा 
निश्चय यह्‌ व्यापक वश्वानर है । मुखस्थ जलका उपदेशकर कटा, निश्चय यह रयिरूप जक वश्वानर 
है.। चिबुकका उपदेशकर कहा, निइचय यह्‌ प्रतिष्ठाहूप वेदवानर है ) मूखके नीचेके मागको चिबुक 
भर्थात्‌ मुखफलकं कहते हँ । यद्यपि वाजसनेयकमे चंलोकको अतिष्ठात्व ( ऊपर स्थित ) गुणवाला ओर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# इसप्रकार राजा अद्वपतिने प्राचीनशाल आदि ऋषियोसे प्रतिज्ञाकर अपने मस्तकको वहवा- 


तरका मस्तकं कहा है । अमिप्राय यह्‌ है कि अधघ्यात्ममस्तकका अधिदवमस्तकके साथ सम्पदुपासनासे 
भभेदकर ध्यानं करना चाहिए । इसीप्रकार नेत्रादिमें मी समन्चना चाहिए अर्थात्‌ अपने नेत्रपर संकेतकर 
कहा अतितेजस्वी सूयं वंदवानरका नेत्र है । यहा नासिका शब्दसे नासिकामे रहुनेवाला प्राण ग्राह्य है । 
अध्यात्मप्राणमे वेद्वानरके अधिदेव प्राण वायुकौ दृष्टि करनी चादिए । मूखस्थ आकाश ( अध्यात्म 


आकाश ) मे अधिदेव भआकाशकी दृष्टि करनी चाहिए । मूखस्थ लार ( भध्यात्मजल ) मे वंशवानरकी 
बस्तिमें स्थित अधिदंव सरित्समद्रादिरूप जलकी दष्टि करनी चाहिए । अध्यात्म चुवुकमे प्रतिष्ठा 


( वे्वानरके पादरूप पृथिवी ) कौ दृशि करनी चाहिए । इसप्रकार प्रघ्येक अध्यात्म अङ्खोमे प्रत्येक 


अधिदेव अङ्खोकी स्थितिरूप सम्पत्ति करके पूनः अधिदेव अङ्खोमे अभिन्न अध्यात्म अद्धोमे अभेदरूपसे 
समष्टि वद्वानर परमात्माको स्थापनकर उपासना करे ।॥ ३१ ॥ 


अधि० ७ स्‌० २२ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दौीपिकासदहित १९. 


समाम्नायते, आदित्यश्च विश्वरूपत्वगुणः। तथापि नैतावता विरोषेण किचिद्धीयते; प्रादेश- 
मा्रश्रतेरविरेषात्‌ । सर्वंदाखाप्रत्ययत्वाच्च। संपत्तिनिमित्तां प्रदेदामाच्र्रुति युक्ततरं 
ज्ेमिनिराचायों मन्यते ॥२१॥ 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ ॥३२॥ 

पदच्छेद--आमनन्ति, च, एनम्‌, अस्मिन । | 

सूज्जाथं-- च ) गौर ( आमनन्ति ) जाबालशाखावाले कहते दँ कि ( अस्मिन ) प्रादेश 
प्रिमाणमे मस्तक ओर ठोडीके मध्यमे ( एनम्‌ ) परमेश्व रकी उपासना करनी चाहिए । 

छ आमनन्ति चैनं परमेश्वरमस्मिन्‌ मूर्ध॑चुवुकान्तराङे जावा!ला-'य एषोऽनन्तोऽ- 
भ्यक्त आत्मा सोऽविमुक्ते प्रतिष्ठित इति । सोऽविमुक्तः कस्मिन्प्रतिष्ठित इति । वरणायां नास्यां च मध्ये 
प्रतिष्ठत इति । का वै वरणा का च नासीति" (जाबार० १) तत चेमामेव नासिकां या सर्वाणी- 
न्द्रियङूतानि पापानि वारयतीति सा वरणा, सर्वाणीन्द्रियङृतानि पापानि नारायतीति सा 
नासीति वरणा नासीति निरुच्य, पुनरणप्यामनन्ति--“कतमच्चास्य स्थानं मवतीति । भुवो 
णस्य च यः संधिः स एष दुरोकस्य परस्य च संधिमंवतीति' (जावा ° १) तस्मादुपरपन्ना परमेश्वर 
प्रादेरमाच्रश्चतिः। ॐ# अभिविमानश्च॒तिः प्रत्यगात्पत्वाभिप्राया । प्रत्यगात्पतया सर्वेः प्राणि 
भिरभिविमीयत इत्यभिविमानः। अभिगतो वाऽयं प्रत्यगात्यत्वादविमानश्च मानवियोगा- 
आदित्यको सूतेजस्त्वं गुणवाकर। कहा गया है । तथा छान्दोग्यमे दयुलोकको सृुतेजस्त्व -गुणवाला ओर 
आदित्यको विश्वरूपत्व गणवाला कहा है, तथापि इतने विशेषसे कुछ हानि नहीं होती, क्योंकि प्रादेश- 
मात्र श्रुति समानही है मौर सब शाखाओोमं प्रतीयमान वश्वानर उपासना. समान ( एक ) दै, इसक्ए 
प्रादेशमात्र श्रृतिको संपत्ति निमित्तक मानना ही विरोष युक्त है; यह्‌ जेमिनि आचा्यंका मत है ॥३१॥ 

जाबाल राखावाठे इस मस्तक ओर चिबुकके बीचमे परमेश्व रकां स्थान कहते हँ । “य एषो ° 
( जो यहु अनन्त, अपरिच्छिन्न, अन्यक्त आत्मा है वह जीवम प्रतिष्ठित ह । वह्‌ जीव किमे प्रतिष्ठ 
है? वरणा ओर नासिके बीचमे प्रतिष्ठ्तिहै। वरणा ओर नसिक्याहै?) भौर वहाँ इस भ्रुव 


सहित नासिकाका ही वरणा नासि एेसा निवचन कर, जो इन्द्रिय कृत सब पापोका वारण करती है 
वह्‌ वरणा ( भ्रुव) है मौर जो इन्द्रिय कृत सब पापोका नाश करती है वह्‌ नासि (नासिका) है, 


एषा निवंचनकर पुनः कहते हँ 'कतमच्ास्य ° (इसका कौन सा स्थान दहै, घ्र मौर नासिकाकौ जो संधि 
है, वह इस द्युलोक ओर परोकको सन्धि है ) इसलिए पसश्वरमे प्रादेशमात्र श्रुति उपपन्न है । अभि- 
विमान श्र॒ति प्रत्यगात्माके अभिप्रायसे है । प्रत्यगात्मरूपसे सब प्राणी जिसको जानं वह्‌ अमिविमान 


है । अथवा प्रत्यगात्मह्पसे अभिगत ओर विमान ( परिमाण रहित ) होनेके कारण वह अभिविमान 
सव्यानन्दी-दौपिका 
& परमेश्व रमे सम्पत्तिसे प्रादेशमात्र श्रुतिकी उपपन्नता दिखाकर अअ इस विषयमे दुसरी 


श्रुतिकी सम्मति “आसनन्ति' आदि भाष्यसे दिखलति हँ । अत्रिने याज्ञंवल्क्यसे प्रन किया कि जीवका 
स्थान क्या है ? याज्ञवल्क्य भ्रू तथा घ्राणकी जो सन्धिदहै अर्थात्‌ दो मोंहोका जो मध्य स्थान दहै वह 
स्वगलोक ओर ब्रह्मयलोककी सन्धिरूपसे ध्यान करने योग्य है। दोनों लछोकोकी सन्धिका स्थानदही 


जीवका स्थान टै । उसमें स्वगंरोक तथा ब्रह्मरोककौ दृष्टि करनी चाहिए । जीवस्थानमें प्रत्यगृरूपमे 
परमात्मा उपास्य है, अतः परमेश्वरम प्रादेशमात्र श्ति सवथा उपपन्न है । 


# अधिदेव युमूर्धादिको अध्यात्म मूर्धादिमे सम्पादनकर अवयवोकि अभेदसे अवयवीका अभेद 
होनेपर दयुमूर्धादि विशिष्ट वंश्वानरकी आत्मरूप उपासना करना, यह्‌ प्रथम पक्ष है । ओर वेश्वानरके 
युमूरधादिको अपने मुसि ठेकर चुबुक पयन्त छः अद्धोम सम्पादनकर सवत्मि व्वानर ध्येयटै, यह्‌ 


१९८ ब्रह्मसृ्र-काङ्रभाष्य [ अ० १ पा०२ 


दित्यभिविमानः। अभिविमिमीते वा सवं जगत्कारणत्वादित्यभिविमानः। तस्मात्पर. 
मेश्वरो वैश्वानरः इति सिद्धम्‌ ॥ ३२ ॥ 
दति श्रीमच्छङ्करमगवत्पादकतौ शारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादुः ॥ २ ॥ 





प्रथमाध्याये तृतीयः पादः । 
( अत्रास्पष्ट्रह्मलिङ्गानां भ्रायो ज्ञेयबरह्मविष्षयाणां विचारः | 
( १ दुभ्वा्यधिकरणम्‌ स्‌० १-७ ) 


चुभ्बाद्यायतनं स्वक्ब्दात्‌ ॥ ॥ 

पदच्छेद--चुम्वाद्यायतनम्‌, स्वराब्दात्‌ । 

सूज्ाथं--( युम्बायायतनम्‌ ) “यस्मिन यौः पृथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' इत्यादि भ्रुतिमे कहा 
गया है कि द्युलोक, भृरोक, अन्तरिक्ष अ।दि लोक जिसमे कल्पित है, वह्‌ प्रतीयमान बांश्नरय ब्रह्म 
ही है, ( स्वश्षब्दात्‌ ) क्योकि ब्रहमाका वाचक आत्मशब्द श्तिमे ह । 

® इद भ्रयते-"यस्मिन्यौः परथिवी चान्तरिक्षमोतं मनः सहं प्राणेश्च सर्वैः । तमेवेकं जानथ 
आत्मानमन्या वाचो विमुञ्चथाग्रतस्येष सेतुः" ( सुण्ड० २।२।५ ) इति अत्र यदेतदय प्रभरतीनामो 
तत्ववचनादायतनं किचिद्‌ वगम्यते, तत्कि पर ब्रह्म स्यात्‌, आदोस्विदर्थान्तरमिति संदिह्यते 
तत्रार्थान्तरं किमप्यायतनं स्यादिति क्षम्‌ । कस्मात्‌ ? “अश्तस्यष सेतुः इति वणात्‌ । 


है । अथवा जगत्‌का कारण होनेसे वह सबका निर्माता है, अतः अभिविमान है। इससे सिद्ध हआ कि 
परमेश्वर ही वश्वानर है ॥ ३२ ॥ 
स्वामी सस्यानन्द्‌ सरस्वती कृत ॒श्ाङ्करमाप्य-माषानुवादके प्रथम्र अध्यायका द्वितीय पाद्‌ समाघ्त ॥२॥ 
यस्मिन्‌ द्यौः परथिवी०ः ( जिसमे दलोक, पृथिवी मौर अन्तरिक्ष, ओर सम्पूणं प्राणों 
( इन्द्रियो ) सहित मन गथा हज है, उस एक आत्माको ही जानो, भौर सब बातोको छोड़ दो, यही 
अमृत-मोक्ष प्राप्तका सेतु-साघनदै) एेसीश्रूतिदहै। इ श्रुतिमे चयुलोक आदिका ओतप्रोत' इसं 
वचनसे जो यह्‌. कोद एक आश्रय प्रतीत होतार्है। क्या वह्‌ परङ्रह्य है अथवा कोई अन्य पदाथं 
इसप्रकार सन्देह होता है । पूवपक्षी--यहां कोई अन्य पदाथंही आश्रयदहै, एेसा प्राप्त होता दहै 
किससे ? इससे किं अग्टरतस्यंष सेतुः" ( यह अमृतका सेतु है) एेसी श्च ति है । यह छोकमें प्रसिद्ध है कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
द्वितीय पक्ष दै । ओर युमूर्धादि उपलक्षित अनन्त अव्यक्त चिदात्माकी चिदामासरूपमे जीवमें स्थितिका 
सम्पादनकर चिदाभास्रूप जीवको नासिका मौर भरके मध्यम सम्पादन करे अर्थात्‌ नासिकाके मूल 
स्थान दो भ्रुवोके मध्यमे स्थित जीवंरूप चिदाभासमें बिम्बरूपसे साक्षी व अधिष्ठानरूपसे स्थित चिदात्मा 
विश्वेश्वररूप व्र ्वानरका प्रव्यगात्मरूपसे ध्यान करना चाहिए, यह्‌ तृतीय पक्ष दै । इन सब पक्षोका पर्या- 
लोचन करनेपर यह सिद्ध हुमा कि परमेश्वर हो लेश्वानर है जठराग्नि आदि नहीं । अत वश्वानर वाक्य 
उपास्य ब्रह्मम ही संगत होता है । पूवपक्षमे जठसयाग्नि आदिक उपासना है, सिद्धान्तमे ब्रहमको ॥३२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वतौ कत “सत्यानन्दी-दीपिकाः कै प्रथम अध्यायका द्वितीय पाद्‌ समाक्त ५२॥ 
र 
द्वितीयपादे (तस्य ह वा एतस्यात्मनो °' ( उन वश्वानर आत्माका सुदीप्त मूर्धाहै भौर 
विश्वरूप सूयं चक्षु है ) इत्यादि सविशेष वस्तुके प्रतिपादक वाक्योका ब्रह्मम समन्वय दिखलाया गया 
तै । अव निविरेष वस्तुक प्रतिपादक वाक्योका ब्रह्मे समन्वय दिखरनेके लिए तृतीयं पाद आरम्भ 
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पारवान्हि लोके सेतुः प्रख्यातः । नच परस्य ब्रह्मणः पारवच्वं शाक्यमभ्युपगन्तं अनन्तम- 
पारम्‌" ( बृह ° २।४।१२ ) इति श्रवणात्‌ । अर्थान्तरे चायतने परिग्रद्यमाणे स्मृतिप्रसिद्धं 
प्रधानं परिग्रहीतव्यम्‌; तस्य कारणत्वादायतनत्वोपपत्तेः । श्वुतिप्रसिद्धो वा वायुः स्यात्‌ , 
"वायव गौतम तत्सूत्रं वायुना वे गौतम सूत्रेणायं च रोकः परश्च रोकः सर्वाणि च भूतानि संदु्बानि 
भवन्ति" ( बृह ° ३।७।२ ) इति वायोरपि विधारणत्वश्रवणात्‌ । शारीरो चा स्यात्‌। तस्यापि 
भोक्त॒त्वाद्धोग्यं प्रपञ्चं प्रत्यायतनत्वोपपत्तेरित्येवं ॐ पराप्त इदमाह-यभ्वायायतनमिति । 
योश्च भूश्च यभुवो, द्यभुवावादी यस्य तदिदं दयभ्वादि । यदेतदस्िन्वाक्ये योः पृथिव्यन्तरिष्चं 
मनः प्राणा इत्येवमात्पकं जगदोतत्वेन निदिं तस्यायतनं पर ब्रह्म भवितुमदहति । कुतः 
स्वराब्द!त्‌, आत्मशब्दादित्यथैः । आत्मशब्दो हीह भवति-^तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌ 
दति । आत्मशब्दश्च परमात्मपरिग्रहे सम्यगवकस्पते, नार्थान्तरपरिग्रहे । कचिच्च स्वराब्दे- 
नैव ब्रह्मण आयतनत्वं ्रूयते- "सन्मूला सोम्येमाः सर्वाः प्रजाः सदायतनाः सप्प्रतिष्ठाः (छा° 


पेतु परतीरते सम्बद्ध होता है । किन्तु परब्रह्ममे पारवत््व स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योकि 
'अनन्तमपारम्‌' ( वह्‌ अनन्त ओर भपार रहै ) एेसो श्रति है । अन्य पदाथको आश्रयं मानना स्वीकृत 
हो तो [ सास्य | स्मृति प्रसिद्ध प्रधानका ही ग्रहण करना चाहिए, क्योकि वह कारण होनेसे सबका 
आश्रय हो सकता हे । अथवा श्रति प्रसिद्ध वायु जश्रय दहो सकता है, कारण कि "वायुर्वै गोतम ०? (हे 
गौतम । वायु ही वह सूत्र है; वायुरूपं सूत्रकेद्वारा ही यहु लोक, परलोक ओर समस्त मूत समुदाय 
गये हृए हैँ ) इसप्रकार श्रुति वायुको विधारक कहती है । अथवा जीवात्मा आश्रय हो सकता 
है, क्योकि भोक्ता होनेसे वह मी मोग्य प्रपच्चके प्रति आश्रय हो सकता है । सिद्धान्ती-एेसा प्राप 
होनेपर यह्‌ कहते है--शयभ्वाद्यायतनम्‌' इत्यादि । यौर्च भ्व ओर म-य॒भरुवौरहै, वेद्य भौरम 
ह आदि जिसके वहु यह्‌ दयुभ्वादि दै । इस वाक्यमें [ अस्मिन्यौ-श्रृतिवाक्यमे | च, पृथिवी, अन्तरिश्च 
मन, प्राण आदि स्वरूप जो यह्‌ जगत्‌ ओत-प्रोत मावसे ( गुंधा ) निदिषट है, उसका आश्रयं परब्रह्म 
ही हो सकता है, क्योकि स्वशब्द है अर्थात्‌ आत्मशब्द है, एेखा अथं है । यहां "तमेवेकं जानथ०' 
( उस एक आत्माको ही जानो ) इस श्रृतिमे आत्मशब्दका प्रयोग है ओर आत्मशब्द ॒परमात्माके 
ग्रहण करनेमे ही ठीक-ठीक उपपन्न होता है । अन्य पदाथं ( जीव प्रधानादि) कै ग्रहण करनेमें 
नहीं । मौर कहीं-कहीं 'खन्मूखाः सोम्येमाः०' ( हे सोभ्य ! इसप्रकार यह सारी प्रजा सन्मूरके है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होता है । पव वश्वानर अधिकरणमे (तीन लोक-स्वरूप' वे श्वानर ब्रह्यस्वल्प है, एेसां वणेन किया 


गया है । अब तीनों छोकोका आयतन ब्रह्मुसे भिन्न प्रधानं आदिको कहुनेके किए पुवपक्षी दष्टान्त- 
संगतिसे अपने पक्षका स्थापन करते हैँ । ब्रह्म “अनन्त-अपार' है इससे वह किसीकां आश्रय नहीं हो 
सकता, आश्रय तो मर्यादित होतां है । इसक्षए प्रधान ही को आश्य मानना चादिए । प्रधन, वायु 
मौर जीवातमा इन तीनोमं से प्रधान आयतनरूपसे स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योकि वह्‌ श्रुतिसे 
प्रतिपाद्य नहीं है, इसकिए यहाँ वायुको ग्रहण किया गया है, क्योकि 'वायुव गोतम" इत्यादि श्रुतिसे 
प्रसिद्ध है । किन्तु प्रधान ओर वायु इन दोनोमंश्रूति प्रतिपादित भआत्मशब्दकी उपपत्ति न होनेसे 
जीवात्माका ग्रहण. किया गया है, क्योकि वह मोक्ता होनेसे मोग्य प्रपश्चके प्रति माध्रय हो सकता है 


भर उसमे श्वतिप्रतिपा्य आत्मशब्दका प्रयोग भी होता है, इसलिए जीवका आश्वयरूपसे ग्रहण 
केरनादही युक्त दहै। 


# श्यौश्च भूश्च चयसुवौ' चलोक ओर भलोकये श्यम्‌" कहे जाते, यह दन्र समास 
दै, इसके अनन्तर श्यु ओर म्‌ आदि जिसके हँ वह्‌ चुभ्वादि है" यह बहुत्रीहि समासदै। चु, म 
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।८।४) इति । ॐ स्वशब्देनेव चेह पुर स्तादुपरि एच व्रह्म संकीत्यते- पुरुष एवेदं विरवं कम तपो 
ण्ह परामतम्‌' रति । 'ब्रह्यवे दमत पुरस्तादब्रह्य पश्चाद्ढह्य दक्षिणतश्चोत्तरेण (मुण्ड० २।२।११) इति 
च । तच सवायतनयतनवद्धत्रश्रवणात्‌। सच व्रह्म ति च सामानाधिकरण्यात्‌। यथानेकात्म- 
को च्चः हाखा स्कन्धो मूटं चेप्येवं नानारसो विचित्र आत्मेत्यारडा संभवति, तां निवतं 
यितुं साकधारणमाह्‌-'तमेकेकं जानथ आत्मानम्‌" इति । एतदुक्तं भवति-न कायंप्रपञ्चवि- 

णौ विद्धि आत्मा वि्ञेयः 1 1कर तहि ? अविद्याकृतं कार्यप्रपञ्चं विद्यया प्रविखापयन्त- 
स्तमेचेकमायतनभूतमा्मानं जानथंकरसमिति । यथा यस्मिन्नास्ते देवद त्तस्तदानयेव्युक्त 
आसनमेवानयति न देवदत्तम्‌, तद्ध दायतनभूतस्येत्रैकरसस्यात्मनो धिक्ञेयत्वमुपदिद्यते। 
रः {विकाराचताभिसन्धस्य चापवादः ्रयते--"खव्याः स शव्युमाप्नोति य इह नानेव पश्यति 

(का० २।४।११) इति । सच ब्रह्य ति तु सामानाधिकरण्यं पपञ्चविलापनाथ, नानेकररसता- 


सत्‌ ही इसका आश्रय जौर सत्‌ ही प्रतिष्ठा है अर्थात्‌ सत्‌ ही प्रजाको उत्पत्तिमे कारण है, स्थितिमें 
आश्वय है भौर ख्यमें प्रतिष्ठा है ) इसप्रकार श्र॒ति स्वशब्दसे ही ब्रह्मको आयतन कहती है । "पुरूष 
एवेदं °` ( पुरुष ही यह स्र कमं ओर तप है, पर ओर अमृतलूप ब्रह्म है) “द्यैवेदम ० (यह अमृतरूप 
ब्रहमहीआगेदहै, ब्रह्मही पीछे, दक्षिण ओर उत्तरदायी, बवयीब्रह्महै) इन घ्र्‌तियोमे आगे 
ओौर पीछे स्वश्षब्दसे ही ब्रह्मका संकोतंनदहै। ओर इन श्रतियोमे आधार याधेयमावसे ब्रह्यका 

वण होता है, किच्च "सवं ब्रह्मः ( सबब्रह्महै) पसा सामाधिकरण्यहै, इसलिए ससे शाखा 
स्कन्ध ओर मूलके भेदने वृक्ष अनेकात्मक है, वंसे नानारसं (भिन्न भिन्न स्वरूप ) वाङा विचित्र 
आत्मा है, एेसी आरद्का हो सकती है, उसका निवारण करनेके किए 'तमेवकं जानथ आक्रम्‌ 
इसप्रकार सावधारणश्रति कहुती है । तात्पयं यह्‌ है कि कायं प्रपच्छ विशिष्ट विचित्र आत्मा विज्ञेय 
नहीं है, किन्तु अविद्या कृत कायं प्रप्चका विद्यासे बाध करते हए आयतनभूत एकरस उसी एक 
आत्माको जानो । जसे जिस्षपर देवदत्त बेठा है उसे ठे आओ' एेसा कह्नेपर [ श्रोता | भासनको ही = 
आता है देवदत्तको नहीं, वंसे ही आश्रयभत एकरस आत्मा ही विज्ञेयरूपसे उपदिष्ट है । मिथ्या शरीरादि 
विकारोमें आत्मामिमान क लेवालेकी ग्रष्योः सं श्रलयुमा०' ( जो अदितोय ब्रह्मम भेद-सा देखता है वह्‌ 
मृत्युस मृत्यु-जन्म मरण परम्पराको प्राप्त होता है ) इस प्रकार निन्दा सुनी जाती है । "सवं बह्म" 
( सब ब्रहम है ) यह्‌ सामानाधिकरण्य तो प्रपन्चके बाधके लिए है, ब्रह्यकी अनेकरसता प्रतिपादन 


सत्यानन्दी-दीपिका 
भादिमे हैँ जिसके एेसे अन्तरिक्ष, मन, प्राण आ।दरूप जगत्‌का आश्रय. पर ब्रह्यहीहो सक्तादहै 


क्योकि 'तमेवेकं जानथ जआस्मानम्‌' इत्यादि श्र तियोमे आयतनके लिए आत्मशब्दका प्रयोग किया 
गया है । यद्यपि आत्मशब्दसे जीव प्रसिद्ध है, तथापि उपाधिसे परिच्छिन्न जीव कायं-कारणात्मक सम्पूणं 
जगत्‌का आयतन नहीं हो सकता है, इसलिए आत्मशब्द ठीक-ठीक ब्रह्मे ही उपपन्न होता है । 

# “यस्मिन्द्यौ प्रथिवी इस विषयवाक्यसे पूवं “पुरुष एवेदं विइवं केम' इस पूवं ओर "नह्य 
वेदमम्‌तं पुरस्ताद्‌ ब्रह्य" इस उत्तरवाक्यमे पुरुषशब्द अथवा ब्रह्मशब्द भी ब्रह्मका ही स्पष्ट वणन कररता 
है, अतः ये दोनों मन्त्र त्रह्मपरक है, "यस्मिन्यौ एथिवी' यह मध्यवर्ती मन्व भो अवश्य ब्रह्मका ही 


प्रत्िपापक है । इस प्रकार ब्रहम ही स्वर्गादि प्रपच्चका आयतन सिद्ध होता है । (तमेवेक ०" इस श्रुतिवाक्यमें 
एद' अवधारणाथक (निस्वया्थक ) है । भौर श्र ति एकः शब्दसे अनेककी व्यावृत्ति कर आत्माको ही 


लेयरूपसे निर्देश करती है 1 इस प्रकार निविरोष ( निगुण ) ब्रह्मही जेय है, सविरोष ( सगुणं ) नहीं । 
९ रव्योः स सूव्युमाप्नोति' यह्‌ भ्र ति भेदकौ निन्दा करती हे, ओर “सवं ब्रह्म' ( यह सब 
ब्रह्य है ) यह्‌ सामानाधिकरण्य श्रुतिवाक्य ब्रह्मम एकरूपता-एकत्वका प्रतिपादन करता द । जंसे 


ध्रथि० ९ सु० १ ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित २०१ 


परतिपादनार्थम्‌ 1 स यथा सैन्धवघनोऽनन्तरो बाह्यःऽङृत्स्नो रसघन एवेवं वा अरेऽयमात्मानन्तरोऽ- 
बाह्यः करर्स्नः प्रज्ञानघन एव' (बूह ° ४।५।१३) त्यकरसताश्रवणात्‌ । तस्माद्‌य्‌ भ्वायायतन 
परं व्रह्म । यत्तक्त--सेतुश्रतेः सेतोश्च पारवच्योपपत्तेव्रह्मणोऽर्थान्तरेण दयभ्वाद्यायतनेन 
भवितव्यमिति । अ्रोच्यते--विधारणत्वमात्रमत्र सेतुश्रव्या चिवश्यते, न पारवत्वादि । 
नहि मरदास्मयो लोके सेतुर्दष्ट इत्यत्र पि सदासरुमय एव सेतुरभ्युपगम्यते। सेतुराब्दार्थोऽपि 
विधारणत्वमान्नमेव न पारवच्वादि; षिञजो वन्यनकमणः सेतुराष्दबव्युत्पत्तं ; । अपर आह- 
'तवरेके जानथ आत्मानम्‌ इति यदेतत्संकीततमार्मज्ञान, यथ्छतत्‌ अन्या याचो विमुञ्चथ इति 
वाग्विमोचनं, तदजराम्तव्वसाघनत्वाद्‌ अणतस्येष सतुः' इति सेतुश्चत्या संकीत्यते,न तु दभ्वा 
यायतनम्‌। तत्न तदुक्तं सेतुश्रुते्रह्मणो ऽर्थान्तरेण युभ्चाच्ायतनेन भाभ्यमित्येतद युक्तम्‌ ॥१॥ 


ल न धवित = १७०५ चा.) क के 3.9 ^. नेः मेनया, 





 करनेके िए नहीं ह, क्योकि (स यथा संन्धवघनीः ( जिस प्रकार नमकका उला अन्तर ओर बाह्ये 
रहित सम्पूणं रसघन ही है, है मैत्रेयी ! उसी प्रकार यह आत्मा अन्तर बाह्य भेदसे शृन्थ सम्पूणं 
प्रतानघन ज्ञानेकरस ही है) इस प्रकार आत्मा एकरस ( एकरूप ) यूना जाता है। अतएव 
यलोक, भूलोक आएदिका आयटन परब्रह्म है । ओर जो यह्‌ कहा गया है कि श्रतिमे सेतु शब्द है ओर 
सेतु पारवानू होता है, अतः च्यु भू लोकका आश्रय ब्रह्मसे अन्य पदाथ होना चाहिए । उसके उत्तरम 
कहते ह--यहां सेतुद्रुतिसे उसमें केवल विधारणत्व ही विवक्षित हैः पारवत्व आदि नहीं । लोकमें 
मृत्तिका ओर छकड़ीका बना हुआ सेतु ( बांध-पुर } देखने आता है, परन्तु यहाँ (प्रकरणमे) मृत्तिका 
ओर दारुमय ही सेतु स्वीकृत नहीं है, इसलिए सेतुखब्दका अथं भी विधारणत्व ही है पारक््व आदि 
नही, कारण कि बन्धनाथंक “षिभ्‌" धातुसे सेतु शब्द निष्पन्न होता है । दुसरा कहता है--(तमेवेकं°' 
( उसौ एक आत्माको जानो )} इसप्रकार जो आत्मज्ञानका संकीतंन किया गथा है । किच्च “अन्या वाचो 
विमुञ्चथ' आत्मज्ञानातिरिक्त अनात्मपदाथ प्रतिपादकं जो अन्य वाणियोके त्यागका वणेन किया है, वह्‌ 
यहाँ अमृतरूपमोक्षका साधन होनेसे (अश्तस्थैष सेतः' इसप्रकार सेतु श्रुत्िसे स्पष्ट कहा जाता दै, चु मू 
आदिके आश्चयका कथन नहीं होत्ता है । इसके अतिरक्त जो यह. कहा गया है कि सेतु भ्रुतिसे चुम 
आदिका आयतनरूपसे ब्रह्मसे अन्य पदाथं होना चाहिर्‌, यह मी ठीक नहींदहै। १॥ 
सत्यानन्वी-दीपिका 

स्थाणुमें अविद्यसे आरोपित चौर स्थाणुरूप है उससे भिन्न नहीं, वसे अविद्यासे आरोपित यह सारा 
परप्च परमाथतः ब्रह्म है, यह प्रपच्के बाधके लिए है, “जो ब्रह्म है वह प्रपश्च रै" इसप्रकार ब्रहमके 
मिन्न-मिन्न स्वरूपके प्रतिपादनके लिए नहीं है । इसमे ख यथा सैन्धवघनो' यह नियामक श्चति है, 
इसलिए सम्पूणं प्रप्चका आश्वय-अधिष्ठान ब्रह्मं ही है । यद्यपि स्वयं ब्रह्म ही अमृत स्वरूप है, तथापि 
भेदको कल्पना कर 'अशरृतस्यैष सेतुः" एेसा कहा गया है । “सेतुः शब्दका अथं पारवत्तव इसलिए भी 
नहीं हो सकता कि बन्धनाथंक षिञ्‌" धातुसे तुन्‌? प्रत्यय होकर सेतु शब्द निष्पन्न हु है “सिगोति 
बध्नाति इति सेतुः" इस व्युत्पत्तिसे मी यहाँ सेतु शब्दका अथं विधारण है । 

# दयु-भू आदिकरा आश्रयरूप ब्रह्य सेतु शब्दका अथं कहकर सेतु श्रुतिकी ` साथकता दिखायी 
गयी, अव “अपर आह" इत्यादिसे अन्य प्रकार से सेतु श्रुतिका अथं करते हैँ । इससे पारवतत्वकी शङ्का 
भौर आआयतनरूपसे प्रधानादिकी कल्पना नहीं हो सकती । 'अग्रृतस्यैष सेतुः श्रतिस्थ इस सेतु शग्दका 
भथ ब्रहम नहीं किन्तु ब्रह्मज्ञान है, क्योकि वह्‌ अमृतल्प मोक्षका हेतु है। यदिच, भ्‌ आदिके आश्रय- 
रूपसे प्रधानको स्वीकार मौ किया जाय, तोमी ब्रह्यज्ञानसे उपदिष्ट अमृतरूप फल जड प्रधानके 
मानसे असम्भव है, इसलिए यहाँ प्रधान आदिके ग्रहणका प्रसंग ही नहीं है ॥ १ ॥ 


२०२ व्रह्मसूञ्ज-राद्धर भाष्य [ अ०१पा०२ 


ुक्तोपसृप्यन्यपदे शात्‌ ॥२॥ 

सूच्राथं--'तथा विद्वान्‌ नामरूपाद्विमुक्तः' इत्यादि श्रुतियसे "मुक्त पुरुषोसे ब्रह्म प्राप्य है ।' एेसा 
वणन किया गथा है, अतः द॒ म्‌ आदिका अधिष्ठान ब्रहमहीरहै। 

& इतदच परमेव ब्रह्य चयम्वाद्यायतनम्‌। य स्मराम्मुक्तोपसखध्यता ऽस्य व्यपदिदयमाना 
टदयते। मुक्तेरुपखृण्यं मुक्तोपखप्यम्‌। देहादिष्वनास्मस्वहमस्मीत्यात्मवुद्धिरविद्या, ततस्तसपू 
जनादौ रागस्तत्परिभवादौ देषस्तदुच्छदद शम्यं मोहदचेव्येवमनन्तमभेदो ऽनथं त्रातः 
संततः सवषां न प्रत्यक्षः । तद्धिपययेणावियासागद्धेषादिदोषुक्तैरुपखप्यं गभ्यमेतदिति 
युभवाद्यायतनं प्रकृत्य व्यपदेशो भवति । चऋथम्‌ १ 'भिचते हद यमन्थिरिछियन्ते सवसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दृष्टे परावरे" ( सुण्ड० २।२८ ) इत्युक्त्वा ब्रवीति-- “तथा विद्वान्ना- 
मरूपाद्वियुक्तः परात्परं पुरुषमुपैति दिव्यम्‌" ( पण्ड ३।२।८ ) इति । ब्रह्मणदच मुक्तोपखृप्यत्वं 
प्रसिद्धं शास्े--“यदा सवे प्रमुच्यन्ते कामा येऽस्य हदि श्रिताः । अथ मर्घ्योऽश्तो मवस्यत्न ब्रह्म 
सभरनुते' (दृह ० ४।४।७) इत्येवमादौ । प्रधान।दीनां तु न क्वचिम्मुक्तोपसप्यत्वमस्ति प्रसिद्धम्‌ 
# अपि च (तमेवेकं जानथ आत्मानमन्या वाचो विसुञ्थादतस्यैष सेतुः इति वाग्विमोकपूचकं 

विज्ञेयत्वमिह यु भ्वाद्यायतनस्योच्यते । तच्छ श्रुत्यन्तरे ब्रह्मणो दष्टम्‌- (तमेव धीरो विन्ञाय 


ओर इससे चु, आदिका आयतन परब्रह्म ही टै, क्योकि उसमे मृक्तोसे प्राप्यताका ग्यपदेश 
दृष्ट है अर्थाव्‌ वह मुक्तपुरुषोसे प्राप्य कहा गया है । मृक्तोमे प्राप्यको मूक्तोपसृप्य कहते दँ । देहादि 
अनात्मपदाथोमे भै हं" एेसी आत्मनृद्धि अविद्या है । उससे उन देहादि पूजन-सम्मान आदिमे राग, 
उनके अपमान आदिसे देष, उनके नारदशंनसे मय ओर मोह इस प्रकार यह अनेक प्रकारका निरन्तर 


वतमान सवत्र फला हुआ अनथ समुदाय हम सबको प्रत्यक्ष है । परन्तु इसके विपरीत अविद्या, राग 
देष आदि दोषोसे मृक्त हुए पुरुषोसे यह ब्रह्म उपसृप्य-प्राप्य है । द्य भु आदिके आयतन ( ब्रह्म) 


को प्रकृतकर व्यपदेश ह । कंसे ? “मियते हृदयम्नन्थि०' ( उस परावर ब्रह्यका साक्षात्कार कर सेनेपर 
इस जीवकी हृदय ग्रथि हट जाती है; सारे संशय नष्ट हो जते हँ ओर इसके कमं क्षीण हो जिदं) 
इसप्रकार कहुकर श्रुति पुनः कहती है (तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्धान्‌ नाम-रूपसे मुक्तं हौकर 


परात्पर दिव्य पुरुषको प्राप्त हो जाता है) जओौर “यदा सव प्रमुच्यन्ते० ( जिस समय- इसके हूदयमं 
आशित एेहिक एव पारलौकिक मोगकी सम्पूणं वासनाएं समूल नष्ट हो जाती है उस समय मरण- 


धर्मा यह मनुष्य अमृत हो जाता दहै, इसी ररीरमें उसे ब्रह्यप्राप्तिहो जाती दहै) इत्यादि शास्त्रम 
ब्रह्य मृक्तपुरुषोसे प्राप्य है यह्‌ प्रसिद्धहीदहै। प्रधानादि तो कहीं भी मुक्तपुरुषोसे “प्य प्रसिद्ध नहीं है । 
इसके अतिरिक्त (तमेवैकं जानथ ० ( उस एक आत्माको ही. जानो भौर सब "बातोको छोड़ दो । 
यही अमृत [ मोक्ष प्राप्ति | का सेतु [ साधन ] है) इसप्रकार वाणीके त्याग पूवक भू आदिका आश्रय 


( ब्रह्य ). ही यहां विज्ञेयरूपमरे कहा गया है । (तमेव धीरो विक्ञाय० (उसे ही जानकर बुद्धिमानु 


सत्यानन्दी-दीपिक 
# यद्यपि ब्रह्य सबका अपना स्वरूप होनेसे नित्य प्राप्त है, तो मी अविद्यासे स्वमिन्न- सा प्रतीत 


होता है । जब ^तच्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि इत्यादि-महावाक्यों दारा इसे भे ब्रह्म ही हु! एसा भात्म- 
ज्ञान हो जाता है, तब जैसे गङ्खा आदि नदिर्या नाम ओर रूपको छोडकर समूद्ररूप हो जाती है, वसे 
यह्‌ विदान नाम-रूपसे मूक्त होकर ज्योतिःस्वरूपं आत्माको प्रत्यग्ररूपसे प्राप्त हौवा है । कण्ठमूषणके 
समान अविद्याकी निव्॒तिसे ब्रह प्राप्त-सा प्रतीत होता है, बस इसे ही मुक्त पुरुषोद्रारा प्राप्य कंहा गया हे । 

# “अष्टौ स्थानानि वर्णानामुरः कण्ठः शिरस्तथा । जिह्धामूरं च दन्ताश्च नासिकोष्ठौ च तालु च ॥' 
( पा० शि० १३) ( हृदय, कण्ठ, शिर, जिह्वामूल, दांत, नासिका, भोऽ, तालु ये आठ वाभि 
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प्रज्ञां करवीत बाह्मणः । नानुध्यायाद्रहूज्दाब्दान्वाचो विग्लापनं हि तत्‌" । ( बह ° ४।४।२१ ) इति । 
तस्मादपि दय॒भ्वाद्यायतनं पर बरह्म ॥२॥ 
नायुमानमतच्छन्दात्‌ ॥२॥ 

पदच्चेद--न, अनुमानम्‌, अतच्छब्दात्‌ । 

सृज्ाथ--( अनूमानम्‌ ) सांरूप शास्त्रम कल्पित प्रधान (नत) चु, भू आदिका आश्रय नही 
हो सकता, (अतच्छब्दात्‌ ) क्थोकि श्नुतिमें प्रधान प्रतिपादक कोई शब्द नहीं है । 

4 यथ। ब्रह्मणः प्रतिपादको यैशोषिको दे त॒रूक्तो ने वमर्थान्तरस्य वेदोषिको हेतुः प्रतिः 
पादको ऽस्तीव्याह | नानुमानिकं सांख्य स्मरतिपरिकल्पितं प्रधानमिह चु भ्वाद्यायतनत्वेन परति. 
पत्तव्यम्‌। कस्मात्‌ ? अतच्छब्दात्‌। तस्याचेतनस्य प्रधानस्य प्रतिपादकः शब्द स्तच्छब्दः, न 
तच्छब्दो ऽतच्छब्दः । न दयात्राचचेतनस्य प्रधनस्य पतिपादकः कथिच्छब्दो ऽस्ति, येनाचेतनं 

प्रचलनं कारणव्वेनायतनत्वेन वाऽवगम्येत।तद्वि परीतस्य चेतनस्य प्रतिपादकाब्दो ऽजासिति-"य 
सवः सवेवित्‌' (जुण्ड० १।१।९) इत्यादिः । अत एवन वायुरपीह युभ्वाद्यायतनस्वेनाश्रीयते।३॥ 
प्राणश्च ॥५॥ 

पदच्छेद-प्राणभृत्‌,' च । 

सूजाथ--त्रणभृत्‌-जीव नी चु-म्‌ आदिका आश्रय नहींहै, क्योकि उसका प्रतिपादक 
राब्द नहीं हे । 

# यदपि प्रणमतो विज्ञानात्मन आ्मस्वं चेतनत्वं च संभवति, तथाप्युपाधिपरि- 
ब्राह्मण उसमें अज्ञा करे अर्थात्‌ वाक्याथं ज्ञानका सम्पादन करे--बहूत शब्दोका चिन्तन न करे । वह्‌ 
तो वाणीके ल्एिश्वमदहै) इस अन्य श्नुतिमे भी विजेय ब्रह्यहै, यह्‌ देखा गयादै। इससेमीदयु, भ्‌ 
आदिका आयतन परब्रह्यही दहै ।॥ २॥ 

उक्त प्रसंगमे जसे ब्रह्मका प्रतिपादक विशेष-असाधारण हेतु ( आत्मश्चब्द आदि) कहा गया 
है, वसे अन्य पदाथंका प्रतिपादक कोई विदोष हतु नहींदहै, इसक्िए कहते हैँ कि ननानुमानिकम्‌ः 
सांख्य स्मृतिमे कल्पित प्रधानको यहाँ चु, भू आदिके आश्रयरूपसे स्वीकार करना युक्त नहीं है, 
क्योकि वहु अतत्‌ शब्द है । उस अचेतन प्रधानका प्रतिपादक शब्द "तत्‌ शब्द' भौर "तत्‌ शब्द" से 
मिन्न “अतत्‌ शाब्दः हुभां । यहां अचेतन प्रधानका प्रतिपादक एसा कोई शब्द नहींहै किं जिससे 
मचेतन प्रधान कारणरूपसे अथवां आध्रयरूपसे अवगत होता हो, किन्तु यहाँ तो इसके विपरीत चेतनके 
"यः सर्व॑ज्ञः सववित्‌' इत्यादि प्रतिपादक शब्द हैँ । इन्हीं कारणमि वायुको भी यहा, भू आदिका 
आाश्रयरूपसे स्वीकार नहीं कियां जा सकता ।३॥ 

यद्यपि प्राणधारी जीवमे आत्मत्व भौर चेतनत्व सम्भव है, तो मी उपाधिसे परिच्छिन्न.ज्ञानवाठे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
द्दियके स्थान है इनसे वणं आदिका उच्चारण होतादै, अतः इन्ह वाक्‌ शब्दसे कहा जाता 


है, इसलिए आत्मस्वरूपके प्रतिपादक वेदान्त वाक्योका चिन्तनं - ओर कथनं करो एेसा भ्रतिका 
तात्पय है ! सुतरां यह सिद्ध होतादैकि मभू आदिका आयतन परब्रह्म है प्रधान आदि नहीं।॥२॥ 


तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌" अत्र बरह्म समरनुते' इत्यादि श्रतियोमें जसे ब्रह्यके प्रतिपादक 
भात्मा ओर चेतन आदि अनेक असाधारण शब्दै वसे प्रधान व्राचक कोई असाधारण शाब्द नहीं 


है, जिसके बलसे वहू द्य, भ्‌ आदिका आश्चरयहो, अतः श्रुति प्रतिपादित न होनेसे प्रधान ओर वायु 
यु, भ्‌ आदिका भाश्रय नहीं हो सक्ते, किन्तु ब्रह्य ही आश्रय है ।२३॥ 


# शङ्का--नानुमानप्राणश्रतावतच्छब्दात्‌ ( प्रधान ओर जीव चु, भू आदिके आश्रय नहीं रह 
- क्योकि श्वतिमे इसके विपरीत ब्रह्म प्रतिपादक दाब्दं ओरौर दोनोंका प्रतिपादक शब्द ॒श्रुतिमें नहीं है 
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छिन्नज्ञानस्य सर्व्ञत्वायसंभवे सत्यस्मादेवातच्छब्दाट्णखदपि न युभ्वाद्यायतनत्वेना- 
ध्रयितव्यः। न चोपाधिपरिच्छिन्नस्याविभोः प्राणतो चुभ्वा्यायतनत्वमपि सम्यक्स भवति। 
पुथग्योगकरणमुत्तराथम्‌ ॥ ४ ॥ 

कुतश्च न प्राणभ्रदधयुभ्वाद्ययायतनस्वेनाश्रयितव्यः-- 

भेदव्यपदेशात्‌ ॥५॥ 

सूज्ाथ--^तमेवकं विजानथ' ( उसी एक आःत्माको जानो ) इस प्रकार भ्रतिमे ज्ञाता ओर 
ञेयरूपसे जीव ओर परमात्माके भेदका कथन है, अतः जीव चु भू आदिका आश्रय नहीं है 

मेदव्यपदेशर्चेह भवति--"तमेवेकं जानथ आत्मानम्‌' इति ज्ञेयज्ञातृभावेन । त्र 
प्राणचत्तावन्मुमुश्वुत्व(जज्ञाता, परिश्ोषादात्मराब्दवाच्यं बह्म ञेयं चुभ्वायायतनमिति गम्यते, 
न प्राणभृत्‌ ॥५॥ 

कुतश्च न प्राणशरदयुभ्वाद्यायतनत्वेनाश्रयितन्यः-- 

प्रकरणात्‌ ॥६॥ 

सृन्नार्थ--“कसिमन्नु भगवो विज्ञाते०' इस प्रकार ब्रह्मका प्रकरण होने जीव च भू-अदिका 
आश्रय नहीं है । 

प्रकरणं चेद परमात्मनः; "कस्मिन्नु मगवो विते सवमिदं विज्ञातं मवति" (सु° १।१।३) 
इत्येकविज्ञानेन सर्वविज्ञानापेश्चणात्‌ । परमात्मनि हि सर्वाट्भके विज्ञाते सर्वमिदं वितं 
स्यान्न केवर प्राणभृति ॥६॥ 

कुतद्च न प्राणथ्रह्यभ्वाद्यायतनस्वेनाश्रयितव्यः-- 


जीवमे सर्वज्ञत्व आदिका संभव न होनेके कारण दस “अतत्‌ शन्दसे' ही जीवत्माकाभौ चू मू आदिके 
मायतनरूपसे ग्रहण नहीं किया जा सकता दै । किच उपाधि परिच्छिन्न अविभू-अन्यापक जीवात्मा 
दयु-भू जादिका अश्रय भीतो मली-्माति नहींहो सकता। अग्रिम सूत्रम केवल जीवका ही प्रहणहो, 
इस आवृत्तिके लिए ही इस सूव्रकौ पृथक्‌ रचना की गई है ॥ ४ ॥ 

ओर किंस कारणे जीवका चु भू आदिके आश्रयरूपते ग्रहण नहीं करना चाहिए ? 

'तमेवेकं जानथ ० ( उसी एक आत्माको जानो ) इस प्रकार यहाँ ज्ञेय ओर ज्ञातृभावसे भेदका 
केथन दै । उसमें जीव मृमृक्न होनेसे ज्ञाता है, भौर परिशेषसे- अवरिष्ट होनेसे आत्मशब्दवाच्य ज्ञेय ब्रह्य 
द्यु, भू आदिका माश्रय है, एसा ज्ञात होता है, जीव आश्रय नहींदहै।॥ ५1 

मौर किस कारणसे जीवका चु भू भादिके आश्रयरूपसे नहीं ग्रहण करना चाहिए ? 

ओर यह प्रकरण भी परमात्माका दै, क्योकि कस्मन्नु मगवो०' ८ हे भगवन ! किशतके विज्ञात 
होनेपर यह सब ज्ञात हो जाता है ) इस प्रकार एकृके ज्ञानसे सबके विज्ञानकी अपेक्षा ( जिज्ञासा ) कौ 


गयी है । निश्चय ही सर्वात्मक परमत्माके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हौ जाता है, केवल जीवके 
विज्ञात होनेपर यह सब विकार मात्र ज्ञात नहीं हो सकता ॥ ६ ॥ 


गओरदु मभू आदिके आश्रयरूपसे जीवका ग्रहण क्यों नहीं करना चाहिए ? 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए दोनों अतत्‌ शब्द हैँ ) इन॒दोनोके निराकरण करनेके लिए एसे एक ही सूत्रकी रचना क्थों 
नहीं की गयी दै ? समाधान-- भेदग्यपदेशात्‌" इस अगर सूत्रसे जीव ओर प्रधान दोनोके प्रहणका 
सम्मव है, परन्तु इस सूत्रसे प्रधानका मी ग्रहणहो यह्‌ सूव्रकारको अमीष्टनहींदहै, सूत्रकारको तो 
केवल जीवका ग्रहण अभीष्ट है, इसलिए सूत्रकारने श्राणभूच्च' इस सूत्रको पृथक्‌ रचनाकीदहै॥ ४॥ 
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स्थित्यदनाभ्यां च ॥७। 

पदच्छेद--स्थित्यदनाभ्याम्‌, च । | 

सूत्राथं--८दरा सुपर्णा" इस मन्त्रम परमेश्वरकी उदासीनमावसे स्थिति ओर दूसरे-जीवको 
कमंफलके भक्षणका निर्देश है, इस तरह स्थिति मौर मक्षणरूप हेतुभसे भी चु मू*आदिका आश्रय जीव 
नहीं है, किन्तु ब्रह्म हे । 

& द्युभ्वाद्यायतनं च प्रकृत्य द्धा सुपणां सयुजा सखाया' ( सु ३।१।१ ) इत्यत्र 
स्थित्यदमे निदिद्येते । (तयोरन्यः पिप्प स्वाद्रत्ति' इति कमंफलाशनम्‌, अनइनन्रन्योऽभिचाक- 
शीति' इत्योदासीन्येनावस्थानं च । ताभ्यां च स्थित्यदनाभ्यामीश्वरक्ेवज्ञो त गृद्येते। यदि 
चेश्वरो य॒ुभ्वाद्यायतनस्वेन विविक्षतस्ततस्तस्य प्रकृत स्येश्वरस्य क्षेचद्यात्पृथग्वचनमवकर्पते। 
अन्यथा ह्यप्रकृतवचनमाकस्मिकमसंबद्धं स्यात्‌। % नयु तवापि क्चेजज्ञस्येश्व रात्थग्वचनमा- 
कस्मिकमेव प्रसज्येत । न; तस्याविवश्चितत्वात्‌ । क्षेचज्ञो हि कतैत्वेन भोक्त्रवेन च प्रति- 
शारीरं बुद्धयादयुपाधिखंवद्धो छोकत एव प्रसिद्धो नासौ श्रुत्या तात्पयंण विवक्ष्यते । ईश्वरस्तु 

लोकतो ऽप्रसिद्धत्वाच्छरुत्या तात्पयंण विवक्ष्यत इति न तस्याकस्मिकं वचनं युक्तम्‌ । गुहां 
मौरदुभू आदिके आश्वयको प्रस्तुतकर श्भाःसुपर्णा०” ( साथ-साथ रहनेवाले तथा समान 
आस्यानवाले दो पक्षी रारीररूपी एक वक्षका- जश्रय कर रहते हैँ ) इस मन्त्रम स्थिति ओौर भक्षणका 
निर्देश किया गया है । (तयोरन्यः ०' ( उनमेसे एक [.जीव | तो स्वादिष्ट-मधुर .कमफलका मोग करता 
है ) इस मन्त्रांश वाक्यमें क मंफलका उपमोग ओर 'अनदनन्नन्यो ० ( दुसरा-ईश्चर मोग न करता हज 
केवल देखता रहता है ) इसमे उदासीनतापूवंक स्थिति निदि है। इस स्थिति भौर भक्षणे इस 
मन््रमे ईशर ओर जीवका ग्रहण कियाजाताहै। ओरयदि ईश्वर द भू आदिके आश्रयरूपसे 
विवक्षित हो तो उस प्रङृत ईरवरका क्षेत्रज्ञे पृथक्‌ वचन [ “अनशन्नन्यो ० ] उपपन्न होता है, अन्यथा 


यह अप्रकृत वचन, आकस्मिक ओर असम्बद्ध हो जायगा । परन्तु तुम्हारा भी क्षेत्रज्ञ-जीवका ईश्धरसे 
पृथक्‌ कथन आकस्मिक ही प्रसक्त होगा । नहीं, क्योकि जीव अविवक्षितदै। क्षत्रतो कर्ता ओर 


मोक्तारूपसे प्रतिशरीरमे बुद्धि आदि उपाधि्ोसि युक्त दै भौर लोकमे प्रसिद्ध है, इसछिएु वह श्रुतिके 
तात्पयसे विवक्षित नहीं है अर्थात्‌ उसकी विवक्षामें श्रुतिका तात्पयं नहीं है । ईश्वर तो लोकमे अप्रसिद्ध 
होनेसे श्रुत्तिके तात्पयंसे विवक्षित है अर्थात्‌ उसके प्रतिपादनमे श्रुतिका तात्पयं है, इसलिए उसे 
आकस्मिक कहना युक्त नहीं है । श्ुहां ्रविष्टावात्मानौ हिः (त्रण सु० १।२।११) इस सूत्रमेभी 


ः सत्यानन्दी-दीपिका 
® द्रा सुपर्णा०' इस मन्त्रमे स्थिति ( रहना ) से ईश्वर ओर मक्षणसे ` जीवका निर्देश है । यहां 


ईश्वर पदमे उपाधि रहित शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण युक्त है सवंज्ञत्व आदि गुण विरिश्का नहीं; क्योकि वह्‌ 
यहां प्रतिपाद्य नहीं है । प्रतिपाद्य इसकिए नहीं है कि ईङवरकी उदासीनतापूवक स्थिति सम्भव नहीं है । 
किच्च अप्रतिपाद्य अथंका अकस्मात्‌ मध्यमे कथन अप्रकृत, आकस्मिक असम्बद्ध होता है। इससे 
उसका प्रतिपादक होनेसे "अनदनन्नन्यो' यह भ्रुतिवाक्य भी अप्रकृत, आकस्मिक ओर असम्बद्ध हो 
जायगा । जब ईद्व रपदसे शुद्ध ब्रह्मका ग्रहण करते हैँ तो ब्रह्मका जीवसे “अनडइनन्नन्यो' यह्‌ पृथक्‌ वचन 
संगत होता है । इसलिए (अनदनज्नन्यो °` यह्‌ श्रति वाक्य शुद्ध ब्रह्मका ही प्रतिपादक है । इस प्रकार 


इस मन्त्रमे स्थिति ओर मक्षण पदके निर्देशसे जीव ओर तब्रह्मका भेदपूवंक वणन । इसकिए जीव 
नियम्य है ओर ईश्वर नियामक । ग्रंथकारके आशयको न समक्षकर पूवंपक्षी ननु" से लद्धाकरतेहै। 


ॐ मदि भायतनरूपसे जीवको विवक्षित न माने तो तुम्हारे सिद्धान्त मे मौ ईङवरफे बोधक 
वचनोसे भिन्न जीय बोधक "तयोरन्यः इत्यादि वचनं आकस्मिक ही होगे । सिद्धान्ती इस शङ्धाका 
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प्विष्टावात्मानौ हि" (त्र ° १।२।११।३) इत्यत्राप्येतदरिातं रा सुपर्णाः इत्यस्याम॒चीश्वरश्येचज्ञा- 
बुच्येते इति । ® यदापि पैदगयुपनिषत्छृतेन व्याख्यानेनास्याखरचि सच्वक्षेबक्ञावुच्येते तदापि 
न विरोधः करिचत्‌ । कथम्‌ ? प्राणमरद्धीद घरादिच्छिद्रवत्सत्वाद्यपाध्यभिमानिष्येन परति- 
शरीरं ग्रह्यमाणो युभ्वाद्यायतनं न भवतीति निषिध्यते । यस्तु सवंरारीरेषूपाधिभिविनोप- 
लक्ष्यते, परमात्मेव सख भवति । यथा घरादिच्छिद्राणि घरादिभिरुपाधिभिर्विनोपटक्ष्यमा- 
णानि महाकाङ्ा एव भवन्ति, तद्वत्‌ प्राण्रतः परस्मादन्यत्वाुपपत्तेः प्रतिषेधो नोपपद्यते । 
तस्मात्सच्वाद्यपाप्यभिमानिन एव दयथ्वादयायतनस्वप्रतिषेधः ! तस्सार्परमेच ब्रह्य यभ्वाया- 
यतनम्‌ } तदेतत्‌ अदुश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः" (° सू० १।२।२१) इध्यनेनेव सिद्धम्‌ । तस्येव 
हि भूतयोनिवाक्यस्य मध्य इदं पडितम्‌ 'यस्मिन्ौ एथिवी चान्तरिक्षम्‌" इति । प्रपञ्चाथं त॒ 
पुनरुपन्यस्तम्‌ ॥७॥ 
( २ भूमाधिकरणम्‌ सू० <-९ ) 
भूमा सप्रसादादध्युपदेशत्‌ ॥<८॥ 

पदच्छेद--मूमा, सम्प्रसादाद्‌, अधि, उपदेशात्‌ । 

सू्राथं-( भूमा) “भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्यः" यह्‌ श्रुतयुक्त भूमा परमात्माहीहै। 
( सप्रसादादधि ) क्योकि संप्रसाद संज्ञक प्राणके उपदेशके अनन्तर (उपदेशात्‌) उसका उपदेश दै । 

# इद समामनन्ति-- "भूमा स्वेव विजिश्षासितन्य इति भूमानं मगनो विजिज्ञास इति । 





यहु ( जीव ओर परमात्मा ) दिखाया गयादहै कि यहाँ द्वा सुपर्णा० इस ऋचाम भी ईद्वर 
ओर क्षेत्रज्ञ कहे जाति है । यद्यपि वैङ्गी उपनिषद्‌ कृत व्याख्यानके अनुसार इस ऋचाम बृद्धि ओर 
शेतरज्ञ कहे गये हँ तो मी कोई विरोध नहीं है, कथोकि यह घटादिच्छिद्रके समान सत्त्व आदि उपा- 
धियोके अभिमानिरूपसे प्रतिशरोरमें गृह्यमाण जीवात्मा चु, भू आदिका आध्रय नहीं है, इसप्रकार 
निषेध किया गया है) परन्तु जो सब शरीरोमें उपाधियोके विना उपलक्षित होता दै, वहु परमात्मा 
ही है । जसे घटादि उपाधिके विना उपलक्षित होनेवाले घटादि चछिद्र ( आका ) वस्तुतः महाकाश 
ही है, वेसे परमात्मासे अन्यत्व अनुपपत्ति होनेसे जीवात्माका दु, मु भादिके आश्रयरूपसे प्रतिषेध 
करना युक्त नहीं है । प्रत्युत बुद्धि आदिके अभमिमानीकाहौ चु, भू आदिके आश्रयरूपसे प्रतिषे है । 
इससे परब्रह्म ही च, भू आदिका आयतन है । यही बात अदृदयत्वादि० ( ब्र० सू० १।२।२१ ) इस 
सूत्रसे ही सिद्ध हो च॒की है । उसी भूतयोनि वाक्यके मध्यमे भ्यस्मिन्द्ौः० यह्‌ मन्त्र भी पठित है । 
यहा तो विस्तारके किए पूनः इसका उपन्यास किया गया है ॥ ७ ॥ 

छान्दोग्य उपनिषद्मे “भूमा स्वेव ०* (सनत्कुमार-हे. नारद ! भूमाकी ही विरोषरूपसे जिज्ञासा 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
नः आदिसे समाधान करते हँ कि यहाँ आयतनशूपसे जीव विवक्षित नहीं है, इसकिए उसके प्रति- 
पादनमें श्रुत्तिका तात्पयं नहीं है । 
 # पैद्धी उपनिषद्के व्यास्थानमे जीव भौर ईश्वरे स्थानम बुद्धि ओर क्षतरजञकां ग्रहण किया 

गया है, एसा मानने पर मी कोई विरोध नहीं है, क्योकि यहाँ. बुद्धि शब्दसे बुद्धिः उपाधि युक्त जीवको 
समञ्लना चाहिए ओर क्षेत्रज्ञ शब्दसे तब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए । दुविज्ञेय ब्रह्मके सम्यग्लानके किए 
सूत्रकारने श्युभ्बा्यायतनं स्वशब्दात्‌" इस सूत्रकी रचना की है । इससे यह सिद्ध हुभा कि परब्रह् 
ही चु, भू आदिका आश्वय-अधिष्ठान है उपाधि युक्त परिच्छिन्न जीव नहीं है ! ७ ॥ 

# पूवम आत्मराग्दके बरसे चु, भू आदिका अधिष्ठान ब्रह्य कहा गया है । वह्‌ युक्त नहीं दहै, 
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यत्र नान्यत्पदयति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमाऽथ यत्रान्यत्पश्यत्यन्यच्छुणोव्यन्यद्विजानाति 
तदद्पभ्‌' ( च० ७।२३, २४) इत्यादि । तत्र संद्रयः-{कि प्राणो भूमा स्यात्‌, शरोस्वित्पर- 
मत्तेति । कुतः संशयः ? भूमेत्ति तावद्धहुस्वमभिधीयते; चहो्लषो भू च बहोः" (पा० ६।४। 
१५८ ) इति भूमकाब्दस्य भावप्रल्ययान्ततास्मरणात्‌। किमास्मकं पुनस्तद्धषटुत्वमिति विदोषा- 
काङश्चार्या श्राणो चा आशाया भूयान्‌" (छार ७] १५१) इति संनिधानालयराणो भूमेति प्रतिभाति । 
तथा " श्रत द्येव.म भगव दशेभ्यस्तरति गोकमान्मविदिति । सोऽहं मगवः शोचामि तं मा मगवाञ्दो- 
कस्यं पारं तारयतु' ( छा० ७।१।३ ) इति प्रकरणोत्थासात्पर मात्मा भूमेव्यपि प्रतिश्ाति । तच 
कस्योप(दानं न्याध्यं कस्य वा हानमिति भवति संदायः । कि तावस्प्राक्षम्‌ ? %‰ प्राणो 
भूमेति । कस्मात्‌ ? भूयःप्रश्चप्रतिवचनपरपपसाऽद्‌ शनात्‌ । यथा हि "अरित मगदो नाम्नो भूयः' 
इति, "वाग्वाव नाम्नो भूयसीः इति । तथा अस्ति मगवो वाचो भूयः" इवि; “मनो वाव वाचो 
मूः" दति च नधवादिभ्यो ह्या घ्राणाद्भूयः प्रश्चपरतिवचनग्र वाहः प्रवृत्तः । मैवं प्राणात्परं भूयः 
करनी चाहिए । नारद--है मगवनू ! मे भूमाको विशेषरूपसे जिज्ञासा करताहुं) [ तत्र॒ सनत्कुमार 
ने भूमाके स्वरूपका वणन करते हुए कहा | यनच्र नान्यत्पश्यति ( जिसमे स्थित पुरुष दुसरेको नहीं 
देखता, दूसरेको नहीं युनत।, दुसरेको नहीं जानता वह भूमा, किन्तु जहां कु अन्य देखता है 

कुछ श्न्य सुनता दै एव कुछ अन्य जानता है वह्‌ मल्पदहै ) इत्यादि कहते हैँ । यहां संशय होता हं 
किप्राणभूमा है अथवा परमात्मा? संशय क्यो होता है अर्थात्‌ संश्यका कारणक्यादै ? क्योकि 
भूमा तो बहुतको कहते हैँ । "बहोर्लोपो ०” इस पाणिनीय सूत्रसे “भूमा शब्दको मावप्रत्ययान्त कहा गया 
है । तो उसका बहूत्व किमात्मक है ? इसप्रकार आारासे अपिककी विरोष आकांक्षाके क्रममे राणो 
वाव०' ( प्राण ही आशासे अधिक दै) इस तरह सा्निध्यसे प्राणही भूमादटै एसा प्रतीत होता है । 
परन्तु प्रकरणानुसार तो श्रतं ह्येव ( नारद-र्मैने आप जंसोसे सुना है कि आत्मवेत्ता शोकको 
पारकर रेता हँ अर्थात्‌ शोकसे मक्त हो जाताहै;ः ओर दहे भगवनु ! मै शोकयुक्त हं, मृक्लको शोकसे 
पार कर दीजिए-शोकमे मुक्तकर दीजिए ) परमत्माही भूमारहै, एसा मी प्रतीत होता है । अब इन 
दोनोमें किसका प्रहुण ओर किसका त्याग करना युक्त है । एेसा संशय प्राप्त होता है। तब क्या प्राप्त 
होता है ? पूवंपक्षी-प्राण भमाहै किससे ? इससे कि इसके आगे-भूय आधिक्य विषयक प्रश्न ओर उत्तरकी 
परपराका दशंन नहीं होता है । जंसे कि “अस्ति मगव०' ( नारद--है मगवन्‌ ! क्या नामसे भी कुछ 
खधिक है ? ) वाग्वाव" (सनत्कुमार-वाणी ही नामत्ते अधिक है) भौर अस्ति मगवो०" ( नारद-हे 
मगवनू ! वाणीसे कोई अधिक है ?) "मनो वाच०' (सनत्कुमार--मन ही वाणीसे अधिक (बढ़कर ) है । 
इस प्रकार नाम आदिमे केकर प्राणतक क्रमराः अधिकता विषयक प्रस्नं ओर उत्तरका प्रवाह्‌ प्रवतत है 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योकि "तरति शोकमात्मवित्‌ यर्हापर अब्रह्म प्रणमे आत्मशब्दका प्रयोग है । इस आक्षेप संगतिसे 


इस अधिकरणका आरम्म है । यहाँ भूमा शब्दका मख्य अथं तो बहुत है, क्योकिषबहोरूपि भू च 
बहोः इस पाणिनीय सूत्रसे बहु" के स्थानमें ^भू' आदेश हभ है, ओर “भू शब्दके उत्तर श्रध्वादिभ्य 


इमनिज्वा" इस सूत्रसे माप अथमे “इमनिच्‌ प्रत्यय होकर “भूमन ( भूमा) शब्द निष्पन्न हुभं 
हं । "भूमनु' रब्दका जथ बहुत है । यहां श्रुतिमे प्राण ओर परमात्मा दोनोमे भूमा गब्दका प्रयोम 
देखनेमे आता है, अतएव. सन्देह होता है कि भमा रब्दसे किसका ग्रहण करना चाहिए । 


# नारद--हे मगवनू | नामसे अधिक क्या है? सनत्कुमार वाणी ही नामे अधिक है। 
वाणीसे अधिकं ? मन, मनस्ते अधिक्‌ ? चित्त, चित्तसे अधिक ? ध्यान, ध्यानसे अधिक ? वि्ञान-शास्त्रीय 
ज्ञान, विज्ञानसे अधिक ? बल-शास्त्रके अथकां प्रतिमास, बलसे अन्न, अन्नसे जल, जले तेज, तेजसे 


२०८ ब्रह्मसूज्-द्ाङ्रभाष्य - | अ०? पा०३ 


प्रश्चप्रतिवचनं दुदयते-अरि्ति भगवः प्राणाद्‌ भूय इति, अदो वाव प्राणाद्‌भूयइति । प्राणमेव 
तु नामादिभ्य आज्ञान्तेभ्यो भूयासं श्राणा वा आशाया भूयान्‌. इत्यादिना सप्प्चमुक्त्वा 
प्राणदरिनश्चालिवादित्वम-अत्तिवाध्यसीव्यतिवायरमोति ब्यान्रापहुवीतः' इत्यभ्यनुज्ञाय "पष 
तु वा अतिवदति यः सत्येनातिवदति इति प्राणवचतमतिवादित्वमव्ङृष्यापरिव्यल्येव प्राणं 
 सत्यादिपरम्परया भूमानमवतारयन्प्राणमेव भूमानं मन्यत इष्ते गम्यत फ कथ पुन 
प्राणे भूमनि व्याख्यायमाने “यन्र नान्यत्पश्यति इव्येतद्‌ भूम्नो ङश्षणपरं वचनं व्यास्यायेतेति? 
उच्यते-खुषुप्स्यवस्थाय। प्राणग्रस्तेषु करणेषु द्‌ शन देव्यहार निचृत्तिद रानात्स भवत प्राण- 
ख्यापि "यत्र नान्यत्पङ्यति' इव्येतल्टक्षणम्‌ । तथा च श्रतिः ˆ न शणोति न परयति' इत्यादिना 
सवेकरणव्यापार प्रत्यस्तमयरूपां खषुप्त्यवस्थामुक्त्वा श्राणार्नय एवेतस्मिन्पुरे जाग्रतः (प्र ०४। 
२।१) इति तस्यामेवावस्थायां पञ्चवृत्तेः प्राणस्य जागरणं व्रवती प्राणप्रधानां सुषुप्त्यवस्था 
द्रायत) सन्छतद्‌ भूम्नः सुखत्व श्चतम्‌- योवं भूमा सुखम्‌ (छा० ७।२ ३) इति, तदप्य 
विरुद्धम्‌; अनप देवः स्वन्न परयस्यथ यदेतस्मिञ्शार्‌रं सुखं भवति" (श्र ° ७।४) इति खषुप्त्य- 
किन्तु प्राणके आगे हे सगवनु ! प्राणसे अधिक कुछ है ?' निर्चय, यह प्राणसे अधिक है; इस प्रकार 
मौर अगे अधिकका प्रन ओर प्रतिवचन क्रम नहीं दिखाई देता । परन्तु श्राणो वा० (प्राणहौी 
आशासे अधिकरहै) इत्यादिसे विस्तारपूवंकप्राणकोही नाम बआदिसे लेकर आशा पयन्तं समस्त 
पदाथेसि अधिक कहकर अतिबाद्यसो०ः ( तुम अतिवादी हो ? किसीके ठेसा प्रघ्न करनेपर भरँ श्रष्ठ- 
वादी ह! एेसा कटै, अपने अतिवादी होनेका निषेध न करे) इसप्रकार प्राणदर्घामिं अतिवादिता 
स्वीकार कर "एष तु वा०” (निश्चय यह अतिवादी होता है जो सत्यसे अतिवादी होता है) इस प्रकार 
 अतिवादित्व प्राणत्रतकी अनुवृत्ति करके प्राणका परित्याग कयि विनाही सत्य आदि परम्परासे 
मूमाका अवतरण करते हुए सनत्कुमार प्राणको ही भूमा मानते है, एसा ज्ञात होता है । यदि प्राणका 
ही भूमारूपसे व्याख्यान करर तो “यन्न नान्यत्प्यति० भूमाके लक्षण प्रक इस वाक्यका किस 
प्रकार व्याख्यान करोगे ? तो इसके उत्तरम पूवंपक्षौ कहता है कि सुषुप्ति अवस्थामें प्राणम खीन हुए 
इन्दरियोका दशंनादि व्यवहार निवत्त हुआ देखा जाता है । इसलिए यत्र नान्यस्पश्यति०' ( जहां 
अन्यको नहीं देखता } इस प्रकार भमूमाका स्वरूप प्रतिपादक यहु लक्षण प्राणमें मी सम्मव दै। क्योकि 
(न शरणेति न परयति ( सूषुष्त पुरुष देता नहीं सुनता नहीं ) इत्यादिसे श्रुति जिसमे सब इग्दियीके 
व्यापार अस्त हो जति हँ उस अस्तमय रूप सूषुप्ति अवस्थाको कहकर श्राणाग्नय' ( प्राणरूप 
मग्निर्यां ही इस शरीरम जागती है-स्व व्यापार करती हैँ) इस प्रकार उसी अवस्थामें पाच वृत्तिवाले 
प्राणका जागरण-कहती हुई प्राण प्रधान सूषुप्ति अवस्थाको दिखलातीहै। ओर भ्यो वै भूमा०' 
( निस्वय जो भूमा है वह सुख है ) इस प्रकार श्रुति मृमाको सुखरूप कहती है वह भी विरश्द नहीं 


है, क्योकि “अत्रेष देवः० ( उस समय यह देव-जीव स्वप्न नहीं देखता, उस समय शरीर में यह सुख 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आकाडा, आकारासे स्मृति, क्योकि स्मृति होनेपर ही ईङ्वरसे आकाश आदिकी उत्पत्ति होती है । 


स्मृतिसे अधिक आशा दहै; आशाके होनेपर ही स्मृति बनी रहती है। प्राणो वा आशाया भूयान्‌ 
(प्राण ही आशसे महानुहै) प्राणके होनेपर ही आशा रहतीदै। इस प्रकार नारद ओर 
सनत्कुमारका आधिक्य विषयकं प्ररनोत्तर प्राण पयन्त ही हुञा है अगे नहीं । प्रणवेत्ताको ही प्रेष्ठ 
वादी कहा गया है । इसलिए सबसे महान्‌ होनेते प्राण भमा है । 

# "गाहपरस्यो ह वा एषोऽपानो व्यानोऽन्वाहा्यंपचन आहवनीयः प्राणः” (यह अपान गार्हपत्य 
व्यान अन्वाहायपचनं ओर प्राण आहवनीय है ) इस श्रुतिमें प्राणं आदिका अग्तिरूपसे प्रतिपादनं 


अधि० २ सू० ८ | भर्वानुवाद्‌--सत्यानन्दी -दीपिकाखहित २०९. 


वस्थायामेचं इडुश्ल्रवणात्‌ 1 यच्च श्यो ते भूमा तदमृतम्‌ (छा० ५।२४।१) इचि, तदपि प्राणस्या- 
विद्ध; श्राणो वा अखतम्‌' ( को० ३।२ ) इति श्रुतेः । कथं पुनः प्राणं भूमानं मस्यमानस्य 
“तरति शोकमास्मविति' इत्यात्मविविदिषया प्रकरणस्योत्थानलेपपद्यने ? प्राण वेदात्मा 
विवश्चित इति बरूमः। तथाहि--श्राणोह पिता प्राणो माता प्राणो राता प्राणः स्वस्रा प्राण 
आचायः प्राणो वाद्यगः' ( छा० ७।१५।१ ) इति प्राणसेव सर्वात्मानं करोति | “यथा वा अरा 

मौ समर्पिता. एवमस्मिन्प्रणि सवं समर्पितम्‌ इति च सर्वात्मत्वारनाभिनिदरश्नाभ्यां च 
संभवति वैपुल्यात्मिका भूमरूपता प्राणस्य । तस्मात्प्राणो भूमेत्येदं ग्राम्‌ । ॐ तत इ 
मुच्यते--परमात्मेचेह भूमा भवितुमहत्ति, न प्राणः । कस्मात्‌ ! संप्रसादएदध्युपदेरात्‌ । 
संप्रसाद इति खषुप्रं स्थानमुचयते;सम्यक्प्ररलीदत्यरिमिन्निति निर्वचनात्‌ । ब्रहद्ःरण्यके च 
स्वप्नजागरि तस्थानाभ्यां सह पाठात्‌, तस्यां च संप्रसादावस्थायां प्राणे जागर्तीति प्राणोऽ्व 
संप्रसादोऽभिप्रेयते) प्राणादृप्व भूर्न उपदिश्यमानत्वाददत्यथेः । प्राण एव चेद्‌ भू रा स्यात्स 
एव तस्मा दृध्वमुपदिद्येदेत्यश्छिष्मेवेतत्स्यात्‌। नहि नामव गास्तो भूय इति नारन उभ्वंमुप- 
दिष्टम्‌ कि तहिं ए नास्मोऽन्यद्र्थन्तरसपदिष्ठं वासाख्यस्‌--“वाम्बाच नाम्नो भूयसीः इति। ` 


सम्बन्न होता है ) इस प्रकार सुषुप्ति अवस्थामें सुखका श्रवण होता है । ओर श्यो # मूमा०' ( निह्वय 
जो भूमा वह्‌ अमृतदहै ) वहु अमृतत्व मो भ्राणमें विर्द्ध नहींहै, क्योकि प्राणो वा०' (प्राणही 
अमत) रेसी श्रुति है । सिर--षरन्तु प्राणको भूमा माननेवालेके पक्षे “तरति रोक ०" (आत्मवेत्ता 
रोके मुक्त हो जाता है }) इस आत्मविज्ञानकी इच्छसे प्रकरणका आरम्भ कंसे उपपन्न होगा ? 
पू०--एेसा हम कहते हैँ कि यहाँ प्राण ही आत्मषू्पसे विवक्षित है, क्योकि श्राणोह पिता० ( प्राणं 
ही पितादहै, प्राण साताहै, प्राणभ्राताहै, प्राण बहि्निद्रै, प्राणं अआचायंहै मौरप्राणदही ब्राह्मण 
है ) यहं श्रुति प्राणको ही सवंस्वरूप ( सबका आत्मा }) कहती है । ओर व्यथा वा अरा०' ( जैसे 
नामि अराअपितदहै, वसे प्राणमे सब स्मपित टै) इस प्रकार सर्वात्मकता शौर अर नाभिके 
दृष्टान्तसे प्राणे. विपुलस्वरूपता-भूमरूपता सम्भव है । इसलिए प्राण भूमा टसा प्राप्त होता दै! 
सिद्धान्ती--इसपर यहः कहते है-परमात्मा ही यहां भूमा होना युक्तटै प्राण नही, क्योकि 
संश्रसादके अनन्तर भूमाका उपदेश है । जिसमें अच्छो. तरहसे श्रसन्न होतादै वह संप्रसाद रहै, इस 
व्युत्पत्तिसे संप्रसाद सुषुप्ति स्थानको कहा जातादहै। बृहदारण्यके. स्वप्न भौर जाग्रतस्थानोके साथं 
इसका मी पाठटहै। गौर उस सप्रसाद-अवस्थामे प्राण जागता-स्वव्यापार करतादहै, इसलिए यहाँ 
संप्रसादशब्दसे [ लक्षणाव॒त्तिसे ] प्राण अमिप्रेत है । प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश किये जानेसे 
ममा.परमात्मारहै, रेता अथंहै। यदि प्राणदहीमभमादहो तो वही प्राणके अनन्तर उपदिश्हो यह्‌ 
असंगत हो जायगा, क्योकि नामही नामसे अधिक है इस प्रकार नामके अनन्तर नामका उपदेश 
नहीं है, किन्तु श्वाग्वावः ( वाणी ही नामसे अधिक रहै) इस प्रकार नामसे भिन्न वागृनामक अर्थान्तर 


सृत्यानन्दी-दीपिका 
किया गया है, इसलिए सुषुप्ति अवस्थामे मन आदि सब इन्दियोका दशन आदि व्यापार न रहनेपरं 


मी प्राणह्प अगियां दारीरमें अपना व्यापार करती रहती हँ । इस प्रकार “यच्र नान्यत्पर्यतिः इस 


श्रुति प्रतिपादित भूमाके लक्षणका प्राणम समन्वय होतादहै। ओौरनजो श्यो वैं भूमा तदंष्टत, प्राणो वां 
असमूतम्‌०? इत्यादि श्रुतिथा प्राणको अमृतरूप कहती है, इसलिए प्राणमे ममा शब्द विरुद्ध नहीं है । 


बरह्म भूसा मवितुसहति संप्रसादादध्युपदेश्षात्‌' य्ञैवं तन्नेतं यथा घटं" ब्रह्म ममा होना 
युक्तं है, क्योकि संप्रसाद-प्राणके अनन्तर उसका उपदेश है, जहाँ हेतु नहीं दै वहां साध्यभीनहींहै, 
असे घट" यहु व्यतिरेक दृष्टान्त है 1 इस प्रकार इस अनुमानसे भी ब्रह्म भूमा सिद्ध होता है । 














२१० व्रह्मसूत्र-शाङ्रभाष्य | अ० १९ पा० 


तथा वागादिभ्योऽप्या प्रणादर्धान्तरमेव त्र तच्रोध्वैमुपदि्टम्‌, तद्वप्राण। दूभ्वंमुपदिदयमानो 
भूमा धाणादर्थान्तरभूतो भवितुमर्हति । नन्विह नारित प्रदनः-“अस्ति मगवः भ्राणाद्‌भूयः' इति, 
नापि प्रतिवचनमस्ति प्रणाद्वाव भूयोऽस्तीति, कथं प्राणादधि भूमोपदिद्यत हव्युच्यते ? 
प्राणविषयमेव चातिवादित्वसुत्तरजानुक्ृष्यमाणं पद्यामः-"एष त॒ वा अतिवदति यः सव्येना- 
तिवदति' इति । तस्मान्नास्ति प्राणादध्युपदेश इति । अघ्ोच्यते-न तावल्प्राणविषयस्येवाति- 
वादित्वस्यैतदञुकषंणमिति शक्यं वक्तु, विरोषवादात्‌--"यः. सत्येनातिवदति इति । ननु 
विदोषवादोऽप्ययं प्रणविषय एव भविष्यति । कथम्‌ ? यथेषोऽग्निहोची यः सत्यं वदतीत्युक्त 
न सत्यवदनेनाभ्निोधित्वं, केन तहिं ? अग्निहोत्रेणैव, तव्सत्यवदनं त्वग्निहोभिणो विदशोष 
उच्यते । तथा “एष तु वा अतिवदति यः सस्येनातिवदति' इत्युक्ते, न सत्यवदनेनातिवादित्वम्‌। 
केन तर्हि १ प्रकृतेन प्राणविज्ञानेनैव । सत्यवदनं तु प्राणविदो विषो विवक्ष्यत इति । 
# नेति बूमः; श्रुत्यथंपरित्यागप्रसङ्गात्‌ 1 श्रुत्या ह्यत्र सत्यवदनेनातिवादिप्वं प्रतीयते-चः 
सत्येनातिवदति सोऽतिवदति' इति । ना पराणविज्ञानस्य संकीत॑नमस्ति । प्रकरणात्तु प्राण- 
विन्ञानं संबध्येत । तच्र प्रकरणानुरोधेन श्रुतिः परित्यक्ता स्यात्‌ । प्ररृतव्यावृच्यथंश्च तुदाब्दो 
न सं गच्छेत “एष तु वा अतिवदति" इति । “सस्यं स्वेव विजिजासितच्यम्‌' ( छा० ७।१६ ) इति 
च प्रयत्नान्तरकरणमर्थन्तरविवक्षां सूचयति तस्मायथेकवेदप्ररां सायां प्रकृतायामेष तु महा. 


उपदिष्ट है) तथा वाणी आदिसे लेकर प्राण पयंन्त तत्‌ तत्‌ स्थलपर आगे-आगे अन्यान्य पदा्ंका 
ही उपदेश किया गया है । उसीके समान प्राणकरे अनन्तर उपदिश्यमान मुमा प्राणसे अन्य पदाथं 
होना युक्त दै । पू०-परन्तु यहां हि मगवनरू ! प्राणसे अधिक क्यार?" एेसा प्रश्न नहींहै ओर 
श्राणसे यह अधिक है" इस प्रकारका कोई उत्तर मी नहीं है, तो प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेश है 
यह्‌ कंसे कहते हो ? ओर “एष तु वा०' { जो सत्यसे अतिवादी है वही अतिवादी है) इस प्रकार प्राण- 
विषयक अतिवादित्वकी ही अगे अनुवृत्ति हम देखते है, इसक्एु प्राणके अनन्तर किसी अन्य 
पदाथका उपदेश नहीं दहै। सि०्-इस विषयमे कहते है--प्राण विषयक अतिवादित्वका ही यह्‌ 
अनुकषंण है, ठेसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि भ्यः सव्येन °` ( जो सत्यसे अतिवादी है ) इस तरह्का 
विशेषवाद है। पू०-परन्तु यह विशोषवाद भी प्राण विषयकही होगा। कैसे? जसे कि "यह्‌ 
अग्निहोत्री है जो सत्य बोलता है' एेसा कहनेसे सत्यवदनसे अग्निहोत्रित्व नहीं होता, किन्तु अग्निहोत्रसे. 
ही होता है, सत्यवाद तो अग्तिहोत्रीकी विज्ेषता-कही जाती है। उसी प्रकार (एषतु वा०ः (जो 
सत्यवादी है वह निदिचत अतिवादौ है ) रेसा कहनेसे संत्यमाषणसे कोई अतिवादी नहीं होता किन्तु 
प्रकृत प्राणविज्ञानसे ही ` अतिवादी होता है। सत्यवाद तो प्राणवेत्ताका विशेषरूपं विवक्षित है।. 
सिद्धान्ती--हम कहते हँ कि यह ठीक नहीं है, क्योकि एेसा माननेसे तो श्रततिके अथंके परित्यागका 
प्रसंग उपस्थित होगा । शयः सत्येन ० ( जो सत्यसे अतिवादी है वह्‌ अतिवादी दहै) इसप्रकार यहा 


श्रुति द्वारा सत्यवादसे ही अतिवादित्व प्रतीत होता है। यहाँ प्राणविज्ञानका संकीतंन भी र्हीं दहै। 
यदि प्रकरणसे प्राणविज्ञानका सम्बन्ध करं तो प्रकरणके बरसे श्रुतिका परित्याग हो जायगा । भौर 


एष तु वा अतिवदति ( यह तो अतिवादीदहै) इसमे प्रकृतकी ग्याव्‌निके किए (तु" शब्द संगत 
नहीं होगा । "सस्यं तेव °` ( सनत्कुमार--सत्यकी ही तो विशेषरूपसे जिज्ञासा करनौ चाहिए ) इस 
तरहसे अन्य प्रयत्न ( विचार ) का विधान अन्य अथंकी विवक्षाको सूचित करता है, जसे एक वेदक 


|  सत्यानन्दी दीपिका 
# “सस्येन अतिवदतिः यहं सत्यशब्दसे सत्यत्रहमको लेकर ही अतिवादित्व कहा गया है । 


किभ्व सत्यके जिज्ञासारूप लिद्धसे भी प्राणके प्रकरणका बाधहोतादहै। जो यह कहा गया है कि 


अधि० २ स्‌० ८ ] भाषार्युवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित २११. 


ब्राह्मणो यश्चतुसे वेदानधीत इत्येकवेदेभ्यो ऽर्थान्तरभूतश्चनुवदः प्रशस्यते, वादगेतद्‌द्र- 
छरव्यम्‌ । नच प्रदनप्रतिवचनरूपयेवार्थान्तरविवक्या भवितव्यमिति नियमोऽसितः प्रकत 
संबन्धासंभवकारितत्वादर्थान्तरविवक्षायाः। त्र प्रणान्तमनु शासनं श्रुत्वा तूष्णीभूतं नारदं 
स्वयमेव सनत्कुमारो व्यत्पादयति । यत्प्राणविक्ञानेन विकाराचतविषयेणातिवादित्वमनति- 
वादित्वमेव तत्‌ "एष तु वा अतिवदति यः सव्येनातिवदति' इति तत्र सत्यमिति परं ब्रह्मोच्यते 
परमाथंरूपत्वात्‌ । “सव्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (त° २।१) हति च श्चुत्यन्तयात्‌। तथा व्युत्पादिताय 
तारदाय "सोऽहं मगवः सव्येनातिवदानि' इत्येवं प्रवृत्ताय विज्ञानादिखाधनपरम्परया भूपान- 
मुपदिशाति । तच्र यत्प्राणादधि सत्य वक्तव्यं प्रतिज्ञातम्‌, तदेवेह भूमेव्युच्यत इति गम्यते। 
तस्मादस्ति प्राणदवि भूम्न उपदेश द्यतः प्रणादन्यः परमात्मा भूमा मवितुमहंति । एवं 
चेह।त्मविविदिषया प्रकरणस्योः्थानमुपपन्नं मविष्यति । कप्राण एवेहात्मा विवश्ित इष्येत- 
दपि नोपपद्यते । नहि प्राणस्य मुख्यया चस्या ऽभ्प्मत्वमस्ति । न वान्यत्र परमाव्मज्ञानाच्छो 
कविनिच्रत्तिरस्ति; “नान्यः पन्था वि्यतेऽयनाय' (° ६।१५) इतिं श्रुत्यन्तरात्‌ । तं मा मगवा- 
न्शोकस्य पारं तारयतु" ( छा° ७।१।३ ) इति चोपक्रम्योपसंहरति-'तस्मे खदितकषायाय तमसः 
प्रशंसा प्रस्तुत होनेपर जौ चार वेदोका अध्ययन करतादै "यह्‌ तो सहान्राह्यणं है इसमे एक वेदके 
अध्ययनं करनेवाले ब्राह्म णोसे अर्थान्तर चतुर्वे दवेतताकी प्ररंसा होती है । उसीप्रकार प्रकरणमे सत्यको 
लिक्नासा भौ प्राणसे मिन्न भूमाको ही समन्ञनी चाहिए । प्रश्न ओर ` उत्तरके रूपमे अन्य अथंकी 
विवक्षा होनी चाहिए यह नियम नहीं है, क्योकि अन्य अंको विवक्षा तो प्रकृत पदाथंका सम्बन्ध न 
होनेसे होती दै । अर्थान्तरकी विवक्षा रहुनैपर भ नामदिसे लेकर प्राणपयंन्त उपदेश्च सुनकर तूष्ण 
भूत नारदको स्वयं हो सनत्कुमार समक्षाते हँ कि एष तु वा०' (जो सत्थसे अतिवादी दै वही अत्तिवादी 
है) जो विकार ओर अनृत विषयक प्राणविज्ञानसे अतिवादित्व है वह्‌ अतिवादित्व नदीं, इस श्रुतिमे 
यम्‌' इससे परब्रह्म कहा जाता है, क्योकि वहु परमाथर्प है ¦ कारण किं "सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्य 
( ब्रह सत्य, ज्ञान ओर अनन्त है ) इसप्रकार यह दुसरी श्रुति मीदहै। | सत्य ब्रह्म है | यहु जानकर 
सावधान हुए ओर सोऽहं मगवः०' ( है मगणवन्रु ! मै सत्यसे अतिवादी होऊं ) इसश्रकोार प्रवृत्त हुए 
व्युत्पादित (समन्य गये) नारदके प्रति विज्ञानादि ( निदिध्यासनादि ) साधन परम्परासे [सनत्कूमार।] 
भूमाका उपदेश करते हं । भूमाकां उपदे प्रस्तुत होनेपर प्राणक्रे अनन्तर जिस सत्य वक्तव्य [ सत्यं 
त्वेव विजिज्ञासितव्यम्‌ | की प्रतिज्ञां की गरईदटै वही यहाँ विषयवाक्थमे भूमा कहा गया है एसा 
ज्ञात होता है, अतः प्राणके अनन्तर भूमाका उपदेदा है। इसक्एि प्राणसे भिन्न परमत्मादही 
भूमा होना युक्त है । इसप्रकार यहां आत्माका विज्ञान प्राप्त करनेकी इच्छासे प्रकरणकां आरम्म मी 
संगतदहीहोगा। प्राण.ही यहाँ आत्मरूषसे विवक्षित दै यह कथन भी युक्त तहीं है, क्योकि मुख्य- 
वृत्ति प्राण आत्मा नहीं है । परमात्माके ज्ञानके विना अन्य किसी प्रकारसे शोककी निवृत्ति नहीं 
होती, कारण किं ^नान्यः०' ( इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तिके लिए कोई अन्य मागं-साधनं नहीं है) एेसी 
दूसरी क्रति रहै। "तंमा मगवान्‌० (से शेक युक्त मृन्ने आष शोक्से पार कर दीजिए) एेसा 
भारम्कर "तस्मै शृदितक्रषायाय ० ( राग, द्वेष आदि दोषोंसे रहित नारदको भगवानु सनत्कुमार 


त्यानन्दी-वीपिका 
पररनके भेदसे अथंका मेढ होता है यह निम नहीं है, क्योकि एक ही आत्माके विषयमे मंत्रयीने बहुत 


बार प्ररत क्रिये हैँ । इसके अतिरिक्त भगवा मष्यकार दारा उदाहृत चतुर्वेदवित्‌ प्रकृत एक वेदवित्‌से 
| क्षन्न है यह्‌ प्रनके विना भी सिद्ध होता है । 


ॐ “आत्मतः प्राणः" इत्यादि श्रुतिमे प्राणकौ उत्पत्ति कटी गर्ह है, इस्िए वह्‌ मुख्यवृत्तिसे 


२२२ ब्रह्मसूज्न-शाङरभाष्य | अ०१पा०्३ 


पारं दुशंयति मगवान्पनद्छुमारः' (छा० ७।२६।२) इति । तम इति श्ोकादिकारणमविदयोच्यते। 

प्राणान्ते चनुश्ाखने न प्रणस्यान्यायत्ततोच्येत । "आस्मतः प्राणः' (छा० ७।२६।१) इति च 

ब्राह्मणम्‌ । प्रकरणःन्ते परमाःमदिवष्चा भविष्यति, भूमा तु प्राण एवेति चेत्‌-न; स भगवः 

कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्वे महिभ्निः ( छा० ७।२४।१ ) इत्यादिना भूम्न एवा प्रकरणसमापेरनु- 

कषंणात्‌ । चेपुस्यात्मिका च भूमरूपता सवंकार्णत्वात्परमात्मनः ुतरामुपपद्यते ॥८॥ 
धर्मोपपत्तेध ॥९॥ 

पदच्छेद--धर्मोपपत्तः, च । 

सज्राथं--'यत्र नान्यत्पद्यति" इत्यादि श्रुति प्रतिपादित दशन भादि व्यवह्‌(रका अमावरूप 
भूमाके धर्मोकी परमात्मा उपपत्ति हनेसे भूमा परमात्मा ही दै । 

# अपरि च ये भूम्नि श्रयन्ते घर्मस्ते परमाप्मन्युपपथन्ते । चत्र नान्यस्पङ्यति नान्य- 
च्छणोति नान्यद्विजानाति स भूभ।' इति दुरानादिव्यवहायशावं भूमम्यवगमयति } परमात्मनि 
चायं द रांनादिव्यवहासमावो ऽयगतः' थत्र स्वस्य सवंमात्मैवामूत्त्केन कं पश्येत्‌" (च ° ४५.१५) 
इत्यादिश्चुत्यन्तयत्‌ । योऽप्यसौ छुषुत्तवस्थायां दशंन।दि्यवहासभाव उक्तः सोऽप्यात्मन 
पवासङ्गव्वविवश्चयोकतो > प्राणस्वभमावविवक्चयः, परमाट्मप्रकरणात्‌) यदपि तस्यामवस्थायां 
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अविद्यारूप तमसे पार परमाथेतत्त्वको दिखाया } इकप्रकार उपसंहार करते हैँ । तमः" इस शब्दसे 
शौकादिकी कारणभूत अविद्या कही जाती है । यदि प्राण पयन्त ही उपदेश होता तोप्राणमे अन्यकी 
अधीनता न कही होती, भौर “आव्मतः प्राणः ( अल्मास प्राण उत्पन्न हु ) यह्‌ ब्राह्मणवाक्य हे । 
प्रकरणके अन्तम परमात्माको विवक्षा होगी । भूमातोप्राणहीदहै, यदिटेषा कहौ तो यह्‌ युक्त नहीं 
है, क्योकि 'स भगवः०' (नारद-है भगवन ! वह भूमा किसमे प्रतिष्ठित है ? सनत्कमार--अपनी 
महिमामे ) इत्यादे प्रकरणको समाप्ति पयन्त भूमाको ही अनुवृत्ति है । विपुलात्मकतारूप मूमरूपता 
भी सवका कारण होने परमात्मानं ही सुतरां उपपन्न होती है ॥ ८ ॥ 

भोर दूसरो वात यह्‌ किमभूमाके जो धमं भुतिमें प्रतिपादित हैँ वे परमात्मामे उपपन्न होति 
है । "यच्र नान्यत्पद्यति० ( जां दूतरेको नहीं देवता, दूसरेको नहीं सुनता ओर दसरेको नहीं 
जानता वह भूमा है ) यह धरति भूमामे दशन आदि व्यवहारके अभावको अवगत कराती है । "यत्र 
त्वस्य ०' ( जहां इस दिद्ानरके किए सब आत्मा ही हो गया वहाँ किस करणप किंस विषयको देखे ) 
इस दुसरी श्रुतिसे परमात्मामें दशन आदि ग्यवहारका अभाद प्रतीत होता है सुषुप्त अवस्थामे जो 
वह्‌ दर्शनादि व्थवहारका अभाव कहा गया है वह्‌ मी आत्माकी असंगताकी विवक्षासे कहा गयारहै, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्मा नहीं है । इसप्रकार श्रुति ओर लिद्घके वरसे अर्थात्‌ महाप्रकरणसे प्राणका अवान्तर प्रकरण 
बाधित है । अतः प्राण भूमा नहीं है किन्तु वस्तुतः परमात्मा ही भूमा दै । पूकपक्षमे प्राणकी उपासना 
फल है ओर सिद्धान्तमे ब्रह्मज्ञान फल रहै ।॥ ८ ॥ 

# वादीने सुषुप्त अवस्थाको लेकर सुख आदि प्राणके धमं माने, वह्‌ मो अयुक्त है, क्योकि 
बुद्धि आदि उपाधिके रहुनेपर आत्मामे द्रष्टुत्व आदि व्यवहार होता है । सुषुप्तिमें उपाधिके विलय 
होनेपर त्मामें द्रष्टरूत्व आदि व्यवहार नहीं होता । इसप्रकार अत्माको असंग सिद्ध करनेके छ्ए 
पररनोपनिषदूमे परमात्माको . खक्ष्थकर “न श्टणोति' इत्यादि वणेन किया गयादौ एवं अत्माकोही 
सुखरूप कहां गया है प्राणको नहीं । इस वातको स्पष्ट करनेके लिए मगवान्‌ माष्यकार यत आहः 
आदिसे अन्य शतियोको मी उद्ूत करते हैँ । 


अधि० ३ सू्‌० १०] भाषार्यवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित २९२ 


सुखमुक्तं, तदन्यास्मन एव खुल रूपत्वविवक्षयोक्तम्‌ । ‰% यत आह-एषोऽस्य परम आनन्द्‌ 
एतस्यैवानन्दस्यान्यानि भूतानि मात्रासुपजीवन्ति' ( ब्र ° ४,३।३२ ) इति । इहापि धयो पै भूमा 
तत्सुखं नाल्पे सुखमस्ति भूमेव सुखम्‌" इति सामयसुखनिराकरणेन बह्यैव सुखं भूमानं दरयति । 
शयो वे भूमा तदद्तम्‌' इत्यसरृतत्वमपीह श्रूयमाणं परमकारणं गमयति। विकाराणामस़तत्व- 
स्यापेश्चिकः्वात्‌, "अतोऽन्यदातंम्‌' ( ठ ३।४।२ ) इति च श्ुत्यन्तरात्‌। तथा च सत्यत्वं 
स्वमहिमध्रतिष्ठितत्वं सर्वगतत्वं सर्वात्मत्वमिति चेते धर्मः ध्रयमाणाः परमात्मन्येवो- 
पपय्न्ते, नन्यत्र । तस्माद्भूमा परमात्मेति सिद्धम्‌ ॥ २ ॥ 
( २ अ्चसधचिक्ररणम्‌ सू० १०-१२ ) 

अक्षरमम्बरान्तधृतेः ॥१०'। 

पद्च्छेद्‌--अक्षरम्‌, अम्बरान्तधृतेः । 

सज्ाथं--( अक्षरम्‌ ) "एतद्र तदक्षरं गागि' इस श्रुतिमें प्रतिपादित अक्षर ब्रह्म हीरहै, 
( अम्बरान्तधृतेः } क्योकि पृथिदी से लेकर आकार पयेन्त सब विकारोको वही धारण करता है । 

# "कस्मिन्नु खट्वाकराश्च ओतश्च प्रोतश्चेति । स दोवाचेतद्र तदक्षरं गामि ब्राह्मणा अमिवद्न्त्य- 
स्थूलमनणु' ( ब्र ३।८।७,८ ) इध्यादि श्रुयते । तच्र संदायः-किमक्षरशाब्देन वणं उच्यते 
नकिप्राण स्वमावकौ विवक्षासे, क्योकि परमात्माका प्रकरण है। उस अवस्थामेजो मी सख कहा 
गया है वह॒ मी अत्मा सुख स्वरूप है इस विवक्षासे ही कहा गया है । क्योकि कहते है--*एषोऽस्य०' 
( यह इसका परम आनन्द है, इस आनन्दके अंशके आधित अन्य प्राणी जीवन घारण करते हँ) यहाँ 
मीध्योवे भूमा० { निश्चयजोभूमादै वहु सुख रै, अल्पे सुख नहीं है, भूमा ही सुखरूप रहै ) 
इसप्रकार सामयसुख ( नाश आदि दोषयुक्त-सामयसुख } के निराकरणसे सुखल्प भूमा ब्रहाको ही 
दिखलाती दै । श्यो वं भूमा० ( निरय जो भूमादहै वह अमृत है) इस श्रत्िमे श्रूयमाण अमृतत्व 
भी परमकारणका ज्ञान करातादहै, क्योकि | प्राणं आदि | विकारोंका अमृतत्व आपेक्षिक है । जंसे 
'अतोऽन्यदातम्‌' ( इस आत्मासे भिन्न सब विनाशी-मिथ्या है ) यह दुसरी धरति है । इसप्रकार सत्यत्व, 
अपनी महिमामे प्रतिष्ठा, सवौगतत्व ओर सर्वात्मित्व ये श्रूयमाण धमं परमात्मामे ही उपपन्न होते है, 
दुसरेभे नहीं । इससे सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्माहोरहै॥ ९॥ 

# (कस्मिन्नु खल्वाकाश० ( गार्गी-- किन्तु आका किसमे ओत प्रोत है ? उस याज्ञवल्क्यने 
कहा--टे गागि } जिते तुम पूछती हो, उस तत््वको तो ब्रह्यवेत्ता अक्षर कटते है, वहन स्थूलहैन 
सक्षम ) इत्यादि श्रुतिं हँ । यहां पर संशय होता है किं अक्षर शब्दसे वणका कथन दहै अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(सत्यं स्वेव विजिह्ासितव्यम्‌' इस श्रुतिमें सत्यत्व, “स मगवः कस्मिन्प्रतिष्टित इति स्व- 
महिम्नि' इस मन्वमें श्रुयमाण स्वमहिमामे प्रतिष्ठितत्व, "स एवाधस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌" (छा° ७।२५।१) 
( वही नीचे ओर वही ऊपर है ) इत्यादि मे सवगतत्व, स एवेदं सवंम्‌' ( छा० ७।५।१ ) “आस्मेवेदं 
सवंम्‌' इत्यादि मन्तरमे श्रूयमाण सर्वात्मत्व, ये सव. धमं मुख्यवृत्तिसे परमात्मामें युक्त है, प्राणादिमें 
महीं । इससे यह सिद्ध हुआ कि भूमा परमात्माही दै ॥ ९॥ 

# रोक प्रसिद्धिके अनुसार वणं, ओर “न क्षरतीति अक्षरः" अर्थात्‌ अविनाशी, इस विग्रहके 
भरनुसार परमात्मा इन दो अर्थम अक्षर राब्दका प्रयोग किया जाता है। अतः अक्षरशब्दसे वणका 
रहण करना चाहिए अथवा परमात्माकां ? पूवपक्षी--अक्चररन्दसे वणका ही ग्रहण करना चाहिए । 
यदपि “न क्ष रतीति अक्षरः' इस विग्रहके अनुसार नित्य पदाथेका मी ग्रहण कियाजा सकता है 


‡ 
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किवा परमेश्वर इति । तत्राक्षरमाम्नाय' इत्यादावक्षरदाम्दस्य वणं प्रसिद्धत्वात्‌, 
प्रसिद्धयतिक्रमस्य चायुक्तत्वात्‌, “अ्कार एवेदं सवम्‌" ( छा° २।२३।३ ) इत्यादौ च 
श्रुत्यन्तरे वर्णास्याप्युपास्यत्वेन सर्वात्मिकत्वावधारणात्‌, वर्णं एवाक्षरराब्द इति, 
# पवं प्राप्त उच्यते-पर णएवात्माऽश्चरराब्दवाच्यः। कस्मात्‌ ? अम्बरान्तधृतेः- 
पृथिव्यादेराकाद्चान्तस्य विकारजातस्य धारणात्‌ । तत्र. हि पृथिन्यादेः समस्तविकार- 
जातस्य काट्रयविभक्तस्य “आकाश एव तदोतं च प्रोतं च' इत्याकार प्रतिष्ठितत्वमुक्त्वा 
कस्मिन्नु खल्वाकाश ओतश्च प्रोतश्च' इत्यनेन प्रदनेनेदमश्चरमवतारितम्‌ । तथा चोपसंहतम्‌- 
“एतस्मिन्नु खख्वक्षरे गाग्याकाश ओतश्च प्रोतश्च इति । न चेयमम्बरान्तधरतिर््रह्यणोऽन्यन्न 


संभवति । यदपि कार एवेदं सवम्‌" इति, तदपि बह्मपरतिपत्तिसाधनत्वारस्तुस्यथं 
दरष्ट्यम्‌ । तस्मान्न क्रव्य दनुते चेति नित्यत्वव्यापित्वाभ्यामक्षरं परमेव बह्म ॥ १० ॥ 





प्रमेश्चरका ? पूवपक्षी--^तत्राक्षरसमाम्नाय' इत्यादिमें अक्षर शब्द वण॑मे प्रसद्धि है; प्रसिद्धिका अति- 
क्रमणं करना युक्त नहीं है, ओर “ॐभ्कार एवेदं ( यह्‌ सब ओंकार ही है )` इत्यादि अन्य श्रुतियोमे 
उपास्यरूपसे वणम भी सर्वात्मकत्वका अवधारण है । इसक्ए अक्षरशब्द वणंवाचक ही है । 
सिद्धान्ती--एेसा प्रा होनेपर कहते है-परमात्मा ही अक्षर शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि 
वह्‌ आकाश्चपयन्तको धारण करता है अर्थात्‌ पृथिवी आदिसे लेकर आकाशपयंन्त विकार समूहको धारण 
करता है । भूत, मविष्यत्‌, वतमान इन तीन कामें विभक्त हुए पृथिवी आदि समस्त विक! समूहको 


"आकाश एव (आकाशम ही वह ओत प्रोत है) इस प्रकार आकाशमे प्रतिष्ठितत्वको कहकर कस्मिन् 
खट्वाकाशः०' ( आकाश किसमे ओत प्रोत दै 2 ) इस प्ररनसे इस अक्षरका उपनिषद्मे अवतरण कियो 


गया है । ओर "एतस्मिन्नु । (हे गागि! इस अक्षरम आकाश ओत प्रोतदहै) इसप्रकार उपसंहार 
किया है । इस आका पयन्तको धारण करना ब्रह्मको छोड़कर अन्यम सम्मव नहीं । “ॐध्कार एवेदं °` 
( ओंकार यह्‌ सन है ) वह कथन भी ब्रह्यज्ञानका साधन हौनेसे स्तुतिके किए समन्षना चाहिए । 
इसलिए “न क्षरव्यदनुते °` ( नष्ट नहीं होता ओर सवंव्यापक है ) इस व्युत्पत्तिसे सिद्ध होताहैकि 
नित्य भौर व्यापक होनेके कारण अक्षर पर त्रह्यहीदहै।॥ १०॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका ॥ छ ॥ 
तो मी योगसे रूढ बलवती होनेसे वणका ही ग्रहण करना ठीक है । (जकार एव इदं सवम्‌” 


हस श्रु तिके आधार पर अक्षर सर्वात्मक सिद्ध होता दै । दूसरी. बात यह मीदहै कि लोकमे वणमिंही अक्षर 
राब्द प्रसिद्ध है । संशयका कारण यह्‌ है कि अक्षरशब्द वेदोमें ब्रह्य ओर ओंकार मे प्रसिद्ध है ओर रोकमं 
वणोमिं । अतः इस आधार पर मगवानु माष्यकारने ओंकारका अक्षरशब्दसे प्रहणकर आगे निराकरण 
भीकियादहै। पूवं अधिकरणमे सत्य शब्द ब्रह्मम रूढ होनेसे भूमा ब्रह्मद, यह्‌ कहा गया है, उसी 
प्रकार यहाँ अक्षरशब्द वणम रूढ रहोनेसे वणं ही अक्षर होना चाहिए, इस प्रकार दषन्तसंगतिसे 
पूवंपक्ष करते हैँ । पूवपक्षमे ओकारकी उपासना फल है, सिद्धान्तमे निगुण ब्रह्मका ज्ञानफल दै । 

% सिद्धान्ती- गार्गी ओर याज्ञवल्क्य इन दोनोके प्रदन ओर प्रतिवचनके विचार करनेसे यह्‌ 
निश्चय होता है कि रूढिको बाधकर यौगिक अक्षरशब्दसे परमात्मादही सिद्ध होतादै, क्योकि 
परमात्मा ही आकाश आदि सवं प्रपच्वको धारण कर सकता है, अन्य सामान्य अक्षर शब्द वाच्य वणं 
नहीं । “$्कार एवेद सवम्‌" इस मन्त्रम जो कारको सर्वात्मक कटा गया है वह भी परमात्माका 
वाचक होनेके कारण नाम ओर नामीमें अभेद मानकर कहा गया है । समस्त मिथ्याप्रप्वान्तवती 


वर्णात्मक स्वयं कार भी ब्रह्मम अध्यस्त है, अतः अक्षरशषब्दसे परत्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए 
वर्णात्मक ओंकारका नहीं ॥ १० ॥ 
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स्यादेतत्‌--कायंस्य चेत्कारणाघीनत्वमस्बरान्तधृतिरभ्यरुपगम्यते, प्रधानकारण- 
वादिनोऽपीयमुपपदयते । कथमम्बरान्तधुतेब्रह्यत्वप्रतिपत्तिरिति ? अत उत्तरं पठति- 

साच प्रज्ञासनात्‌ ।॥११॥ 

पदच्छेद-सा, च, प्रगासनात्‌ । 

सूजार्थ--( सा च ) ओर वह अम्बरान्तधृति परमेश्वरका ही कमं है, ( प्रशासनात्‌ ) क्योकि 
"एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गागि०' इस भ्रुतिमें प्रशासनका कथन है । 

% सा चाम्बरान्तधतिः परमेश्वर स्यैव कमं । कस्मात्‌ ? प्रशासनात्‌ । प्रदासनं 
हीह श्रय ते--"एुतस्य वा अक्षरस्य प्रश्ञासने गामि सूर्याचन्द्रमसौ विष्टतौ तिष्टतः" (च्रु° ३।८।९ ) 
इत्यादि । प्रासनं च पारमेश्वरं कमं, नाचेतनस्य प्रधानस्य प्रासने भवति । न 
हाचेतनानां घटादिकारणानां सदादीना घटादिविषयं प्रहासनमरस्ति ॥१९१॥ 

अन्यभावव्यावृत्ते्च ॥१२॥ 
पदच्छेद्‌--अन्यमावन्यावृत्तः, च । 
सूज्ाथ--प्रधानादिके धमं-अचेतनत्वादि रहित होनेसे भी अक्षर परब्रह्म ही है प्रधान नहीं । 
अन्यभावन्याचृत्तेश्च कारणादुब्रह्मौवाक्षरराब्दवाच्यम्‌। तस्यैवास्वरान्तधृतिःकमं नान्य- 
स्य कस्यचित्‌ किमिदमन्यभावव्यःचनत्तेरिति ? अन्यस्य भावौ ऽन्यभावः, तस्माद्वयाचत्ति 
रन्यभावव्याचृत्तिरिति तस्याः। एतदुक्तं भवति-यद्‌न्यद्‌ ब्रह्मणो ऽक्षर घ्व वाच्यमिहादाङ्गयते 
तद्धावादिदमम्बरान्तविधारणमक्षरं व्यावतयति श्चतिः-^तद्वा एतदक्षरं गाग्य दृष्ट दरष्टूशरुत श्रोन्नमतं 


यह्‌ शद्धा होती है कि आकाश पयन्त कायको कारणके अधीन रहना ही यदि अम्बरान्तधृतिका 
अथं है यह्‌ स्वीकार किया जाय तो प्रधानं कारणवादीके प्रधानम भी अम्बरान्तधुति उपपन्न हो सकती 


है । आकाश पयंन्त धारण करनेसे अक्षर ब्रह्य हीदहै यह प्रतिपत्ति. कसे होती है? दस शाद्धाके 
समाधानम कहते दै- 


ओर यह आकाश पयन्तका धारण करना परमेशवरका ही कमं है, क्योकि श्रुतिमे प्रश्ासनका 
कथन है । (एतस्य वा अक्षरस्य ° ( है गागि ! इस अक्षरके अनुशासनमे सूयं, चन्द्रमा विशेषरूपसे 
धारित हुए स्थित रहते दँ ). इत्यादि यहां प्रशासनकी ही श्रुति है । प्रशासन परमेरवरका कमं है । 


अचेतन प्रधानमे प्रलासनका सम्भव नहीं है, .क्योक्गि घटादिके कारणभूत अचेतन मृदादिमे घटादि 
विषयक अनुशासने नहीं है ॥ ११॥ 


न्यभाव व्यावृत्तिरूपं कारणसे मी ब्रह्यही अक्षर शब्द वाच्य है। आकाश पयन्त धारण 

करना उसका ही कमं है किसी अन्यक नही । यह्‌ अन्यमावनव्यावत्ति क्या है ? अन्यका भाव अन्यभाव 

अर्थात्‌ दूसरेका धमं, उप्तसे जो भेद, उसे अन्यभावन्यावृत्ति कहते हैँ । तात्पयं यह है किं ब्रह्मसे मिच्च 

दूसरा अथं अक्षर शब्द वाच्यदहै एेसीजो यहां आद्काकी जाती है, परन्तु "तद्वा एतदक्षरं०' (हे 

गामि ! वह्‌ यह अक्षर स्वयं दष्टिका विषय नहींहै किन्तु द्र्टादै, श्रवणका विषय नहीं किन्तु 
सत्यानन्दी-दौीपिका † 

‰ गार्गि प्रथम प्ररनके उत्तरम सम्पूणं कायं प्रप्चका आश्रय अकाश बतर्छाया गयादहै। 
परन्तु आकाश तो स्वयं भी कायं होनेसे सावत्कायंका आश्रय नहीं हो सकता ओर आत्माश्रय दोष मी 
होता है, अतः यहाँ आकाशशब्दसे जगतूके मू कारण अज्ञानका ग्रहण करना चाहिए, उस अज्ञानको 
एके प्रकारसे सख्य लोग प्रधान कहते ह । अतः इस प्रकरणम अक्षरकौ प्रधानका मी आध्रय कहा 
गया है, इसलिए परमात्मा ही उसका अधिष्ठान है ॥ ११॥ 


२२६ व्रह्मसृूज्र-दाडुर मान्य | अ १पा०३ 


मन्त्रावक्तात विक्तात्‌' (त्र ३।८।५११) दति । तत्रा प्रत्वादिन्यपदेराः प्रधलस्यापि सभवतिद्रष्त्वा- 
दिव्यपदे्ास्त्‌ न संभवति; अचेतनत्वात्‌। तथा नान्यदतोऽस्ति द्रष्ट्‌ नान्यदतोऽस्ति श्रोत्‌ नान्यद्‌- 
तोऽस्ति मन्त नान्यदतोऽस्ति विङातृ' इव्यात्मभेदप्रतिषेधाद्‌ । न शारीरस्याप्थुपाधिमतोऽश्चरः 
शाब्द वाच्यत्वम्‌; 'अचक्षुष्कमश्रोत्रमवागमनः' ( च्रृ° ३।८।८ ) इति चोपाधिमत्ताप्रतिषेधात्‌ | 
नहि निरुपाधिकः क्ारीरो नाम मवति । तस्मात्परमेव बह्या्चरयिति निश्चयः ॥१२॥ . 
( छ इश्तिकमंव्यपदेद्ाधिकरणम्‌ स्‌ १३ ) 
(~ _ ¢ 
दक्ष तिकमेव्यपदेश्षात्सः ॥१३॥ 

पदच्छेदु--दक्षतिकमन्यपदेशात्‌, सः । 

सूञाथं--( सः ) "यः पुनरेतं” इस श्रुतिमें वह ध्यातव्य परब्रह्म ही है, (ईक्षतिकमंग्यपदेथात्‌) 
क्योकि "परात्परं पूरिशयं पुरुषमीक्षते" इस वाक्यशेषमे ध्येयका दशंन-विषयरूपसे उपदेश है । 

# “एतद्ध सत्यकाम परं चापरं च बह्म यदोंकारस्तस्माद्िद्ानेतेनेवायतनेनेकतरमन्वेति' इति 
प्रहत्य श्रूयते--“सः पुनरेतं त्रिमात्रेणोमित्येतेन वक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत' ( प्र०.५।२, ५) 
इति । किमस्मिम्वाक्ये परं ब्रह्यामिध्यातव्यमुपदिद्यते आहोस्विदपरमित्तिं । एतेनेवायतनेनें 
परमपर वेकतरमम्वेतीति प्रछ्ृत्वात्संायः। तत्रापरमिदं ह्य ति पातम्‌ । कस्मात्‌ ? `स ठेजसि 
सृचं संपक्नः", स सामभिरुन्नीयते ब्रह्मलोकम्‌" इति च तद्विदो देदापरिच्छिन्नस्य फटस्योच्यमान- 
श्रोता है, मननका विपय नहीं किन्तु मन्ता है, स्वयं अविज्ञात रहकर दूस रोका विज्ञाता है ) यह श्रुति 

अन्यके स्वरूपसे उस आकाश पर्ंन्त धारण करनेवाले अक्षरकी व्यावृत्ति करतीः है । इसमे अदृष्टत्वादि 

व्यपदेर प्रधानम भी सम्भव है । परन्तु द्रष्टुत्वादि व्यपदेश इसमे सम्मव नहींहै, क्योकि वहू अचेतन 
है । इसी प्रकार “नान्यदतोऽस्ति ( इस प्रकृत अक्षरसे भिन्न कोई द्रश नहीं दहै, इससे भिन्न कोई 
श्रोता नहीं है, इससे भिन्न कोई मन्ता नहीं है, इससे मिन्न कोई विज्ञाता नहीं ) यह्‌ श्रुति आत्मासे 
भिश्च वस्तुका प्रतिषेध करती ह । इसलिए उपाधियुक्त जीव भी अक्षर शब्द वाच्य नहीं है । क्योकि 
जचक्चुष्क०' ( वह्‌ चक्षु रहित, श्चोत्र रहित, वाणी रहित तथा मन रहित है ) इस प्रकार श्रतिने 
अक्षरमे उपाधिमच्वका प्रतिषेध किया है । उपाधिके विना जीवमाव सम्भव नहीं । इससे निर्चितं होता 
है कि अक्षर राब्द वाच्य परब्रहुही है ।॥१२॥ 

एतद्वै सत्यकाम ° ( पिप्पकाद--हे सत्यकाम 1 यह जो ओंकार है वही निस्वय पर ओर 
अपर ब्रह्य है, अतः विद्वात्‌ इसी ओंकार ध्यानरूप प्राप्ति साधनसे उनमेसे एकको प्राप्त हो जाता है ). 
इसप्रकार प्रस्तुतकर "यःपुनरेतं°' ( किन्तु जो उपासक त्रिमात्राविरिष्ट ॐ इस अक्षर दार! इस 
परमपुरुषका ध्यान करता है ) एेसा श्रुति कहती है । क्या इस वाक्यम घ्यातव्यरूपसे परब्रह्मका 
उपदेदा है अथवा अपर ब्रह्मका? इसी ॐ सूप प्राप्तिके साधनसे पर ओर अपर दोनोमेसे 
एक ब्रह्मको प्राप्त होतादहै, इसप्रकार प्रकृत होनेसे संशाय होता है। पूवपक्षी--टेसा संशय 
होनेपर ेसा प्राप्तं होता है कि यह्‌ ओंकार अपर ब्रह्महै, क्योकि स तेजसि ( वह्‌ 
तेजोमय सूयं छोकको प्राप्त होता दै) स साममि०' ( वहसि वह सामश्रुतियों दारा बरहमलोकमं 

सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ गत अधिकरणमें वणंमें रूढ अक्षर शब्दको जगतुको धारण करना इस लिद्धसे न क्षरति 
इस योग टत्तिका आश्रयण कर ब्रह्मविषयकत स्वीकार किया गया है 1 इसप्रकार यर्हा भौ देशपरिच्छिन्त फल 
भृति छिङ्से परब्दकी किसकी अपेक्षा परत्व विशिष्ट हिरण्यगमेमरे वृत्ति हो, इस टृ्टान्तसंगतिसे 
पूवंपश्च है । यहा अक्षरात्मक ओंकार विषयक विचार है किं ओंकारसे किसकी उपासना करनी चाहिए । 
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त्वात्‌ । नहि. पर ब्रह्मतिदे कपर च्छिन्नं फलखमदनुचीतेति युक्तम; सवेगतत्वास्पर स्य ब्रह्मणः । 
नन्वपर ब्रह्मपरि ग्रहे परं पुरुषमिति त्रिरोषणं नापपद्यते । नेष दोषः; पिण्डापेश्षया प्राणस्य 
परत्वोपपत्तेः । इत्येवं & प्राप्ते ऽभिधीयते-परमेव ब्रह्मे हाभिध्यातव्यमुपदि दयते । कस्मात्‌ ? 
ईश्चतिकमेव्यपदेरात्‌ । रक्तिदंशशंनम्‌ । दरांनव्याप्यमीश्चतिकर्मं । ईश्षतिकम॑त्वेनास्याभि- 
ध्यातव्यस्य पुरुषस्य वाक्यशेषे व्यपदेशो भवति-“स एतस्माजीवघनात्परात्परं पुरिशयं पुरुष- 
मीक्षते'इति। तच्राभिध्यायतेरतथाभूतमपि वस्तु कमंभवति; मनोरथकल्पितस्याप्यभिध्याय- 
तिकम॑त्वात्‌ । ईक्षतेस्तु तथाभूतमेव वस्तु रोके कमं टष्रमित्यतः परमात्मेवायं सम्यग्दरांन- 
विषयभूत दशक्ष'तकमंत्येन व्यपदि्र इति गम्यते। स पव चेह परपुरुषशब्दाभ्यामभिध्यातव्यः 
प्रत्यभिज्ञायते । $ नन्वभिज्ञाने परः पुरुष उक्तः, दश्चणे तु परात्परः, कथमितर इतर प्रत्य 
भिज्ञायत इति । अ्ोच्यते-परपुरुषराच्दौ तावदुभयन्न साधारणौ नाज जीवघनराब्देन 
प्रकृतो ऽभिध्यातव्यः परः पुरुषः परास्रदयते, येन तस्मात्परात्परो ऽयमीक्षितव्यः पुरूषो ऽन्यः 
स्यात्‌ ! कस्तं जीवघन इति ? उच्यते- घनो मृतिः । जीवरुश्चणो घनो जीवघनः 
 सैन्धवखिल्यवयः परमात्मनो जीवरूपः खिल्यभाव _उपाधिष्तः परश्च _विषयेन्द्रियेभ्यः 
रे जाया जाता है ) इसप्रकार स््कारको जानने वालके छिएु देशपरिच्छिन्न ( सूयंलोक ओौर ब्रह्म 
खोक गमनरूप सीमित ) फल कहा जाता है, परत्रह्यवेत्ता देशपरिच्छिन्न फलका मोग करे यह्‌ युक्त 
नहीं है, क्योकि परब्रह्म सवंगत है । परन्तु अपर ब्रह्मका ग्रहण करनेपर तो "परं पुरुषम्‌" यह्‌ विशोषण 
संगत नहीं होगा ? यह दोष नहींहै, क्योकि पिण्ड (विराट) की अपेक्षा प्राणम मी परत्वहो 
सकता है । सिद्धान्ती-एेसा प्राक्च होनेपर कहते हैँ ~| यः पुनरेतं | ईस वाकषयमे परब्रह्यका ही अमि- 
ध्यातव्य ( ध्यान करने योग्य } रूपसे उपदेश है, क्योकि ईक्षतिकां कमं कहा गया है । ईक्षति अर्थात्‌ 
दशन, ईक्षतिकमं अर्थात्‌ दशंनविषय ।. इस अभिध्यातभ्यपुरुषका वाक्यशेषमे दरंनविषथरूपसे 
व्यपदेश दै ~ "स एतस्माजीवघानात्‌० ({ गंकारका उपासक जोवधन-हिरण्गरमरूप परसे पर शरीरमे 
प्रविष्ट हुए पुरुष-परमात्माको नँ ब्रह्म ह इसप्रकार देखता है ) यहपर अतथाभूत-मिथ्यावस्तु भी 
समिध्यानका विषय होता है, क्योकि मनोरथसे कल्पित वस्तु मी अभिध्यानका विषय होती है । परन्तु 
ईकषतिका कमं तो सत्य वस्तु ही लोकमें देखी गई है, इसक्िए्‌ यथां ज्ञानका विषयरूप यह परमात्मा 
ही ईक्षति कमंरूपसे उपदिश है एेसा ज्ञात होता है । भौर यहाँ वही पर मौर पूरुष शब्दोसे अमिध्णातव्य- 
रूपसे प्रत्यभिज्ञात होता है । परन्तु अभिध्यानमे परपुरुष कहा गया है ओर दशनम परसे पर, एेसी 
परिस्थितिमे एककी इतर ( दुसरेमे ) प्रत्यभिज्ञा कंसे होगी ? इसपर कहते है--पर ओर पुरुष शब्द 
` तो | अक्षरेण परं पुरुषमभिध्यायीत “स एतस्माज्ीवधनात्परास्परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते' | इन दोनों 
` वाक्योमें समान है.। यहाँ जीवधनं शब्दसे प्रकृत, अमिष्यातव्य पर पुरुषका परामशं नहीं होता, जिससे 
` कि उस परसे पर यह दशंनीय पुरषः मिन्न.हो । तो जीवधन कौन है ? कहते है-- घन माने मूत्ति । 
| । जीवरूप घन वह॒ जीवघन । लवणपिण्डके समान परमात्माका उपाधिहृत जीवरूप अल्पमाव जो 


~ ^ सत्यानन्दी-दीपिका 
९ “यः पुनरेतं" इस वाक्यमे ओंकाररूपसे अमिध्यानका विषय परमात्मा ही है, हिरण्यगमंरूप 


। , भपर ब्रह्म नही, क्योकि “स एतस्माज्जीवधनात्‌" इस वाक्यशेषमे जीवघन अर्थात्‌ जीव समूहरूप 


, हिरण्यगमंसे भिन्न पर पुरुष ही साक्षात्‌ करने योग्य है । इस श्रुतिमे 'स' शब्दसे पूवं श्रतिमे कथित 
, प ब्रह्मकी ही प्रत्यभिज्ञा होती है । इसकिए परमात्मा ही यहाँ अभमिध्यातभ्य है । 


% यद्यपि ब्रह्मलोके जीवघन नहीं है, तो मी जीव समुदायका समष्टिरूप हिरण्यगमं ब्रह्मलोकका 
श्वामी है, इसलिए परम्परा सम्बन्धरूप लक्षणावृत्तिसे ब्रह्मलोकको भी जीवघन कहा जाता दै । 


गी अथा | 
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सो ऽज जीवघन इति । अपर आह-“स साममिसक्नोयते ब्रह्मरोकम्‌' इत्यतीतानन्तर वाक्यनिदिष्ठो 
यो ब्रह्मलोकः परश्च लोकान्तरेभ्य; सोऽज्र जीवघन इत्युच्यते । जीवानां हि सवेषां करण- 
परिवृत्तानां सर्वकरणात्मनि हिरण्य गमे बरह्मरखोकनिवासिनि संघातोपपत्तेभंवति ब्रह्मलोको 
जीवघनः । तस्मात्परो यः परमास्मेक्षणकर्मभूतः स एवाभिध्यानेऽपि कर्मभूत इति गम्यते! 
% परं पुरुषमिति च विरोषणं परमात्मपरिग्रह एवावकस्पते । परो हि पुरुषः परमात्मैव 
भवति, यस्मात्परं किचिदन्यन्नास्ति; पुरुषान्न परं किंचत्‌ खाकाष्ठासा परा गतिः' इतिच 
श्रुत्यन्तसात्‌ 1 “परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः" इति च विभज्य, अनन्तर्मोकारेण पर पुरुषम 
भिध्यात्यं ब्रुवन्परमेव ब्रह्म परं पुरुषं गमयति । यथा पादोदरस्त्वचा विनिमुंच्यत एवं ह वै 
स पाप्मना विनिमुच्यते' इति पाप्मविनिमोकफरुवचनं परमात्मानमिहाभिध्यातन्यं सूचयति । 
अथ यदुक्त -परमा्माभिध्यायिनो न देशपरिच्छिन्नफलं युज्यत इति, अत्ोच्यते-जिमातरेणो- 
कारेणाटम्बनेन परमात्मानममिष्यायतः कलं ब्रह्मलोकथ्रापिः, करमेण च सम्यग्ददानोत्प- 
त्िरिति क्रममुक्त्यभिप्रायमेतद्धविष्यतीत्यदोषः ॥ ९२ ॥ 


विषय ओर इन्दरियोसे पर है वही यहां जीवघन कहलाता है । दूसरा इस विषयपर कहता है--'स 
सासभिः"० ( वह्‌ उपासक साम अमिमानी देवता द्वारा ब्रह्मरोकमे ठे जाया जाता है ) इस अग्यवहित 
पूवंवाक्यसे निर्दिष्ट ब्रह्मलोक जो अन्य कोकोसे पर है वही यहां जीवघन कहा जाता है । ब्रह्मलोक 
निवासी सवं न्द्रियात्मक हिरण्यगमं इन्द्रियोसे धिरे हृए समी जीवोका समषटिरूप है, इस्खिए ब्रह्मलोक 
` जीवधन दै, इससे एेसा ज्ञात होता है कि पर पुरुष जो परमात्मा दशंनका. विषयभूत है वही अभि. 
ध्यानम मी कमभूत है । ओर "परं पुरुषं" यह्‌ विरोषण परमात्माका ग्रहण करनेसे ही संगत होता है, 
क्योकि परपुरुष परमात्मा ही है जिससे पर ओरं कुछ नहीं है, "पुरूषाज्नं परं ०* ( पुरुषसे पर कुछ 
नहीं है वह परम अवधि ओौर परम गति है ) यह्‌ दुसरी श्रूति है । परं चापरं०' (जो ओकार है वह्‌ 
पर ओर अपर ब्रह्म ) एसा विभागं करके अनन्तर ओंकार द्वारा परपुरुषको अभिध्यातव्य कहती 
हई परब्रह्मको ही परपुरुषरूपसे ज्ञान कराती है । "यथा पादोदरस्त्वचा ०' (जसे सपं कांचुलीसे विनिमृक्त 
होता है वसे वह उपासक पापसे मृक्तहो जाताहै) इसप्रकार पापसे विनिमृक्तिरूपी फलका कथनं 
य्ह परमात्माको अभिध्यातव्यरूपसे सूचित करता दहै जो यह्‌ कहा गया है कि परमात्माका अभि- 
ध्यानं करनेवाक्के चिए देह परिच्छिन्न फल युक्तं नहींहै, तो इसपर कहते है--तीन मात्रावाले 
ओंकाररूप आलम्बनसे परमात्माका अभमिष्यान करनेवाले उपासकको ब्रह्य ोककी प्राप्ति भौर क्रमसे 
तत्त्वज्ञानकी उत्पत्तिरूप फल प्राप्त होता है । यहाँ क्रम मुक्तिके अभिप्राथसे यह हो जायगा । इसि 
[ देशपरिच्छिन्न ल प्राप्ति ] कोई दोष नहीं है ॥ १३॥ 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
#& ओङ्कुाररूपसे परमात्माका अभिध्यानं करनेवाले उपासक स्वगंलोकसे होकर ब्रह्मरोकको 


प्राप्त होते है, वहां ब्रह्माकी अवस्थिति पयन्तं एेश्वयं सुखका अनुमव करते हैँ । साथ-साथ ब्रह्य- 
जिज्ञासुओंको ब्रह्माद्रारा (तत्वमसि “अहं ब्रह्मास्मि इत्यादि वेदान्तवाक्योसे आत्मे कत्वरूप उपदेश 
प्राप्त होता है । जिससे आत्मसाक्षात्कारकर महाप्रख्यमें ब्रह्याके साथ कंवल्य मुक्तिको प्राप्त करते है । 
इस विषयमे ते ब्रह्मरोकेषु परान्ठकार पराताः परिसुच्यन्ति सर्वे" ( मृण्ड० २।२।६ ) क्ञानादेव तु 
कैवस्यम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । इसप्रकार ओडङ्काररूपसे परमात्माका अमिध्यानं करनेवारे उपासकोके 
किष क्रम मुक्तिके अमिप्रायसे ब्रह्मरोककी प्राप्तिरूप परिच्छिन्न फल श्रुतियोमें कहा गया है । इसकिए 


ओङ्कारसे प्रमेश्चरका ही अमिध्यान करना चाहिए हिरण्यगमंका नहीं । पूवपक्षमे ओड्धारसे अपर ब्रह्म 
( हिरण्यगम ) की उपासना फक है, सिद्धान्तमे परब्रह्म (ईश्वर) की उपासना फल है ॥ १३ ॥ 


नपण 
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( ५ दह राधिकरणम्‌ स्‌° १४-२१ ) 
दहर उत्तरेभ्यः ॥१४॥ 

पदच्छेद--दहरः, उत्तरेभ्यः । 

सूञाथं--( दहरः ) अथ यदिदमस्मिनु इत्यादि श्रुतिमें पठित दहराकाश परमात्मा ही है, 
( उत्तरेभ्यः ) क्योकि "यावान्वा अयमाकाशस्तावानोषोऽन्तहंदथ' इत्यादि वाक्यरोषगत आकाशोप- 
मानत्वादि हेतुओंका प्रतिपादन है । 

ःअथ यदिदमस्मिन्ब्रह्यपुरे दहरं पुण्डरीक वेदम दहरोऽस्मिन्नन्तराकाडस्तस्मिन्यदन्तस्तदन्वे- 
भ्यं तद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌! ( छा° ८।१।१ ) इत्यादिवाक्यं समाम्नायते! तत्र योऽयं दहरे 
हृदयपुण्डरीके दहर आकाशः श्रुतः स कि भूताकाशः, अथवा परमात्मेति संडाय्यते। कुतः 
संशयः १ आकाशब्रह्मपुर शब्दाभ्याम्‌। आकाराशब्दो ह्ययं भूताकाशे पर स्मिश्र प्रयुज्यमानो 
टदयते । तत्र कि भूताकारा एव दहरः स्यात्‌, किवा पर इति संशयः । तथा ब्रह्मपुरमिति- 
किं जीवोऽ ब्रह्मनामा तस्येदं पुर शरीरं ्रह्मपुरम्‌, अथवा पर स्यैव ह्मणः पुरं ब्रह्मपुरमिति 
त्र जीवस्य परस्य वाऽन्यतरस्य पुरस्वामिनो दहयाकाश्ात्वे संश्रयः । # तत्राकाराशाब्दस्य 
भूताकाशे रूढत्वाद्‌भूताकादा एव च दहर्डाब्द्‌ इति प्रत्तम्‌ । तस्य च दहरायतनापेश्चया 
दृहरत्वम्‌ । यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तहंदय आकाक्ञः' इति च बाह्याभ्यन्तरभावक्रत- 
मेदस्योपमानोपमेयमावः, यव'प्रथिष्यादि च तस्मिन्नन्तः समाहितम्‌; अवकारात्मनाका- 





'अथ यदिदमस्मिन्‌० ( अब दस ब्रह्मपुर-श्रीरमे जो यह्‌ सूक्ष्म कमलाकार गृह है उसमे जो 
सूक्ष्म ञ्राकाश है उसके भीतर जो वस्तु है उसका अन्वेषण करना चाहिए उसकी विशेष जिज्ञासा 
करनी चाहिए ) इत्यादि श्रुति वाक्य हँ 1 यहाँ सूक्ष्म हदय कमलम जो यह दहूर-अत्प आकाञ्च सूनां 
जातां है । क्या वह्‌ भूताकाश है वा विज्ञानात्मा है अथवा परमात्मा है, एेसा सशय होता है । संशयं 
क्योहोता है? इससे कि श्रुतिमे अकाश ओर ब्रह्मपुर राब्दहैँ। यह आकाश राब्द ही भूताकाशं 
ओर परब्रह्ममे प्रयुक्त हुआ देखा जाता है । इससे संशय होता दै कि क्या यहाँ दहर भूताकाश ही 
है भथवा परब्रह्म ? उसीप्रकार श्रह्यपूरम्‌' क्या यहाँ जीवका ही नाम ब्रह्म है, उसका पुर होनेसे यह 
रारीर ब्रह्मपुर है, अथवा परब्रह्मका ही पुर होनेसे ब्रहमपुरदहै? यहां संशयहोतारै कि जीव ओर 
परब्रह्म इन दोनोमे से कौन पुरस्वामी दहराकाश है ? पूवपक्षी--यहाँं आकाश शब्द भूताकाशमें 
रूट, इससे दह्रशब्द भूताकाशका वाचक है एसा प्राप्त होता है। अल्प भआयतनकी 
अपेक्षा उसमे दह्रत्व-अलत्पत्व है । “यावान्वा०' ( जितना यह्‌ भूताकरि है उतना ही हृदयके 
मीतर यह्‌ दहराकाश.दै ) इस प्रकार बाह्य ओर आभ्धन्तरमाव कृत भेदको केकर अर्थात्‌ कल्पित 
भेदको रेकर उपमानोपमेयभाव है गौर चु, पृथिवी आदि उसके भीतर स्थित है, क्योकि मवकाश्. 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

# “अथ यदिदमस्मिन्‌" इस श्रुतस्य अथ' शब्द भूमा विद्याके अनन्तर दहरविद्याको सूचित 
करता दै । ब्रह्मकौ अमिग्यक्तिकां स्थान होनेते इस शरीरको ब्रह्मपुर कहां जाता है । जसे पूर्वाधि- 
करणम "पर पुरुषः शब्द ब्रह्मे रूढ होनेसे परब्रह्म उपास्य कहा गया है, वसे (अथ यदिदमस्मिन्‌, 
यहं आकाशशब्द भूताकाशमे रूढ होनेसे भूताकाश उपास्य होना चाहिए इसप्रकार दृष्टान्तसंगतिसे 
पूवपक्ष करते हैँ । 

# भूताकाश दहराकाश है, एेसा पूवपक्षीके द्वारा मानभेपर शङ्का . होती है- भूताकाश अल्प 
कंसे हो सकता है ? एक हौनेसे उसमे उपमान-उपमेयभाव कैसे ? ओर “उमे अस्मिम्‌ यावापरथिवी 
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शस्येकत्वात्‌, अथवा जीवो दहर इति प्राप्तम्‌; बह्मपुर ब्दात्‌ । जोवस्य हीदं पुरं सच्छरीरं 
ब्रह्मपुरमित्युच्यते; तस्य स्वकमणो्पाजतत्वात्‌। भक्त्या च तस्य ब्रह्महाब्दवाच्यत्वम्‌। नहि 
परस्य ब्रह्मणः शरीरेण स्वस्वामिभावः संबन्धोऽस्ति । तत्र पुरस्वामिनः पुरेकदे रो ऽवस्थानं 
दष्म्‌, यथा रान्ञः । मनउपाधिकश्च जीवः, मनश्च प्रायेण हदये प्रतिष्ठितभित्यतो जी धस्येवेदं 
हदये ऽन्तरावस्थानं स्यात्‌ 1 दहरत्वमपि तस्येव आराग्रोपमितस्वादवकरपते। आकाद्ोपमि- 
तत्वादि च ब्रह्माभेदविवक्चया भविष्यति । न चात्र दहर स्याका शस्यान्वेव्यत्वं विलिज्ञासित- 
व्यत्वं च श्रूयते । ^तस्मिन्यदन्तः' इति परविरेषणत्वेनोपादानादिति । अत उत्तरं बूमः-- 
परमेश्वर एवात्र दहराकाल्लो मवितुमर्हति, न भूताकाद्यो जोवो वा 1 कस्मात्‌ उत्तरेभ्यो 
व(क्यशोषगतेभ्यो हेतुभ्यः । तथाहि-अन्वेष्टव्यतयाभिहितस्य दहर स्याकादास्य (तं चेद्न्रयु 
इत्युपक्रम्य “किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌" इत्येवमा्षेपपू्वकं प्रतिसमा- 
धानवचनं भवति--“स ब्रूयाद्यावान्वा अयमाकाशस्तावानेषोऽन्तह्दय आकाश उभे अस्मिन्यावा- 
परथिवी अन्तरेव समाहिते" ( छा० ८।१।३ ) इत्यादि । तत्र पुण्डरीकद्‌हरत्वेन प्राक्तदहरत्वस्या- 
काशास्य प्रसिद्धाकाशशौपम्येन दहरत्वं निवतंयन्भूताकाशात्वं दहर स्याकाशस्य निवर्तयतीति 


रूपसे आक्राश एक है । अथवा जीव दह्र शब्द वाच्य, एसा प्राप्त होतादहै, क्योकि ब्रह्यपुर 
राब्ददै। जीवका हीपुर होता हुआ यह ररीर ब्रह्यपुरदै, एेसा कहा जातारै, कारण कि 
जोव उसे अपने क्मेसि उपाजित करता है । ओर गौणवृत्तिसे जोव ब्रह्य शब्द वाच्यदहै। परनब्रह्मका 
तो दारीरके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्धमी नहीं है। रोकमे भी देखा जातादै कि नरका 
स्वामी नगरके एक भागमे रहता है, जसे राजा राजधानोके एक माग राजगृहुमे रहता है । मन 
उपाधिकं जीव है, मन प्रायः हृदयम रहता है, इससे जीवका ही हूदयके मौतर अवस्थान हो सकता है । 
आराग्र भागसे उपमित होनेसे उसमे ही दहरत्वं मी . उपपन्न होता है । आकाशके साथ उसको उपमा 
आदि तो ब्रह्यके साथ अभेद विवक्षासे होगी । अर "तरिमिन्यदन्तः' यहाँ दहर आकाशम अन्वेष्टव्यत्व 
तथा विजिज्ञासितव्यत्व मी नहीं सुना जाता। किन्तु परकै विरोषणरूपसे उसका ग्रहण है अर्थात्‌ 
आभ्यन्तर वस्तुके भाधाररूपसे दहराकाशकां ग्रहण किया गया है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमें हम कहते 
है--यर्हां परमेश्वर ही दहराकाश होने योग्य दहै, मृताकाश अथवा जीव नहीं, किससे ? इससे, कि 
वाक्यशेष गत इत प्रकारके हेतु दँ । जसे कि अन्वेषटव्यरूपसे अभिहित दराकाशका "तं चेद्रयुः' ( 

भआचायंसे यदि रिष्य गण कहं ) एेसा उपक्रमकर “किं तदत्र विद्यते०' ( यह वह्‌ क्यादहै जो अन्वे्व्य 
भौर विशेषरूपसे जिज्ञासितव्य है ) इस प्रकार आगक्षेपपुवकं उसका ( वह कहे कि हे रिष्प ¦ जितना यह्‌ 
बाह्य आकाश है उतना ही हूदयके आभ्यन्तर यह माकाश है चुं लोक ओर पृथिवी दोनों उसके अन्तर 
स्थित हँ) इत्यादि प्रतिसमाधान वचनदहै। इस वाक्यसे यह्‌ज्ञात होतार किहूदय कर्मके 
अल्पत्वसे जिसको अत्पत्व प्राप्त हुआ है उस आकाशम प्रसिद्ध॒ आकारके साहश्यसे अत्पत्वकी निवत्ति 
करते हुए आचाय दहूराकादमे भूताकारात्वको भी निवृत्ति करते हैँ । यद्यपि आकाश शब्द भताकीशमें 


सत्यानन्दी-दी 
अन्तरेव समाहिते उमावग्निश्च वायुश्च' ( छा० ८।१।३ ) ( इसमें च ओर पृथिवी दोनों अन्तर रहतै ही 


है एवं अग्नि ओर वायु दोनों आभ्यन्तर रहते हँ ) इस प्रकार आका सबका आश्रय किस प्रकारदहै? 
इन तीन शद्भाओंका समाधान (तस्य' इत्यादि माष्यसे पूवपक्षीने किया है। जसे हृदय रूप अल्प 
आश्चयको अपेक्षा भूताकाद्यमें  दहुरत्व-अत्पत्व है, घ्यानके लिए कल्पित भेदको लेकर उपमान- 


 उपमेयमाव है, भौर स्वयं एक होनेसे सवका आश्रय मी है । परन्तु “एष आत्माः ( यह भत्मा है ) 
आत्मशब्द भूताकारमे नहीं है, इस अरुचिसे 'अथवा' से पूवपक्षीने जीव पक्षका ग्रहण किया दहै । 
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गम्यते । यद्यप्याकाशाश्ब्दो भूतकाहो रूढ; तथापि तेनैव तस्योपमा नोपपद्यत इति भूता- 
काराश्ङ्ा निवर्तिता भवति 1 नन्वेकस्याप्याकाडशस्य बाह्याभ्यन्तरत्वकल्पितेन मेदेनोपमानो 
पमेयभावः क्ंभवतीव्युक्तम्‌। नेवं संभवति, अगतिका हीयं गतिः; यत्कास्पनिकमेदाश्रयणम्‌। 
अपि च कल्पयित्वापि मेदमुपमानोपमेयभावं वणयतः परिच्छिन्नत्वादभ्यन्तराकाशस्य न 
बाह्याकाशपरिमाणत्व्मुपपयेत । ननु परमेश्वर स्यापि ज्यायानाकाशात्‌' (शत ० ब्रा०.१०।६।३।२) 
इति ्रलयन्तयान्ने वाका्परिमाणत्वमुपपद्यते। नेष दोषः; पुण्डरीकवेष्रनप्रा्तदहरत्व निचत्ति 
परत्वाद्वाक्यस्य न तावच्वप्रतिपादनपरत्वम्‌। उभयप्रतिपादने हि वाक्यं भिचेत । नच 
कस्पितभेदे पुण्डरीकवेष्टित आकाशेकदेशे दयावाप्रथिव्यादीनामन्तःसमाधानमुपपद्यते। “एष 
आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विग्व्युर्विंशोकोविजिषस्सोऽपिपाख.सत्यकामः सस्यसंकष्पः' इति चाम- 
त्वापहतपाप्मत्वादयश्च गुणा न भूताकाश संभवन्ति । # यच्यप्यात्मराब्दो जीवे संभवति, तथा- 
पीतरेभ्यः कारणेभ्यो जीवाशङ्गापि निवतिता भवति । न द्यपाधिपरिच्छिन्नस्यायग्नोपमितस्य 
#वस्य पुण्डरीकवेष्टनकतं दहरत्वं दाक्यं निवतयितुम्‌ । ब्रह्माभेद विवक्षया जीवस्य 
सर्वगतत्वादि विवक्ष्येतेति चेत्‌-यदाः्मतया जीवस्य स्वेगतस्वादि विवक्ष्येत, तस्येव ब्रह्मणः 


रूढ है, तो भी उसीके साथ उसको उपमा उपपन्न नहीं होतो अर्थात्‌ किसो भी वस्तुको अपने ही साथ 
उपमा नहीं हो सकती । दहर आका भूताकाश है यह शङ्का भी निवृत्त होती है। पुवपक्षोने यह्‌ 
कहा है कि एक कारम भी बाह्य ओर आभ्यन्तर कल्पितं भेदसे उपमान-उपमेयमभाव हो सकता है, 
परन्तु एसा सम्मव नहीं है, क्योकि जो काल्पनिक भेदका अश्विय है यह तो अगतिका गति है। ओर 
दूसरी बात यहमी हैकि भेदकौ कल्पना करके उपमान-उपमेयभावका वणेन करनेवाले मतमें 
आभ्यन्तर 'आकाश परिच्छिन्न होनेसे बाह्याकाशके समान परिमाणवाला नहीं हो सकता । परन्तु 
“उयायानाकाशात्‌० ( आकारसे मी अधिक ) इस दूसरी श्रतिसे परमेश्वरम भी आकाशके समान 
परिमाणत्व युक्त नहीं है। सि०्-यह्‌ दोष नहोंदहै, क्योकि यहु वाक्य पुण्डरोकके वे्टनसे प्राप्त 

पत्वकी निवृत्तिके लिए है भूताकाशमें समान परिमाणक्रा प्रतिपादन करनेके लिए न्हीहै। दोनोके 
प्रतिपादनमे. वाक्यभेद हो जाएगा । ओर पुण्डरोकसे वेशटिति कैत्पित भेदवाले आकाञ्चके एक देशमें 
युलोक ओर पृथिवी आदिका अन्तरवस्थान उपपन्न नहीं होगा “एष आस्मापहतपाप्मा०' ( यह्‌ 
आत्मा पापसे रहित है, जरा, मरण भौर रोकसे रहित, भूख ओर प्यासते मूक्त, सत्यकाम, सत्य- 
संकल्प है ) इस प्रकार आत्मत्व, पापरहितत््र अदि गण भूताकाशमे सम्भव नहीं; यद्यपि 
आत्मशब्दका जीवमें प्रयोग सम्भव है, तो मी अभ्य कारणोसे जीव विषयक आशङ्का निवृत्त हो जाती 
है । उपाधिसे परिच्छिन्न ओर आरके अग्रभागसे उषमित जीवम कमलवे्टनकरृत अल्पत्वका निवारण 
नहीं किया जा सकता । यदि ब्रह्यके साथ अभेदको विवक्षासे जीवमे सवंगतत्वादिकी विवक्षा क्रोतो 
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# दहुराकाशके अत्पत्वको निवत्ति भौर भूताकारके समान परिमाण, इस प्रकार एक वाक्यके 
दो अथं माननेसे वाक्यभेद रूपी दोष होता है । यह्‌ दोष यर्हापर नहीं है, क्योकि “यायानाकाशात्‌ 


यह वाक्य कमलवेश्टनसे प्राप्त अत्पत्वकी निकव्त्तिं परक है, आकाशके समान परिमाण प्रतिपादन 
परक नहीं है, इमलिए दहराकाश परमेरवर हौ है भताक्राश नहीं । 


# अब सिद्धान्ती जीव विषयक शद्धुाको निवृत्त करते ह--यद्यपि आत्मत्व धमं जीवमें है, तो 
मी सतथक्षामत्व पापरहितत्व आदि धमं उसमे नहीं हैँ । सकए दहर शब्दसे जीवका ग्रहण सम्मव नही 
है भपितु ब्रह्मका ग्रहण ही सम्भव है । यद्यपि जीवम हुदयरूप उपाधिसे दहरत्व है तो भी श्यायाना- 
काशशात्‌ यह वाक्याथ उसमे संगत नहीं हो सकता, क्योकि जौव परिच्छिन्न है । 
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साक्षात्सवंगतत्वादि विव््यतामिति युक्तम्‌ । यदप्युक्त-ब्रह्मपुर मिति जीवेन परस्योपलक्षि 
तत्वाद्राज्ञ इव जीवस्येवेदं पुरस्वामिनः पुरेकदेदावर्तिस्वमर्त्विति । अतर बुमः-परस्येवेदं 
बरह्मणः पुरं सच्छरीरं ब्रह्मपुरमिव्युच्यते, ब्रह्मशब्दस्य तस्मिन्मुख्यत्वात्‌। तस्याप्यस्ति पुरेणा- 
नेन संबन्धः;उपटरन्ध्यधिष्ठानत्वात्‌। "स एतस्माजीवघनार्परात्परं पुरक्ियं पुरुषमीक्षते" (प° ५।५) 
स वा अयं पुरूषः सर्वासु पूष पुरिशयः' ( इ° २।५।१८ ) इत्यादिश्च तिभ्यः। अथवा-जीवपुर 
पवास्मिन्ब्रह्म संनिहितमुपलक्ष्यते। यथा शालग्रामे विष्णुः संनिहित इति, तद्वत्‌ । तयेह 
कमचितो . रोकः क्षीयत एवमेवामुत्र पुण्यचितो लोकः क्षीयते" ( छा०.८।१।६ ) इति च कमेणा- 
मन्तवत्फत्वमुक्त्वा अथ य इहात्मानमनुविद्य च्जन््येतांश्च सस्यान्कामास्तेषां सर्वेषु लोकेषु काम- 
चारो मवति' इति प्रङृतदहराकाराविज्ञानस्यानन्तफत्वं वदन्‌ परमात्मत्वमस्य सूचयति । 
यदप्येतदुक्तं-न दहरस्याकाशस्यान्वे्रः्तत्वं विजिज्ञासितव्यत्वं च श्रतं; परविशोषणत्वेनो 
पादानादिति, अत्न ब्रमः-यद्याकारो नान्वेषन्यत्वेनोक्त स्यात्‌ “यावान्वा अयमाकाश्चस्तावा- 
नेषोऽन्तहृदय आकाशः दत्याद्याकाश्स्वरूपप्रदशनं नोपयुज्यत । भ्नन्वेतदप्यन्तर्वतिवस्तुसद्धाव- 
प्रदहानायेव प्रदरयते । "तं चेद्न्रयुयदिदमस्मिन्ब्रह्मपुरे दहर पुण्डरीक वेम दह रोऽसि्मिन्नन्तराकाश 





आत्मरूपसे अर्थात्‌ ब्रहमके साथ अभेद मानकर जीवम सवगतत्वादि धर्मोकी विवक्षा करनेकौ अपेक्षासे 
यही अधिक युक्त है कि उस ब्रह्यके ही साक्षात्‌ सवंगत्वादि धर्मोकी विवक्षा करो। जो यह कहा गया 
है किं श्रह्मपुरम्‌' मे जीवसे शरीर रूपी पुरका सम्बन्ध होनेसे राजाके समान पुरके स्वामी जीवका ही 
पुरके एक मागमे रहना सम्मव है । इस विषय पर हम कहते हैँ--परब्रह्मका ही पुर होता हुआ यह 
शरीर ब्रह्मपुर है, एेसा कहा जाता रहै, क्योकि परत्रहयमे ब्रह्य राब्द मुख्य है । उसका मी इस पुरके 
साथ ( कल्पित ) सम्बन्ध है, कारण कि वहु उसके उपरन्धिका स्थानं है । “सल एतस्माजीवधघनात्‌ ० 
( वह उपासके इस पर जीवधन [ हिरण्यगमं | से मी पर-उक्क्ृष्ट मौर शरीरमे प्रविष्ट परमात्माका 
ददान करता है ) ओर “स वा अयं पुरुषः०' ( वह्‌ पुरुष सब शरीरोमे वतमान हृदयम रहनेके कारण 
पुरिशयं कहता है ) इत्यादि ध्रृतियांँ हैँ । अथवा जसे शालग्राममें विष्णु संनिहित है, वसे इस 
जीवपुरमे ही ब्रह्म संनिहित उपलक्षित होता है । "तद्यथेह ०' ( जिस प्रकार यहाँ कमंसे सम्पादित फल 
क्षीण हो जाता है उसी प्रकार पररोकमे अग्निहोत्र आदि पुण्यसे उपाजित स्वगंखोक आदि फल क्षीण 
हो जाता है) इसप्रकार कर्मोका फर नश्वर कहूकर “अथ य इह ०' (जो यर्हा आत्मा -दहुरका तथा उसके 
माध्रित सत्यकाम, सत्यसंकल्प आदि गुर्णोका शास्त्र भौर आचायंके उपदेशके अनुसार ध्यानसे 
अनुमवकर परछोकमे जति हैँ वे सावमौम राजके समान सव लोकोमें यथेच्छ विहार करनेवाले 
ओौर अमी वस्तुको प्राप्त करनेवाले . होते हैँ ) इसप्रकार प्रकृत दहराकाशके विज्ञानका फक अनन्त 
कहकर श्रुति दहाराकश परमात्मा है, सूचित करती है । दहराकाशका अन्वेष्टव्यं तथा विजिज्ञासितव्य- 
रूपसे श्रवण नहीं है, क्योकि परके विरोषणणरूपसे उसका ग्रहण है । एेसा जो पूवंपक्षीने कहा है, उस- 
पर हम कहते है--यदि . दहराकाश अन्वेष्टभ्यरूपसे न कहा गया होता, तो "यावान्वा ०' ( जितना यह्‌ 
बाह्य आकाश है उतना ही हूदयान्तगंत वह आकाश है ) इत्यादि आकाश स्वरूपका प्रदशंनं उपयुक्त 
नहीं होता । परन्तु यह मी अन्तवतीं वस्तुके सद्भाव प्रदशंनके किए दिखाया जाता है, क्योकि 
तं चेद्‌ ब्रूयुर्दिदमस्मिन्‌०' ( उस आचायंसे यदि रिष्यगण पृषं कि इस ब्रह्मपुरमे जो सूक्ष्म कमलाकर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

यहं दहर आकार रब्दसे परमेश्वरका ही ग्रहण करना चाहिए । पूवपक्षमे भूताकाश आदिकी 

उपासना फल है भौर सिद्धान्तमे सगण ब्रह्यकी उपासनाद्ारा निगुण ब्रह्मका साक्षात्कार फक है ॥१४॥ 
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किं तदत्र विद्यते यदन्वेष्टव्यं यद्वाव विजिज्ञासितव्यम्‌, इत्याक्षिप्य परिहारावसर आकाशोपम्योप- 
क्रमेण द्यावप्रथिन्यादीनामन्तः समाहितत्वदशांनात्‌। नैतदेवम्‌; एवं हि सति यदन्तः- 
समाहितं यावापृथिन्यादि तदन्वेर्यं विजिज्ञासितव्यं चोक्तं स्यात्‌, तजर वाक्यशेषो नोप 
पयेत । “अस्मिन्कामाः समाहिताः", "एष. आ्माऽपह तपाप्माः इति हि प्रकृतं दयावापरथिव्यादिः- 
समाधानाघधारमाकाश्माद्कष्य "जथ य इहास्मानमनुविद्य बजन्त्येतांश्च सस्यान्कामाच्‌' इति 
खमुच्चया्थेन चशब्देनात्मानं कामाधारमाध्रितांश्च कामान्विज्ञेयान्वाक्यद्येषो दृश॑यति। 
वस्माद्वाक्योपक्रमेऽपि दहर एवाकादो हदयपुण्डरीकाधिष्ठानः सहान्तःस्थेः समाहिते एेथि- 
व्यादिभिः सव्येश्च कामरविज्ञेय उक्त इति गम्यते। स चोक्तेभ्यो हेतुभ्यः परमेश्वर इति ॥१४॥ 
गतिश्चब्दाभ्यां तथाहि ष्टं शिङ्ग च ॥ १५॥ 

पदच्छेद- गतिशब्दाभ्याम्‌, तथाहि, रम्‌, लिद्घम्‌, च । 

सूजाथं-( गतिशब्दाभ्याम्‌ ) (इमाः सर्वाः प्रजा इस श्रुतिमें गमन भौर ब्रह्मलोक शब्दोसे 
ज्ञात होता दै कि दहर न्रह्महीरहै! ( तथाहि दृष्टम्‌ ) इसीप्रकार 'सतां सोम्य तदा सम्पन्नो मवति 
इस अन्य श्रुतितसे मी जीवगम्य ब्रह्म प्रतिपादित होता है । ( लिद्धं च ) एवं श्रुति प्रतिपादित जीवोंका 
प्रतिदिन ब्रह्मलोके गमन असम्मव है, इसलिए वश्रहयंव लोकः ब्रहमालोक' इस कमंधारय समाससे 


सामानाधिकरण्य प्रहणे प्रतिदिन गमन ही लिद्ध है, अर्थात्‌ ब्रहमाका ज्ञापकहेतु है। ओर सूत्रस्थ “च 
ल्दसे निषादस्थस्पतिन्याय मी सामानाधिकरण्यके ्रहणमें सूचित होता टै । 


दहरः परमेदवर उत्तरेभ्यो हेतुभ्य शव्युक्तम्‌ । तु एवोत्तरे देतव इदानीं प्रपञ्चयन्ते। 
तदच परमेश्वर एव दहरः, यस्माद दहरवाक्यरोषे परमेश्वर स्थेव प्रतिपादकौ गतिशब्दौ 
भवतः-"हमाः सर्वाः प्रजा अहरह गं छन्त्य एतं ब्रह्मरोकं न विदन्ति" (छा ० ८।३।२) इति । तज्ञ प्रकृतं 
दहरं बह्मलोकदाब्देनाभिधाय तद्धिषया गतिः प्रजाशब्दवाच्यानां जीवानामभिधीयमाना 


गृह है, उसमें जो अल्प अन्तराकारा है उसके भीतर वहं क्याव्स्तुहै जो अन्वेषण करने योग्य 
ओौर विदोषरूपसे जिज्ञासा करने योग्यै) एसा आक्षेपकर परिहार करते समय [ "यावान्वा" इस 
मन्तरसे ] आकाश साहर्यके उपक्रमसे युोक, पृथिवी आदिका अन्तरवस्थान दिखलाया है । सिद्धान्ती- 
एेसा नहीं है, क्योकि रसा होनेपर तो उसकै अन्तरवस्थित जो युलोक पृथिवी आदि हैँ वे अन्वेष्टव्य 
तथा विजिज्ञासितव्यरूपसे उक्त होंगे, एेसी स्थितिमे वाक्यदोष उपपन्न नहीं होगा । (अस्मिन्कामाः०' 
(उसमे भभिलाषाए-कामनाएं अवस्थित है) "एष आत्मा ०' (यह्‌ आत्मा पाप मुक्त है) इसप्रकार प्रकृत 


योक, पृथिवी मादि जिसमें स्थित हँ उस आकाराकौ अनुवृत्ति करके अथ य इह (यहा जो 
भात्माका अर इन सत्यका्मोका आचायंके उपदेशानुसार ध्यान पूवक अनुमव.कर परलोकमें जाते 


है ) इस तरहसे यह ॒वाक्यरोष समुच्चयवाचक “च राब्दसे कामके आधार आत्मको ओर उसके 
आधित कामोको विज्ञेयरूपसे दिखाता है । इससे एेसा ज्ञ ति होता है कि वाक्यके उपकममे भी हदय- 
कमल जिसका आधार है वह दहराकाश ही अन्तः स्थित हुए पृथिवी आदिके साथ तथा . सत्यकामोके 
साथ विज्ञेय कहा गया है । अतः इन उक्त हेतुगोसे सिद्ध होता है वह्‌ दहराकाश परमेश्वर ही दै ॥१४॥ 

वाक्यरोष गत हेतुओंसे दहर परमेश्वर ही है, एेसा पुवं कहा गया है । अब उन्हीं आगे अनि- 
वाले हेतुओंका विस्तारसे वणन किया जाता है । इससे मी परमेश्वर ही दहर है, क्योकि इमाः सर्वाः 
प्रजा० ( ये सब जीवं हूदयान्तगंत दहराकाश नामक ब्रह्मलोको सुषप्िमे प्रतिदिन प्राक्ठ होति हैँ 


किन्तु अनादि अज्ञानसे आवृत्त उसको नहीं जानते ) इसप्रकार दहर वाक्यशेषमे गति ओर शब्द 
परमेश्वरके प्रतिपादक ह । इसमे प्रकृत दहरका ब्रह्य लोक शब्दसे अभिधान कर उसमें प्रजा शब्द 


वाच्य जीवोकी कही हुई गति दहरमे त्रह्त्वका ज्ञान कराती है अर्थात्‌ यहु अक्गत होता है कि 
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द हरस्य ब्रह्मतां गमयति । वथा द्यहरह जीवानां सु षुप्तावस्थायां ब्रह्मविषयं गमनं टण्ं श्रुत्यन्तरे. 
“सता सौम्य तदा संपक्नो भवति' (छा० ६।८।१) इत्येवमादौ । लोकेऽपि किल गादं सुषुप्तमा- 
चश्चते-श्रह्मी भूतो ब्रह्मतां गतः इति । तथा ब्ह्मरोकशाब्दोऽपि प्रकृते दहरे प्रयुज्यमानो 
जीवभूताकाद्ाशङ्ां निवतंयन्ब्ह्मतामस्य गमयति । ननु कमलासन खोकमपि ब्रह्मलोक शब्दो 
गमयेत्‌ । गमयेद्यदि ब्रह्मणो खोक इति षषठीसमासचस्या व्युत्पाद्येत, सामानाधिकरण्य 
वृत्या तु ्युत्पाद्यमानो ब्रह्मेव रोको ब्रह्मलोक इति परमेव ब्रह्म गमयिष्यति । पतदेव 
च हरहमह्यरोकगयनं द्रं ब्रह्मरोकराब्दस्य सामानाधिकरण्यवुत्तिपरिश्रहे लिङ्गम्‌ । 
ह्यहरहरि माः प्रजाः कायव्रह्मोक्तं सत्यटोकाख्यं गच्छन्तीति शक्यं करपयितुम्‌ ॥१५॥ 
धृते महिम्नोऽस्यास्मिन्तुपरन्धेः ॥ १६ ॥ 
पदर्छेद- धृतेः, च; महिम्नः, अस्य, अस्मिन्‌, उपरुम्धेः । 
सूञाथं--( धृतेः), अथ य आत्म!०' इस श्रुतिमे उक्त धृति, ( चं ) ओर "एष भूतपालः" 
( अस्य महिम्नः ) सब लोर्कोको धारण करनेकी महिमा (अस्मिन ) परमात्मामे ( उपरन्धेः ) उपलब्ध 
होनेसे दहराकाश परमेश्वर ही है । 
# धुतेश्च हेतोः षरमेदवर एवायं दहरः । कथम्‌ ? "दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इति हि 
प्र्व्याकाशोपस्यपू्वकं तस्मिन्स्वंसमाघानमुकत्वा तस्मिन्ने व चात्महाब्दं प्रयुज्यापहतपाप्म- 
त्वादिगुणयोगं चोपदिद्य तमेवानतिद्त्तप्रकर णं नि्दिंदाति-“अथ य आत्मा स सेतुर्वि्टति- 
रेषां लोकानामलंमेदायः (छा° ८।४।१) इति । तत्र विध्तिरिव्यात्मशब्दसामानाधिकरण्या- 
दहराकाश ब्रह्म है.। इसी प्रकार "सता सोम्य०` ( है सोम्य | जब जीव सोता है तब सतुके साथ सम्पन्न 
होना है ) इत्यादि अन्य श्रुतियोभ सूषुस्ति अवस्थामे प्रतिदिन जीवोंका ब्रह्म विषयक गमन देखा जाता 
है । लोकमे भी गाढ़ सुषुप्त पुरुषको श्रह्यी भूतः ब्रह्य्वको प्राप्त हुआ कहा जाता है । इसीप्रकारं प्रकृत 
दहूरमे प्रयुक्त हुआ ब्रह्मलोक शब्द मी दहरमे जीव ओर मताकारकी आशङ्धुाको निवृत्त करतां हु 
दहराकाश ब्रह्म है बोध ( ज्ञान ) कराता है । परन्तु ब्रह्मलोक शन्द तो हिरण्यगभं ~ त्रह्मके लोकेका 
भी ज्ञान करातादहै? हां, अवश्य ज्ञान कराए यदि ब्रह्यका लोक (ब्रह्मलोक) हस षष्टी समास वृत्तिसे 
ब्रह्मलोक शन्दकी व्युत्पत्ति की जाय । किन्तु यहां तो ( कमधारय समास ) से श्रहांव लोकः' ब्रह्मही 
लोक ब्रह्मलोक दै इस सामानाधिकण्यवृत्तिसे व्युत्पन्न हा ब्रह्मलोक. शब्द परब्रह्मका ही ज्ञान 
कृरायेगा । परन्तु प्रतिदिन देखा गया यह्‌ ब्रह्मलोक गमन ही ब्रह्मलोक शब्दकी सामानाधिकरण्य 
वृत्तिके ग्रहण करनेमे लिद्ख-हेतु है । प्रतिदिन ये जीव सत्यलोक नामकं कायं-ब्रह्मलोकमे जाते है एेसी 
कल्पना नहीं की जा सकती ॥ १५ ॥ 
ओर धृतिरूप हेतुसे मी यह दहर परमेश्वर ही दै । क्योकि दहरोऽस्मिन्‌० ( इसमे दहर 
अन्तराकारा है ) इस प्रकार प्रस्तुतकर आकाशके साथ सोदुदयपुवक उसमे सब वस्तुओंकी स्थिति 
कहकर, उसमे आत्मशब्दका प्रयोग कर ओर अपहतपाप्मत्वादिगुणोके सम्बन्धका उपदेशकर 
असमाप्त ए उस प्रकरणका अथ य आत्मा०' ( जो आत्मा है वहु सेतु है इन रोकोकी मर्यादाका 
साद्धयं न हो इसलिए सबका विधारक दै ) यहं श्रुति निर्देश करती है । इसमे विधृति शब्दका आत्म- 
शब्दके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विधारयिता कहा जाता है, क्योकि ^क्तिच' प्रत्ययका कतकि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
& “अथ य आत्मा इस श्रुतिमें जो "अथः शन्द है वह्‌ पूवं दहराकाशरूप प्रकरणकी अनुवृत्ति 
तथा दहराकाशमें धृति आदि गुणोका प्रारम्भ वाचक है । यर्हा धृति राब्दका अथं धारण करनेवाला दै । 


अधि० ५ स्‌ १७ । भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २२५ 


द्विधाग्यितोच्यतेः क्तिचः क्तरि स्मरणात्‌ । यथोदकसंनानस्य विष्ारयिता लोके सेतु 
घ्े्रखंपदामसंसेदपय, एवमयमासरेषामप्यात्मादिमेदमिन्नानां लोकानां वर्णाश्रमादीनां च 
विधास्यिता सेतुरसंमेदायासंकरायेति । एवमिह प्रकृते दहरे विधारणलक्षणं महिमानं 
दयवि । अयं च महिमा परमेश्वर एव श्चुत्यन्तसादुपलस्यते “एतस्य वा अक्षरस्य प्र्ञासने 
मारि सूर्याचन्दमसौ विष्टतौ तिष्ठतः इत्यादेः 1 तथान्यज्रापि निश्चिते परमेश्वरवाक्ये ध्रूयते-- 
एष सर्वेश्वर एष भूताधिपतिरेष भूतपार एष सेतुर्विधरण एषां खोकानामसंभेदाय' इति । एवं 
धृतेश्च हेतो परमेश्यर एवायं दहरः ॥१९६॥ 
प्रसिद्धेश्च ॥ १७ ॥ 

पदच्छेद प्रसिद्धः, च । 

सूत्राथ--'आकाशो वं नाम' इत्यादि शरुतिमें आकाश्च शब्द परमात्मामें ही प्रसिद्ध है, इससे 
मी दहराकाश परमेश्वर ही 

% इतश्च परमेश्वर एव "दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश्चः' इत्युच्यते । यत्कारणमाकाद्णाब्द्‌ः 
परमेश्वरे प्रसिद्धः । "आकाशो वै नाम नामरूपयोर्निवंदिता' ( छा० ८।१।४ ), सर्वाणि ह वा 
इमानि भूतान्यकाादेव समुत्ययन्तेः ( छा० १।९।१ ) इत्यादिप्रयोगदर्शानात्‌। जीवे त॒ न 
कचिदाकादााब्दः प्रयुल्यमानो दद्यते। भूताकाशस्तु सत्यामप्याकादाराब्दप्रसिद्धाबुप- 
मानोपमेयभावाचसंभवान्न ग्रहीतव्य इत्युक्तम्‌ ॥ १७ ॥ 


अथंमे विधान है । जसे जके अविच्छिन्न प्रवाहका विधारक सेतु रोकमें क्षेत्र सम्पत्तिका मिश्रण न 
होनेफे लिए है, वसे यह आत्मा अध्यात्म आदि मेदसे भिन्न इन लोकोका ओौर वर्णाध्रमांदिका असंभेदके 
च्यि-संकर न होनेके ल्यि विधारक सेतु है । इस प्रकार यहाँ प्रकृत दहराकाशमे विधारणरूप महिमां 
को श्रुति दिखलाती है । मौर यह महिमा “एतस्य वा अक्षरस्य °' (है गर्गी | इसी अक्षरकी आज्ञामे सूयं 
मौर चन्द्रमा विधारित हुए रहते हैँ ) इत्यादि दूसरी श्रुतिसे परमेश्वरम उपलब्ध होती है भौर इस 
प्रकार दूसरे स्थलमे मी “एष सवंइवरः०' ( यही सर्वेश्वर है, भूतोका पालक है, इन लोकोकी मर्यादाका 


संकरनहो इसक्िए विधारक सेतु है) इस प्रकार निरिचत परमेश्वरवाक्यमे सुना जातादै। इस 
प्रकार धृतिरूप हेतूसे यह दहर परमेश्वर ही है ॥ १६ ॥ 


इस हेतु से मी 'दहरोऽस्मिन्नन्तराकाद्यः' इस वाक्थमें परमेश्वर ही कहा जाता है । क्योकि आकाक्षो 
वै नाम० ( आका नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम रूपात्मक प्रपश्चका निर्वाहक है ) “सर्वाणि ह वा०' 
(ये सब मृत आकारासे ही उत्पन्न होते हैँ ) इत्यादि प्रयोगोके देखनेसे आकाशशब्द परमेश्व रमे प्रसिद्ध 
है 1 ओर जीवके लिए तो प्रयुक्त किया हुभा आकाराशब्द कहीपर मी देखनेमे नहीं आता । यद्यपि 
मताकारामे आकाशशन्दकी प्रसिद्धिटै तो भी उपमान उपमेयभावादिके असम्भव होनेमे उसका 
ग्रहण करना ठीक नहीं है, एेसा ( ब्र० सू० १।३।१४८ मे कहा गया है ॥ १७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 


वीर उस दहररूप विधारकको श्रतिमे आत्मा कहा गया है । अतः धृति आदि दहैतुओसे दहराकाश 
परमेदवर दही दै ॥ १६॥ 


# “आ समन्तात्‌. काश्चते दीप्यते इति आकाशः इससे चारों ओर प्रकाशित .तथा विथुत्वादि 
गुण युक्त स्वयं ज्योति ब्रह्मे माकाशशब्द प्रसिद्ध है । इस प्रकार आकारशग्दके व्युत्पत्ति छम्य अथस 
मौ परमात्मा ही सिद्ध होता है । यद्यपि आकागलब्द भताकारमे रूढ है, तथापि यहां उसका प्रहुण 
करना युक्त नंहीं है, क्योकि “यावान्वा अयमाकाशचस्तावानेषोऽन्तहृदय आकाशः इस ध्रुतिसे उपमान- 
उपमेयभावका निर्देश है । वह एक आकाशम सम्मव नहीं है, इसलिए दहराकाश परमेश्वर ही है ॥१५७॥ 


२२६ ब्रह्मसू्न-शाङ्स्भाष्य | अ० १पा०्रे 


इतरपरामश्चास्स इति चेन्नासंभवात्‌ ॥ १८ ॥ 
पदन्देद्‌--इतरपरामर्थात्‌, सः, इति, चेत्‌, न, असम्भवात्‌ । 
सूञ्ाथं-- "एष सम्धरसादः' इस प्रकार इस प्रकरणमे सम्परसाद शाब्दसे ( इतरपरामर्शात्‌ ) 


जीवकां परामशं होता है। इसलिए ( सः ) जीव दहराकाश है, ( इति चेन्न ) यह कथन युक्त नहीं 
है, ( असम्भवात्‌ ) क्योकि आकारके उपमेयत्व, पापरहितत्वादि धमं जीवमें सम्मव नहीं है । 


यदि वाक्यहोषबटेन दहरः इति परमेश्वरः परिगरद्ये ता स्तीतर स्यापि जीवस्य वाक्य 
रोषे परामरहाः-'अथ य एष संश्रसादोऽस्माच्छरीराव्समुत्थाय परं ञ्योतिरूपसंपद्च स्वेन रूपेणामि- 
निष्पद्यत एष आस्मेतिं होवाच" (छा० ८।३।९) इति 1 अन्न हि संप्रसाद शब्दः श्रत्यन्तरे सषु 
 प्तावस्थार्या दष्स्वात्तदवस्थावन्तं जीवं चक्नीध्युपस्थापयितुं नार्थान्तरम्‌ । तथा शरीरः 
व्यपाश्रयस्येव जीवस्य रारीरत्समुव्थानं संमवति। यथाकारव्यपाश्रयाणां वायवादीनामा- 
कारात्समुत्थानं, तद्त्‌। यथा चादश्टोऽपि रोके परमेश्वर विषय आकाराराब्दः परमेश्वरधमं- 
समभिव्याहारात्‌ आकाशो बे नाम नामरूपयोर्निवंहिता' इत्येवमादौ परमेश्वरविषयोऽभ्यु 


पगतः, एवं जीवविषयोऽपि भविष्यति 1 तस्मादितर परामर्शर्त्‌ "दह रोऽस्मिन्न्तराकाशच 
इत्यत्र ख एव जीव उच्यत इति चेत्‌-नैतदेवं स्यात्‌, कस्मात्‌ ? असंभवात्‌ । नहि जीवो 
वुद्धचायुपाधिपरिच्छेदाभिमानौ सन्नाकारोनोपमीयेत। नचोपाधिधर्पानभिमन्यमानस्या- 


 वाक्य॒रोषके बरसे यदि यह्‌ स्वीकृत हौ किं दहर परमेश्वररहै, तो अथ य एष समस्प्रसादो० 
( प्रजापतिने कहा किजो यह सम्प्रसाद-जीव इस देहेन्द्रि समूहमे आत्मबुद्धिका त्यागकर आत्म- 
ज्ञानद्वारा प्रत्यगभिन्न ब्रह्मका साक्षात्कारकर पर ज्योति स्वरूपको प्राप्त करता है. ओर मपने स्वरूपसे 


अभिव्यक्त होता है वह आत्मा है ) इस वाक्यरोषमे इतरका-जीवका मी परामश होता है । यर्हापिर 
ही अन्य श्रुतिमे सम्प्रसाद शब्द सुषुप्ति अवस्थामें प्रयुक्त हुआ देखा जाता है, इसलिए यह संप्रसाद 


दाब्द उस अवस्थावारे जीवका उपस्थापन केर सक्रतां है अन्यका नहीं । जसे आकारा व्यपाश्रय वायु 
आदिक आकारासे समृत्थन होता है, वसे शरीर व्यपाश्रय जीवका चरीरसे समूत्थान सम्मव दहै। 
जसे लोकब्यवहारमे परमेश्वर विषयक आाकाशशब्द अह्-अप्रसिद्ध होनेपर मी "आकाशो वे नाम०' 


( आका नामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम भौर रूपका निमणि करनेवाला है ) इत्यादि ध्रुतिमें परमेश्वर 
धमके समभमिव्यहार-समीप निर्देश होनेसे परमेश्वर विषयक स्वीकृत किया गया है, वसे जीव विषयक 


भी हो जायगा । इसछिए इतर-जीवके परामशं होनेपे (दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इस वाक्यमें वही जीव 


कहा ` जाता है । सिद्धान्ती-एेसा कहो तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योंकि असम्मवहै। बुद्धि 
आदि उपाधियोसे परिच्छिन्नत्वामिमानी हुभा जीव [ यावान्वा अयमाकाक्ञः ] आकाशंसे उपमित नहीं 


हो सकता, गौर उपाधिके धर्मोक्ा अभिमान करनेवाले जीवमें पापरहितत्व आदि धम मी सम्भव. 
नहीं ह । इस अधिकरणके प्रथम ( १४ वें ) सूत्रमे इसका विस्तारसे वणन किया जा चुका है । यहां 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ जपे ˆआक्राश्च परमेरवर है" एला कोकव्यवहारमे परमेरव रके किए आकाशशन्दका प्रयोग 


अप्रसिद्धदै, तो मी "एष आत्मापहतपाप्मा" इस वाक्यरोषमें परमेश्व रके अपहतपाप्मत्वादि धर्मोका 


आकार श्वतिके समीप निर्देश होनेसे “आकाशो वे नाम” इत्यादि स्थलोमे परमेश्वरके किए आकाश 
शब्दका प्रयोग स्वीकार किथागयांहै, वसे अथ य एष सम्प्रसादो' इत्यादि वाक्यशेष गत लिद्धोसे 


आकाश शम्दका जीवके किए प्रयोग हो सकता है, अतः सम्प्रसाद ओर उत्थानरूप लिद्धोसे ब्रह्मसे 
भिन्न जीवका भी परामशं होता है । इससे दहरोऽस्मिन्‌'` यहां जि्तका शरीरसे समुत्थान हो सकतां 
है, उसका ही दहराकाश रशब्दसे ग्रहण करना युक्त दै, त्रह्मका नहीं, इसङ्िए दहराकाश जीव दै 
दसका "नैतदेवं स्यात्‌” से समाधान किया. जाता है ॥१८॥ 
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पहदपाव्मत्वादयो घर्मा: संभवन्ति । प्रपञ्चितं चेततप्रथमसूतरे । अतिरेकाशङापरिहारायान 
त॒ पुनरूपन्यस्तम्‌ । पटिष्यति चोपरि टात्‌ 'अन्याथश्च परामशः" ( ° १।३।१० , इति ॥१८॥ 


उत्तराचदाजभूतस्वरूपस्तु ॥ ९९ || 
पद्डछेद--उत्तराद्‌, चेत्‌, आविभूतस्वरूपः, तु । 
सजाथं--( उत्तराद्‌ ) य एषोऽक्षिणि" इत्यादि प्रजापति वाक्ये जाग्रत्‌ आदि अवस्यापन्च 
जीवमे पापरहितत्व आदि धर्मो कां संमव हीनेसे जीव दहराकाश है, (चेत्‌ ) यदि एसा कहो तो 
( आविभूंतस्वहूपः ) परमा्थरूपसे जीव विवक्षित है जीवरूपसे नही, इसकिए जोव दहराकाश नहीं 
है, अपितु, ब्रह्म है ( तु ) शब्द पूवंपक्ष व्यावु्यथंक दै । 


ॐ इतरपरामरधीया जीवाशचङ्ा जाता साऽसंभवान्नियकृता । अथेदानीं स॒तस्येचाभ्रत- 
सेका्पुनः समुत्थानं जीवाशङ्कायाः क्रियते-उत्तरस्मालप्राजापत्यादाक्ात्‌। तञ्च हि श्य 
आत्माऽपहतपाप्मा' इत्यपहतपाप्मत्वादिगुणकमात्मनमन्वेष्ट्यं विनिज्ञासितव्यं च प्रतिज्ञाय 
य एषोऽक्षिणि पुरषो दुद्यत एष आत्मा (छा० ८।७।४) इति व्रवन्नश्चिस्थं द्रष्टारं जी वमाव्मानं 
निदिशति ॥ “एत त्वेव ते भूयो ऽनुभ्याख्यास्यामि' ( छा० ८।९।३ ) इति च तमेव पसः पनः 


परास्य शय एष स्वप्मे महीयमानङचरत्यष आत्मा' ( छा० ५।५०।१ } इति 'तथ्त्रेतस्मु्षः समस्त 
संप्रसन्नः स्वप्नं न विजानास्येष आत्मा ( छा० ८।११।१ ) इति च जीवमेवावस्थान्तस्गतं 


तो वक्ष्यमाण अधिक अशङ्धाके परिहारे किए इसका पूनः उपन्यास किया गयादै। ओर जगे 
अन्याथश्च परामशः' इस सूत्रमे जीवपरामशंका प्रयोजन करेगे ।॥ १८ ॥ 


अन्यके परामशंसे जो जीव विषयक आशङ्का उत्पन्न हुई थी, उसका परिहार जीवम पाप- 
रहितत्व आदि धमेकि असम्मव होनेसे किया जा चुका दहै। अब अमृतसेक ( छिडकने) से जसे 
मृतक पुनः जो उस्ताहै, वसे हो अनन्तरोक्तं प्रजापतिवाक्यसे जीव विषयक आशद्धुाका पुनः उत्थान 
करते हैँ, ्रयोकरि वहं “य आस्मायहतपाप्मा० (जो आत्मा दै वह्‌ पापरहित है) इस श्रुतिवाक्यसे 
पा रहितत्व आदि ध्र्मोवाले आत्माका अन्वेषण करना चाहिए, विरोषरूपसे जिज्ञासा करनी 
चाहिए, इस प्रकारकी प्रतिज्ञा केर "य एषोऽक्षिणि० (जो यह्‌ अक्षिमे पुरुष दिखाई देताहै वहू 
अत्मादहै) इस प्रकार कहत हुए. प्रजापति अक्षिस्थ द्रष्टा जीवका अआत्मह्पसे निर्देश करते है| 
"एतं व्वेव०' ( इस अत्माको ही मै तुमसे पुनः कहता हं ) उसका ही पुनः पुनः परामडां कर 
ध्य एष स्वप्ने०' ( जो यह्‌ स्वप्नमें महीयमन-स्त्री आदिमे पुजित हुज विचरतादहै भर्थात्‌ मोगोका 
अनुभव करता है वह आत्मा है ) (तथत्रेतस्सुक्षः०' ( जिस सुषुप्ति अवस्थामे यह सोया हभ दशन 
मादि वृत्तिसे रहितं ओर सम्थक्रूपसे आनन्दित हो स्नप्नका अनुमव नहीं करता वह 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# ध्य आत्मावहतपाप्मा०' ( छा० ३।७।१ ) ( प्रजापतिने कहा कि जो [ धर्माधर्मादि रूप ] 
पापशन्य, जरारहित, मृत्युरहित, विशोक, क्षुधा रहित, पिपासा रहित, सत्यकाम भौर सत्यसंकल्प है 
उसे खोजना चाहिए, उसकी विशेषरूपसे जाननेको इच्छा करनी चाहिए । जो उस अत्माको शास्त 
शौर गुरुके उपदेशानुसार खोजकर प्रत्यगमिन्नल्पसे अनुमव करलेतादहै वहु सम्पूणं लोक भओौर 
समस्त कामो-मोगोको प्राप्त कर केता है) इसप्रकार प्रजापतिको समामे आत्माकी महिमा सुनकर 
देवों मौर अमुरोने विचार किया कि हम उस्र आत्माको जानना चाहते है. जिसके जाननेसे सम्पूणं 
लोक ओौर समस्त भोगं उपल्न्ध दहो जति । तब देवोंको जरसे देवराज इन्र ओर अभुरेकी सो 
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व्याचष्रे। & तस्यैव चापहतपाप्मत्वादि दरयति" एतद ग्टतममयमेतद्बह्य' इति । नाह खट्व: 
यमेवं संप्रत्यात्मानं जानात्ययमहमस्मीति नो पवेमानि भूतानि ( छा० ८११।१,२) इति 
च सुषुप्तावस्थायां दोषमुपलभ्य “एतं स्वेव ते भूयोऽयुव्यारुयास्यामि नो एवान्यत्रैतस्मात्‌' इति 
चोपक्रम्य, रार संवंधनिन्दापूर्वकं "एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरास्समुस्थाय परं ज्योतिरूपसंपय 
स्वेन रूपेणामिनिष्पयते स उत्तमः पुरुषः, इति जीवमेव हारीरात्समुत्थितमुत्तमपुरषं दशरंयति । 
तस्मादस्ति संभवो जीवे पास्मेश्वराणां घर्माणाम्‌ ! अतः (दहरोऽस्मिश्नन्तराकाशः' इति जीव 
पवोक्त इति चेत्कश्िदृन्रयात्‌, *# तं प्रति ब्रूथात्‌-जाविभू तस्वरूपस्तु' इति । तुशब्दःपूवंपश्च 
आत्मा है) इस प्रकार अवस्थान्तरगतं जीवका ही व्याख्यान करते ँ। “एतदश्तम्‌०' 
( यह अमृत, अमय ओर ब्रह्म है) इसप्रकार उसीको पापरहितत्वादिरूपमे दिखरति है। 
“नाह खल्वयमेव" ( निश्चय यहु सुषुप्ति अवस्थामें यह मै हँ इसप्रकार न आत्मा-अपनेको जानता 
है जौरन यह इन अन्य प्राणियोको ही -जानता हैँ) इसप्रकार सुषुप्ति अवस्थामे दोष देखकर 
एतं त्वेव ते०' ( इसीको ही मेँ तुमसे पुनः कहता हँ, इससे अन्यको नहीं ) एसा उपक्रम कर शरीर 
सम्बन्धकी निन्दा पूक॑क "एष सम्प्रसादो० ८( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे उठकर [ अमिमानका 
त्यागकर | पर ज्योतिको प्राप्तकर पुनः अपने स्वरूपते अभिग्पक्तं होठादै) इसप्रकार शरीरस 


समूत्थितं जीवको ही उत्तम पुरुषल्पसे दिखलाता है । इसलिए परमेश्वरके धर्मोका जीवमें सम्भव है । 
अतः "दहरोऽसिमिन्नन्तराकाशः' इस वाक्यसे दहराकाश जीव दही कहा गयादहै। यदि कोई ठेसा कटै, 


तो उसके प्रति सिद्धान्ती कहे कि “आविभू तस्वरूपस्तु' इस सूत्रम तु" शब्द ॒पूवंपक्षकी व्थावुत्तिके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

असुरराट्‌ विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्ष्या करते हुए हाथोमे समिधाए' लेकर प्रजापतिके पास अये । 
तोह द्वात्रिं शतं वर्षाणि ब्रह्मचयंमूषतुस्तौ ह प्रजापतिरूवाच' ( उन्होंने बत्तीस वषं तक बरह्यचयंवास 
किया, तव उनसे प्रजापतिने कंहा---तुम यहां किस इच्छसे ठरे हो ? } उन्होने कहा कि -मात्माको 
जाननेके लिए हम यहाँ ठहरे हुए हैँ । "तौ ह प्रजापतिरुवाच य एषोऽक्षिणि पुरूषो दुक्ष्यते एष आत्मा०' 
( तब उनसे प्रजापतिने कहा--यह्‌ जो पुरुष नेत्रोमे दिखाई देता है यह आत्मारहै, यहु अमृत, 
अमय ओर ब्रह्य है ) इत्यादि प्रजापति वाक्योके आधार पर इस जीव विषयक शद्ाका पुनः उत्थान 
हमा है कि पापरहितत्व आदि घर्मोका जीवमे अक्षम्मव नहींहै, इसलिए जीव दहराकाल हो सकता 
है । परमेश्वरके अन्य धर्मोका मी जीवमें "तस्यैव" आदि माष्यसे उल्टेख करते हैँ । 

® इसप्रकार इन्द्र ओर प्रजापतिके उपाख्यानसे यह्‌ प्रतीत होता है कि दहुरवाक्यके कथना- 
नन्तर इनद्रके प्र्नके उत्तरमे प्रजापतिने शय एषोऽक्षिणि पुरूषो दृश्यते एष आस्मा' यह्‌ प्रथम वार 
ओर "य एष स्वप्ने महीयमानश्चरत्येष मात्मा" यह्‌ द्वितीय वार भौर "तत्रैतत्‌ सुप्तः समस्तः सम्प्रसन्नः 
स्वप्नं न विजानात्येष जऊत्मा' यह्‌ तृतीय वार भौर अथ य एष सम्प्रसादो अस्माच्छरीरास्समुर्थाय' 
यह्‌ चतुथं वार पापरहितत्व आदि स्वरूप. जीवका उपदेश किया है, क्योकि सवंगत ब्रह्ममें परिच्छिन्न 
नेत्रस्थान, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध भौर शरीरसे उत्थान आदि सम्मव नहीं हैँ। इसकिए्‌ नेत्रमे 
स्थिति, स्वप्न अवस्थाका सम्बन्ध, सुषुप्ति अवस्थामें शरीरसे समूत्थान इत्यादि लिङ्ध जिसमें सम्भव 
हैँ उसीका प्रजापतिने पापरहितत्व मादि रूपसे वर्णन किया है । नेत्रमे स्थिति भादि सबका जीवभें 
सम्मव है । इसप्रकार पूर्वोक्त रीतिसे ब्रह्मने जीवका ही वणन क्रिया है, भौर “एतदश्तमभयमेतद्‌- 
ब्रह्म ०" ( यह्‌ अमृत, अमय भौर ब्रह्म है ) इस प्रजापति वाक्यसे परमेश्व रके पापरहितत्व, अमृतत्व, 
अमयत्व जादि धमं जीवम सम्भव हैँ । अतः "दहरोऽस्मिन्नन्तराकाश्चः' इस वाक्य घटित पापरहितत्वादि 
धमं जीवर सम्मव होनेसे दहराकाद शाब्दसे जीवका ग्रहण किया जा सकता है ब्रह्मका नही । 
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व्यावुच्यथंः नोत्तर स्मादपि वाक्यादिह जीवस्याशङा संभवतीत्यथंः ।कस्मात्‌ ? यतस्तचा- 
व्याविर्भूतरवरूपो जीवो विवक्ष्यते । आविभूतं स्वरूपमस्येत्या विभूंतस्वरूपः । भूतपूर्वगत्या 
जीववनचनम्‌ । एतदुक्तं भवति--“ य एषोऽक्षिणि! इत्य क्षिरुश्ितं द्रश्ारं निदिदयोदशणव- 
ब्राह्मणेन रासराप्मताय। व्युत्थाप्य "एतं वेव ते' इति पुनःपुनस्तमेव व्याख्येयत्पेनाछष्य 
स्वप्नखुषुक्चोपन्यासक्रमेण "पर ज्यातिरूपसंप् स्वेन रूपेणामिनिप्पयते' इति यदस्य पारभाशकं 
स्वरूपं परं ब्रह्म तद्रपतयेनं जीवं व्याचष्ठे, न जवेन रूपेण । . यत्परं स्य) तिरुपसंपत्तव्यं 
श्रतं तत्परं ब्रह्म तच्चापहतपाप्मत्वादिधमंक, तदेव च जीवस्य पारमाथिक्र स्वरूपं "तत्वमसि 

इत्यादि शास्त्रेभ्यः, नेतर दुपाधिकरस्पितम्‌ । यवदेव हि स्थाणाविव पुरषवुद्धि देतलक्षणाम- 
विद्या निवतयन्कूटस्थनिव्यरकस्वरूपमात्मानमदहं बह्मास्मीति न प्रतिपद्यते, तावस्नीवस्य 
जीवत्वम्‌। यद! तु देदेन्द्रियमनोवुद्धिसंघात्ताद्यव्थाप्य श्रुलया प्रतिबोध्यते, नसि त्वं देहेन्द्रि 


किए है । उत्तरवाक्यसे भी यहाँ जीवको आशङ्का सम्भव नहीं है, एसा अथहै, क्यो ? क्योकि उसमे मी 

आविभूतस्वरूप जीव विवक्षित है । जामग्रतादि अवस्थाओसे गोधनकर अभिव्यक्त.हुभ है निज प्रत्थग- 
भिन्न ब्रह्मस्वरूप जिसको वहं आविभूतस्वशूप है । भूत पूवं अज्ञानं अवस्थाकी अपेक्षा यहु जीववचनं 
है । अभिप्राय यहुहैकिं य एषोऽक्षिणि इसप्रकार नेत्रसे उपलक्षित [ विश्वह्प | द्रशका निर्देश 
कर उदशरावन्राह्यण द्वारा शरी रमे आत्मत्वे इस जीवको अल्गकर "एतं त्वेव ते०' (इसीकोदही्म 
तुमसे फिर कहता हँ ) इसप्रकार पुनः पुनः उसीका व्याष्येयरूपसे ग्रहणकर स्वप्न ओर सुषुप्तिके 
उपन्यासके क्रमसे "रं ज्योदिरपक्तम्प्य०' ( पर ञ्योतिः स्वहूपको प्राप्तकर .अपनेरूपसे अमिनिष्पन्न 
होता है ) इस प्रकारसे इस-जीवका यथाथे-पारमाथिकरूप परब्रह्म है उस रूपसे इस जीवका व्याख्यान 
करते है जीवके रूपसे नहीं । प्राप्तव्य जो परज्योतिः श्रुति प्रतिपादित दै वह्‌ परजरह्य है भौर वह पाप- 
रहितत्व आदि धमंवाला है । वही जीवका "तत्वमसि" इत्यादि शास्त्रसे ज्ञातम्य पारमाथिक स्वरूप 
है, इससे मिन्न उपाधि कल्पित स्वरूप पारमाथिक नहीं है। जब तक स्थाणुमे पुरुषबुद्धिके समान 
्रेतलक्षण अविद्याकी निवृत्तिकर कूटस्थ, नित्य, ज्ञानस्वरूप आत्माको नें ्रहयाहै' इसप्रकार नहीं जान 


लेता तब तक जीवमें जीवत्व है । परन्तु जब देह, इन्द्रिय, मन ओर बुद्धिके संघातसे पृथक्‌ करतु 


| सल्यानन्दी-दीपिका 
# ,य एषोऽक्षिणि पुरुषो दुद्यत एष आत्मा इसप्रकार प्रजापतिने इन्द्र ओर विरोचनो 


उपदेश देकर कहा कि जलम पणं शराव | सिकोय ] में अपनेको देखो, विरोचन छायाको शरीरके 
अधन देखकर अन्वय-व्यतिरेकसे शरीर आत्मा है एेसा निह्चयकर लौट गया । किन्तु इन्द्र शरीरको 
विनाशी निदिचतकर प्रजापतिके पास आया । इसप्रकार ब्रह्माने इन्द्रकी शरोरादिमे अत्मबुद्धिको हटा- 
केर जोवका यथाथंस्वशूप [ ब्रह्म ] बतलनेके लिए कहा किं “एतं व्वेव ते भूयोऽनुव्याख्यास्यामि नो 
-एवान्यत्रेतध्मात्‌० ( इसीको ही मै तुमसे फिर कहता हूं, इसमे अन्यको नहीं ) इत्यादि वाक्योसे 
यहां प्रजापति ओपाधिक जीवरूपसे जीवका. व्याख्यान नहीं करते, क्योकि वहु तो लोके प्रसिद्धहै। 
अपितु उसक्ता अनुवाद कर जाग्रत, स्वप्न, सुयुप्ति इन परस्पर विलक्षण अवस्थाओंसे विवेचन कर 
ब्रह्मस्वरूपका ज्ञान कराते हँ । उपाधि रहित जौवका स्वरूप ब्रह्यसे भिन्न नहीं है, कन्तु ब्रह्यहीदै। 
नान्योऽतोऽस्ति दरष्टा० ( इससे अन्य कोई द्रश नहीं दै) इत्यादि शरृतियाँ अभेदका प्रतिपादन 
करती हैँ । इस आधारपर परमेश्वरकै पापरहितत्वादि धर्मोका जीवम निर्देश क्याहै। इसप्रकार 
जाग्रतादि अवस्थाओंका कथन मी त्र्य स्वरूपका ज्ञान करनिकै लिए, जीवके. प्रतिपादनके लिए 
नहीं । (तत्वमसि अहं बह्मास्मि' इत्यादि श्रुति वाक्य मी जीवके पारमाधिकस्वरूप (रह्म ) काही 
प्रतिपादन करते है अविद्यादि उपाधिक जीवका नहीं । 
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यमनो संघातः; नासि संसा, कि तरिं १ तद्यत्सत्यं स आत्मा चेतन्यमाच्रस्वरूपस्त- 
स्वम सीति, तदा करट स्थनित्यदकस्व हपमा्मानं प्रतिवुध्यास्माच्छरीययभिमाननातसमुत्ति- 
घछम्ल एस यद श्यनित्यटकस्यरूप आत्मा भवति, स योहं वे तत्परमं बद्ध वेद ब्रह्य॑व मवति" (सुण्ड० 
६।२।९) इथ दिश्र(तेभ्यः । तदेव चास्य पारमाथिकं स्व षूपं येन शरीरात्समुत्थाय स्वेन 
रूपेणाभिद्धिष्पद्यते ! € कथं पुनः स्वं च रूपं स्वेनेव च निष्पद्यक्त इति संभवति कूटस्थः 
नित्यस्य ? सुवर्णद्रीनं त्‌ द्रव्यान्तस्संपर्कादमिभूतस्वरूपाणामनभिन्यक्तासाधारणविरोषाणां 

ध्वारश्श्ेपादिभिः क्तेभ्यामानानां स्वरूपेणाभिनिप्पत्तिः स्यात्‌ । तथा नक्ष्ाद्रीनामहन्यभि 
सूतप्रक्यदाकासमिमावकवियोगे रातो स्वरूपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ । न तु तथात्मचंतन्य 
ज्योतिष तित्यस्य केनचिदभिभवः संमचत्यसंसगित्वाद योऽन इव, द ए्विरोधाचच) रष्श्चेति 
मतिविक्ञावयो हि जीवस्य स्वरूपम्‌। तच्च शसैरादसमुत्थितस्यापि जीवस्य सदा निष्पन्नमेच 
रद्यते । सचा हि जीवः पश्यजञ्ग्छण्यन्मन्वामो विज्ानन्व्यवहरति; अन्यथा व्यवहासयनुः- 
पपत्तेः तच्चेच्छरीसरतमुत्थिवस्य निष्पत, पाक्समुव्यानाद्‌रष्टो व्यवहारो विरुध्येत । अतः 
किम(त्मकभिदं शरीरत्समुत्थानम्‌, किमात्मिका व। स्वरूपरेणाभिनिष्पत्तिरित ? अच्रोख्यते- 
देह, इद्धिय, मन ओर बुद्धिरूप संघात नही, तु संसारी भी नहींरै, किन्तु जो सत्य है वह्‌ चेतन्य- 
स्वरूप आत्मा है 'तत्त्वमरसि' (वहतु है). इसप्रकार श्रुति द्वारा प्रतिबोधित होता दै 1. तब कूटस्थ, नित्य, 
ज्ञानस्वरूप आत्नाको जानकर इस शरोर आदि अमिमानका परित्यागकेर वही कूटस्थ, नितः, ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा होता है, क्योकि सयोहवे०' (जो उस परम ब्रह्मको जानता है निस्सन्देह वह्‌ ब्रह्म 
होता है ) इत्यादि श्रुतियां है । शरीरे आत्मामिमानको त्थागकर जो परम ज्योतिस्वरूपको प्राप्त 
करता दै वही उसका पारमाधथिकं स्वरूप है । परन्तु अपनेहौी कूपको भप ही निष्पन्न होता है यह्‌ 
नित्य कूटस्थमे कित प्रकार सम्मवदहै? अन्य द्रव्यके संसगंपे जिनका स्वल्प अभिमूतरहोगयादहै, 
तथा असाधारण विदेषगुण अभिव्यक्त नहीं है, क्षारप्रक्षेपादिसे शोधनं किए हए उन सुवर्णादिकी तो 
स्वरूपसे अभिन्धक्ति होती दहै। तथा दिनम जिनके प्रकाशका अमिभमवदहो जातारै, उन नक्षत्र 
आदिक रात्रिमे अभिभव करने वारेके अभावमे स्वह्पमे अभिव्यक्ति होतीहै, यह सम्मव दहै । परन्तु 
आत्मा चतन्यरूपं नित्य ज्योतिका इसप्रकार किसीसे, अमिमव सम्भव नही है, क्योकि आकारके समानं 
वह ससग रहित है भौर प्रत्यक्ष विरोध मी.दै। कारण किं दशन, श्रवण,.. मननं ओर. विज्ञान दही । 
जीवका स्वरूप है । वह्‌ शरीरमे भभिमानका न त्याग करनेवाले जीवेम मी सदा रहतेहै। सभी 
जीव देखते, सुनते, विचार करते. भौर समक्षते हए व्यवहार करते हँ, अन्यथा व्यवह्‌ारकी उपपत्ति 
नही होगी । वह स्वरूप यदि दारीरसे अभिमन त्याग करनेसे निष्यन्च होता हो तो समुत्थानकते पूवं 
देला गया व्यवहार बाधितहो जायगा, अत: शरीरसे समूत्थानका स्वरूप क्या है अर स्वरूपसे 
अभिव्यक्तिका स्वरूप क्या है? सिद्धान्ती--इसके उत्तरमे कहते है--जंसे शुद्ध स्फटिककी स्वच्छता 


सत्यानन्दौ-दीपिका 


पूवपक्षौ-- "शरीरात्समुत्थाय परं ज्योविरूपसस्पद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यतेः ( शरीरसे 
भत्माभिमानका त्थागकर परं ज्योतिको प्राप्तकर स्वहूपसे-आत्मरूपसे अमि यक्त होता है ) यहु कथन 
ठीक नहीं है, क्योकि आत्मा तो नित्य ज्ञानस्वरूप है ओर वंह आकाद्यके समान असंग है पतो उसके 
स्वरूपका किसी मौ अभिभव सम्मव नहीं है ओर जीवके प्रत्यक्ष दशनं आदि व्यवहारसे मी यह्‌ 
प्रतीत होता है, अज्ञपुरुषकां चंतन्यस्वरूप. भी वृत्तिमे भभिन्यक्तं होता है, अन्यथा केवल दत्तिके जड 


होनेसे कोद मो व्यवहार नहीं होगा । अस्तु, परन्तु शरीरे समुत्थान ओर अपनेसे अपनी अभमिग्यक्तिका 
स्वरूप क्या? 





अचि० ५ सू० १९ | भाषानुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासदहित २२९१ 


प्राम्बिवेकविज्ञानोत्पत्तेः शारीरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनोपाधिभिरविविक्तमिव. जीवस्य 
दश्रादिज्योतिः स्वरूपं भवति । यथा रुद्धस्य स्फटिकस्य स्वार्छ्यं रोक्स्यं च स्वरूपं 
प्रार्विवेकश्रदरणाद्रक्तनीखाद्यप्राधिभिरविविक्तपिव भवति। प्रमाणजनिदविवेष्धम्रहणात्त 
पराचीनः स्फटिकः स्याच्छयेन रोक्स्येन च स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इत्यच्यते व्राणपि 
तथेव सन्‌। तथा देदाय॒पाभ्यविविक्तस्येव सतो जीव्रस्य श्र तिद्तं चिवेक निज्ञानराशरात्स- 
मुत्थानम्‌ , विवेकविज्ञानपफटं स्वरूपफेणाभिनिप्यत्तिः केवलात्मस्वरूपावगतिः। तथा विवेका- 
विवेकमात्रेणेदार्भरनो ऽशरीरत्वं सद्रीस्वं च, मन्ञव्णत्‌ 'अश्ञरीरं शरीरेषु" (का० १।२।२२) 
हति, “शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न केरोति न छिप्यते' (गी° १३।३१) इति च सद्रीरः्वाश्चशीरत्व- 
विरोषाभावस्मरणात्‌ । तस्माद्धि वेकविज्ञानाभावादनाविभूतस्वरूपः सन्विवेकविज्ञानादा- 
विर्भूतस्वरूप इत्युच्यते । नत्वन्याद शावाविर्भादःनाविभविौ स्वरूपस्य संभवतः स्वरूप 
त्वादेव। एवं मिथ्याज्ञानङृत एव्र जीवपरमेश्वरयोरदो न वस्तुकृतः; व्योमवद सङ्गत्वाविद्े- 
धात्‌। छकुःतचैतदेवं प्रतिपत्तव्यम्‌ ? यतो “य एषोऽक्षिणि पुरूषो दुद्यते' इःयपदिदटय “एतद शटतम- 
मयमेतदुबरह्' इर्युपदिाति। योऽश्चिणि प्रसिद्धो दरष्टुत्वेन विभाव्यते सो.सरताभयरक्षणाद्‌- 
बरह्मणो ऽन्यदचेतस्यात्‌, ततोऽसताभयन्ह्यसामानाधिकरण्यं न स्यात्‌। नापि प्रतिच्छायात्मा- 
यमस्चिखश्चितो निदिदयते; प्रजापतेखषावादित्वप्रसङ्गात्‌। तथा द्वितीयेऽपि पयि य एष 

मौर शुक्लरूप. विवेकं ज्ञान होनेसे पूवं रक्त, नीक आदि उपाधियो्े अविविक्त-सा होता दहै, वैसे 
विवेक ज्ञानकी उत्पत्ति होनेसे पूवं शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदनाहूप उपाधियोति जीवकी 
दृष्टि आदि ज्योहिः स्वरूप अवितक्त-सा होता दहै । यद्यपि विवेक ज्ञानक पूर्वमे भी स्फटिक वैसा रुक्लं 
मौर स्वच्छ था, तो मी प्रमाण जनित विवेक ज्ञानके अनन्तर तो स्फटिक अपने स्वच्छ ओर शुक्ल- 
रूपसे ` अभिव्यक्त हुआ कहा जाता है । उसी प्रकार देह आदि उपाधियोमे अविविक्त हए जीवका 
भ्रुतियोसे उत्पन्न हुआ विवेक-विज्ञान ही मानो शरीरसे समुत्थान है ओौर इस विवेक विज्ञानका 
फर केवर आत्मस्वरूपकां साक्षात्कार ही स्वरूपामिव्यक्ति दहै। इसी प्रकार (अशरीरं शरीरेषु 
(जो शरीरोमेः अशरीरदहै) इस मन्त्रसे विवेक भौर अविवेकमात्रसे ही आत्मा अशरीर 
ओौर सशरीर है । भौर शरीरस्थोऽपि” -( हे कौन्तेय ! वह शरीरम स्थित हुआ भी वोस्तवमे 
न करतादहैभौरनं किसी क्म॑से कप्त होता. है) इस प्रकार सशरीरत्वं ौर अशरीरत्व विषयक 


विदेषामाव-मावामावकी स्मृति है। इसलिए विवेकज्ञानके अभावसे अनभिव्यक्त स्वरूप होता 
हआ मी जीव विवेकविज्ञानसे अभिव्यक्त स्वरूप होता.है एेसाकेहा जाता है। अन्य प्रकारसे 


अभिष्यक्ति ओर अनभिव्यक्ति स्वरूपम संमव नहीं, क्योकि वह स्वरूपदहै। उसी प्रकार जीव 
मौर ईरवरका भेद मिभ्याज्ञानसे जन्य है वास्तविक नहीं है, क्योकि आत्मामं आकाशके समान 
असंगत्व अविदोष है । परन्तु यह कंसे जाना जाय ? इससे कि “य एषोऽक्षिणि पुरुषो दृङ्यते०' 
( नेत्रम जो यह पुरुष दिखाई देता है ) एेसा उपदेश कर ॒“एतदृश्तम ० ( यह्‌ अमृत ओर अमय 
है यह ब्रह्य है) एसा उपदेश. किया है।. नेत्रमे जो प्रसिद्ध विर्वरूप द्रष्टारूपसे ज्ञातहोता है यदि 
वह॒ अमृत ओर अभय स्वरूप तब्रह्मसे अन्यहो तो अमृत अर अमयरूप ब्रहमाके साथ उस. [ अक्षिस्थ 


पुरुष ] का सामानाधिकरण्य नहीं होगा । अक्षि लक्षित यह्‌ प्रतिबिम्बात्मा मौ निदिष्ट नहीं है, क्योकि 
प्रजापति मिथ्यावादी हो जाया । इसी प्रकार श्य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति ० ( स्वप्ने जो यहं 
सत्यानन्दी-दीपिका 


जितत आत्माके ज्ञानसे कृतकृत्यता ओर समस्त मोगोको उपलब्धि "होती है, उस आत्माको 
जाननेके लिए इन्द्र ओर विरोचनं दोनों प्रजापत्तिके पास अये थे। ब्रह्मा उनके प्रति धय एषोऽक्षिणि 


२२२. ब्रह्मसू्-शाङरभाष्य | अ० १ पा०द३ 


स्वप्ने महीयमानश्वरति' इति न ्रथमप्यायननिदष्ठदद्षिपुरपादद्रष्डुरन्यो निद्रः; "एतं त्वेव ते 
भूयोऽनुन्याख्यास्यामि' इत्युपक्रमात्‌। किचाहमय स्यम्ने दर्तिम द्राश्चम्‌, नेदानीं तं पड्यामी 
णमेव प्रतिलुद्धः अ्रव्याचष्टे; उष्ठारं तु तमेच प्रत्यभिञःनाति “य एवाहं स्वभमद्राक्षं स एवाहं 
जागरितं पश्यामि' इतति । तथा ततीयेऽ्पि पर्याये नहि खघ्वयमेवं संग्रघ्यास्मानं जानाव्ययमह- 
मस्मीति नो एवेमानि भूतानि ।' इति सुचुप्तावस्थायां विरोषविज्ञानाभावमेव दर्दायतिन 
विज्ञातारं प्रतिषेधति! यत्तुतच्च 'विनाशमेदापीतो मवति' इति तदपि विरोषविक्ञानधिनाराभि- 
प्रायमेव न विज्ञात्विनाश्षाभिग्रायम्‌; नहि यिक्ञातुर्चिक्ञातेविपरिखोपौ वि्यतेऽविनारित्वात्‌ 
(ब्र ° ४।३।३०) इति श्चव्यन्तयत्‌ । तथा चतुथं ऽपि पर्याये "एतं व्वेव ते भूयोऽनुन्याख्यास्यामि 
नो एवान्यत्रेतस्मात्‌' इत्युपक्रम्य "मघवन्‌ मस्य वा इदं शरीरम्‌" इत्यादिना प्रपञ्चेन शारीराद्यपा- 
धिसंबन्ध्प्रत्याख्यानेन संप्रसाद दाब्दो दि तं जीवं “स्वेन रूपेणाभिनिष्पचतेः इति ब्रह्मस्व रूपापननं 
द्द्ययन्न परर्मादुन्रह्मणोऽस्रतभयस्वरूफादन्यं जीवं दशयति । % केचित्त्‌-परमात्मविवक्षायां 
एतं त्वेव ते' दति जीवाकषणमन्याय्यं मन्यमाना एतमेव वाक्योपक्रमस्‌चितमपहतपाप्मत्वा- 











मोगोको भोगता हुआ विचारता है वही जात्माहै) दुसरी वारमी प्रथम वार निदिष्ट अक्षि पुरुषरूप 
्रष्टासे भिन्न द्रष्टाका निर्देश नहीं है । क्योकरि एतं स्वेत ते०' ( इसीको मै तुमसे पुनः कहता हूँ ) 
ठेसा उपक्रम है। किच्च आजर्गैने स्वप्नमे हाथी देखा था, किन्तु अब उसको नहीं देख र्हाह, इस 
प्रकार द्रष्टका ही जागकर निषेधं करता है । धय एवाऽहं स्वेममद्राक्षं °` ( जित मैने स्वप्न अवस्थांका 
अनुमव कियाथा वही भै अब जाग्रत अवस्थाका अनुभव कर रहाहूं) इसप्रकार उसी द्रष्टाकी 
प्रत्यभिज्ञा करता है । इसी प्रकार तृतीयवारमे (नाह खस्व०ः ( इस अवस्थामें तो निश्चय ही ध्यह मेँ 
है' इस प्रकार न यह आत्मा-अपनेको जानता है भौरन इन प्राणियोको ही जानता है ) इस प्रकार 
श्रुति सुषुप्ति अवस्थामे विशेष विज्ञानका अभाव ही दिखलाती है विज्ञाताका प्रतिषेष नहीं करती । 
उसमे "विनाक्ञमेका० ( वहं .विनाश्को ही. प्राप्त होतार) यह मी विशेष विज्ञानके विनाशके 


अमिप्रायसे कहा गथा है विज्ञाताके विनारके अमिप्रायसे नहीं, क्योकि नहि विक्ञातुर्विज्ञाते०' 
( विज्ञाताकी विज्ञप्ति-विञ्ञानशक्तिका कभी रेप नहीं होता, क्योकि वह्‌ अविनाशी है) यहु दूसरी 


रति है । इस प्रकार चौथी वारमे मी "एतं व्वेव ते ( इंसीको मैँ तुमसे फिर कहता ह इससे अन्यको 
नहीं ) एेसा उपक्रम कर भमघवन्मप्यं वा०' ( है इन्द्र | निस्सन्देह यह शरीर भरणशीर है ) 
इत्यादिसे. विस्तार पूवक शरीर आदि उपाधियोके सम्बन्धका निषेध कर॒ “सम्प्रसाद' शब्दसे कथित 
जीवकी स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते' ( अपने स्वरूपसे अभिव्यक्त होता हँ ) इससे ब्रह्यस्वरूप प्राप्ति 
दिखलाकर प्रजापति अमृत, अभयस्वरूप परब्रह्मसे जीवको अन्य तहीं दिखते । कुछ एक 
भाचायं तो परमात्माकी विवक्षामे “एतं स्वेव तेः इससे जीवकी अनुवृत्ति अनुचित समञ्ाने वारे 


[ य आत्मापहतपाप्मा ] इस वाक्योपक्रमे सूचित पापरहितत्व आदि गुण विशिष्ट इसी भआत्माको 
सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरषो दुश्यत एष आत्मा इससे अपहतपाप्मत्व आदि विशिष्ट आत्मके उपदेशक उपेक्षाकर अनात्म- 


रूप छायाका यदि उपदेश करे तो निरिवित मिथ्यावादी सिद्ध होगे । परन्तु ब्रह्मानि य एषोऽक्षिणि 
हस श्नतिवाक्यसे छायात्माका उपदेश्च नहीं कियो है, अपितु पापरदहितत्वादि विशिष्ट आत्माकाही 
तरस्य विश्वरूप द्रष्टाका द्रष्टारूपसे उपदेश किया है । ` उुसीको ही दूसरी वार स्वप्न अवस्थाको लेकर 
उपदेश किया है । क्योकि "एतं स्वेव ते भूयोऽनुव्यास्यास्यामिः इस प्रकारक ब्रह्मान प्रतिज्ञाकी है । 

# सिद्धान्ती अपने अभिमंतको अधिक स्पष्ट करनेके किए किसी अन्यथ आचायंके मतका 
उत्छेख करते है--ईइस मतम जीव ओर ईश्वर भिन्न-मिन्न हैँ भौर अषहतपाप्मत्व आदि धमं जीवमें 


अधि० ५ स्‌० १९ | भाषायचुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकाखित २२२ 


गुणक्रमात्मानं ते भूयोऽनुन्याख्यास्यामीति-कल्पयन्ति। तेष्रामेतमिति संनिहितावरम्विनी 
सर्वनामश्चतिविप्रकृष्येत । भूयःश्चतिश्चोपरूध्येत, पर्यायान्तराभिहितस्य पर्यायान्तरेऽनमि 
धीयमानव्वात्‌ । "एतं त्वेव ते" इति च प्रतिज्ञाय प्राक्चतुर्थात्पर्यायादन्यमन्यं व्याचक्षाणस्य 
प्रजापतेः प्रतार कत्वं प्रसज्येत तस्माद्यदविद्याप्रत्युपस्थापितमपारमार्थिकं जेवं रूपं कतृभो 
करागदधेषादिदोषकल्ुषितमनेकानथंयोगि तद्धिख्यनेन तद्विपरीतमपहतपाप्मत्वादिशुणकं 
पारमेश्वरं स्वरूपं विद्या प्रतिपाद्यते, सर्पादिविख्यनेनेव रञ्ञ्वादीन्‌ । अपरे तु वादिनः 


तुम्हारे प्रति पुनः पुनः करहटगा पसे भथंकौ कल्पना करते हैँ । उनके मतमें संनिहित ज्ञान करनेवाली 
“एतम्‌ यह्‌ सवनाम श्रुति द्रुरान्वित हो जायगी अर्थात्‌ जीवका प्रतिपादन न कर अब परमात्माका 
प्रतिपादन करने छगेगी । भीर “भूयः' इस श्रुतिका बाध मी हो जायगा, क्योकि [ य एषोऽक्षिणि" | 
एक पर्यायमे अमिहितकां द्वितीय पर्यायमे अभिधान नहीं है । किन्च "एतं त्वेव ते' इसप्रकारकी प्रतिज्ञा- 
कर चतुथं पर्यायके पुवं तक अन्यान्य पदार्थोका व्याष्यान करनेवाले प्रजापत्तिको प्रतारकत्व-मिथ्या- 
वादित्वं दोष प्रसक्त हो जायगा । अतः जैसे सर्पादिके बाध होनेसे रज्जु आदिके यथाथं स्वरूपका प्रति- 
पादन होता है, वसे अविद्यासे उपस्थापितं कतुत्व॒ भोक्तृत्व, राग दष आदि दोषो दूषित अनेक 
अन्थसि युक्त जीवके अपारमाथिक स्वरूपका बाधकर विद्या उसके विपरीत पापरहितत्वे आदि गण 
विशिष्ट परमेद्वरके स्वरूपका प्रतिपादन करती है । परन्तु दूसरे वादौ भौर कुछ हमारे सिद्धान्तं पक्षक 


सत्यानन्द दीपिका 
सम्भव नहीं है, इसकिए एतं स्वेव तेः इस श्रुतिस्थ "एतम्‌" प॑दसे जीवकी अनुवृत्ति करना उचित नहीं 


है, किन्तु पापरहितत्व आदि गणविदिष्ट .परमात्माकां ग्रहणं करना -चाहिए । परन्तु यह्‌ कथन युक्त 
नहीं है, क्योकि प्रजापतिने धय जात्माऽपहतपाप्माः एसा आरम्म कियादहै। इन्द्र ओर विरोचनके 
आनेपर उनके प्रति प्रथम वार प्रजापतिने जाग्रत्‌ अवस्थाके अमिमानी नेत्रस्थ विशवपुरुषका "य एषोऽ- 
क्षिणि पुरषो दुदयत एष आत्मा" इस प्रकार उपदेश किया । दूसरी वार इन्द्रके प्रति स्वप्न अवस्थाके 
अमिमानी तेजस पुरु षका य एष स्वप्ने महीयमानश्चरति एष आ्मा'दसप्रकार उपदेश किया है । तृतीय 
वार सुषुप्ति अवस्थाके अभिमानी प्राज्ञका "तचत्रेतत्सु्तः समस्तः सम्प्रसन्नः स्वप्नं न विजानास्येष आ्मेति 
होवाचः ( छा० ८।११।१ } ( जिस अवस्थामें यह सोया हु दशंनादि वृत्तिसे रहित भौर सम्यक्‌- 
रूपसरे आनन्दित हौ स्वप्नकां अनुभव नहीं करता वह अत्मा है एेसा प्रजापतिने कहा, .यह अमृत, 
अमय दै ओौर यह ब्रह्महै) एेसा उपदेश कियाहै। परन्तु इन्द्रने प्रत्येकं अवस्थाका दोष वणन 


किया । किन्तु एतं त्वेव ते० ( जिसको तुमसे पहले कहा है उसीको मै अब फिर कहुंगा ) एेसा 
प्रजापतिकी प्रतिज्ञा रही है। जिस पापरहितत्वादि विरिष्ट आत्माको प्रजापतिने इन्द्रके प्रति पहर 
कहा है उसको अन्त तक कहते रहे हैँ । चतुथं वारमें “ए वमेव एष सम्प्रसादो० ( छा० ८।१२।३ .} 


( उसीप्रकार यह सम्प्रसाद इसी शरीरसे समूत्थानकर परमज्योतिको प्राप्त हौ अपने स्वरूपसे अभि- 
व्यक्त होता है, वहु उत्तम पुरुष है ) यहाँपर उ सी आत्माका सम्प्रसादरूपसे उपदेश किया है । इसलिए 
अवस्थाके भेदसे अत्माका भेद नहीं है । उसो जीवका “एतमू' पदसे प्रजापतिने उपदेश क्रिया है 
यदि “एतम्‌ पदसे परमात्माका प्रहूण होता तो चतुथवारमें इसका ग्रहण होता, परन्तु ब्रह्मान “एतं 
त्वेव ते" इसका वार-वार उपदेश किया है, वह्‌ युक्त न होता । क्योकि जब पूर्वोक्तिका पुनः कथन होता है 
तमी “भूयः” पदका प्रयोग किया जाता है । षरमेश्वरका स्वरूप तो चतुधंवारमें कहा है । इससे “भूयः! 
पदका भी बाध होगा । इसलिए एतम्‌" पदसे सन्निहित जीवका ग्रहण करना युक्त दै ईरवरका नहीं । 

&जोलोग संसार तथां जीव ओर ईश्वरके भेदको सत्य मानते है अर्थात्‌ जीवका कतृंत्व, 
मोक्तत्व आदिरूप ओर परमे्वरकां पापरहितत्व, अकत त्व, संत्यकामत्व आदिरूप सत्य मानकर 


२२७ ब्रह्मसृत्र-शाङ्रभाप्य ॥ अ० १ पा०द 


पारमार्थिकमेव जैवं रूपमिति मन्यन्तेऽस्मदीयाश्च केचित्‌। तेषां स्व॑षामात्मेकत्वसम्यण्द्ं 
नप्रतिपश्चभ्‌तानां प्रतिषेधायेदं चारीरकमारब्धम्‌। एकः एव परमेश्वरः कूट स्थनिः्यो विज्ञान 
घातुरविद्यया मायया मायाविवदनेकधा विभाव्यते नान्यो विज्ञानघावुर्स्तीलि । यत्वं 
परमेश्वरवाक्ये जीवमाशङ्व् प्रतिपेधति सू्कारः-- "नासं भवात्‌ (न° १।३।१८) दत्था{िना । 
तज्रायमभिप्रायः-नित्यशुदवुद्धमुक्तस्वभावे करूटस्थनिःरये एकस्मिद्सङ परमास्परनि तद्विपरीत 
सैवं रूपं व्योम्नीव तखमलखादि परि कद्पितम्‌। तदास्परैकःस्वप्रतिपादनपरे्पस्यन्यायोपेतेद्धेत- 
वादप्रतिषेधेश्चापनेष्यामीति परमान्मनो जीवादन्यत्वं द्रढयति । जीवस्य तु म परस्मादन्यत्वं 
प्रतिपिपादयिषति कित्वनुवदत्येवाविद्याकष्पितं लोकग्रसिद्ध' जीवभेदम्‌) एवंहि स्वाभा- 
विककतत्वभोक्तत्वानुवादेन प्रदत्ताः क्मविधयो न विरुध्यन्त इति सन्यते । प्रतिपाद्यं तु 
शाल्राथंमात्मेकस्वमेव ददांयति--श्ाखद्टया तूपदेशो बामदैववत्‌' ( च० १।१।३० ) ईइत्या- 
दिना । बणितश्यास्मामिविद्दविद्धद् देन क्मंविधिविसोधपरिहारः ॥ १९ ॥ 
अन्याथश्च परामल्चः॥ २०॥ 

पदच्छेद--अन्याथः, च, परामशः । 

सूज्ाथं--( परामदाश्च ) "अथ य एष सम्प्रसादः' इस श्रुतिभे सम्परसाई शब्दसे जो जीवका 
परामरं किया गया है, वह्‌ ( अन्यायः ) अन्यके लिए ( परमात्माक्रा प्रतिपादन करनेके किए ) है । 

# अथ यो दहरवाक्यशोष्र जीवपरामच्छं दद्दितः--अथ य एष संप्रसादः" ( छा० 
आचायं मी जीवका रूप पारमार्थिक है, एसा मानते हैँ । आत्मैकत्व सम्यग्ददयंनके प्रतिपक्षीभूत उन 
समी वादियोके निराकरणके लिए यह्‌ शारीरकशस्वर आरम्भ किया गयादहै। एकह परमेदवर 
कूटस्थ, नित्य, विज्ञानस्वरूप अविद्यारूपी मायासे मायावीके समान अनेक हआ जसा प्रतीत होता है 
उससे अन्य विज्ञानस्वरूप कोई वस्तु नहीं है । [ य आत्माऽपहतपाप्मा ] इस परमेश्वर वाक्यमे जीवकी 
आश्चद्धाकर (नासम्मवात्‌ः `इत्यादिसे सूत्रकार उसका प्रतिषेध करते हैँ । उसका भमिप्राय यहुहैकि 

निक्य शुद्ध बुद्ध मुक्त. स्वमाव कूटस्थ नित्यं एकं असग परमात्मामें उससे विपरीत, जीवरूप, आकाशम 


मलिनतादिके समान परिकल्पित है । न्यायसे युक्त द्रतवादके प्रतिषेधक एवं आत्मैकत्व प्रतिपादनपरं 
वाक्योसे उसका "अपनयन करूगा, इस आयसे परमात्माका `जोवात्मासे भेद दढ करते दँ । जीवक 


परमात्मासे भेद प्रतिपादन करना नहीं चाहते . किन्तु अविद्यसि कल्पित लोकप्रसिद्ध जीवभेदका केवल 
अनुवाद करते हैँ । इसप्रकार स्वामाविक-आविय्यक कतृत्व मोक्तत्वका अनुवाद करनेसे प्रवृत्त हुई कम- 
विधियां विरुद्ध ( बाधित ) नहीं होती, एसा. मानते है । शाखदश्ट्या तूपदेशो वामदेववत्‌ इत्यादिसे 
सूत्रकार यह दिखलाते हैँ कि वेदान्तश्ास्त्रका प्रतिपाद्य विषय तौ . अत्मैकत्व ही है । हमने तो विदान 
बौर अविद्रानुके भेदसे कमंविधिके विरोधके परिहारका वणन कियादहै। १९॥ 


भन जो दहर वाक्यरोषमे (अथ य एष सम्प्रसादः' इत्यादिसे जीवक्रा परामश दिखलाया गया है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जीवन्रह्यकी एकताका प्रतिषेध करते हँ उनके मतका परिहार करने भौर यथाथ अआत्मैकत्वका ज्ञान कराने 


कै लिए इस शारीरकशास्वका-आरम्म किया गया-दहै । (सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म तत्वमसि' "अहं 
ब्रह्माऽसि्मि' इत्यादि अद्रंतपरक वाक्य ओर नेति नेव्यात्माः इत्यादि द्रंतनिषेध परक वाक्योारा लोक. . 
प्रसिद्ध अविद्या कल्पित भेदका इस ग्रन्थे निराकरण किया जता है । ब्रह्म ही अविद्यासे संसारी जीव दै, 
भतः वह्‌ उससे अन्य कोई वस्तु नहीं, क्योकि “नान्योऽतोऽस्ति दष्टा' एेसी प्रुति है । यह शारीरकदास्त्रका 


प्रतिपाद्य विषय है । कल्पित वस्तुकी अधिष्ठानज्ञानसे निवृत्ति होती है । जीव तथा ब्रह्मका अविद्यासे 
कृल्पित भेद भी ब्रह्यात्मैक्यज्ञानसे निवृत्त हो जाता है ॥ १९॥ 


अधि० ५ स्‌० १९ ] भावायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित २३५ 


८।२।३ ) इध्यादिः; स दहरे परमेश्वरे व्याख्यायमाने न जी वोपासनोपदेशो न पक्रतविरोषो 
पदेश इत्यनथ कत्वं प्राप्नोतीति] अत आह-अन्यार्थोऽयं जीवपराम्यो न जीवस्वरूपप्यव- 
सायी । क ताह ! परमेश्वर स्वरूपपएयवसायी । कथम्‌ ? खंप्रसादश्ाब्दोदितो जीवो जाग- 
रितव्यवहारे देदेन्द्रियपञ्जगाध्यक्ष भूत्वा तद्वासनानिरमितांश्च स्वप्नान्राडीचरोऽनुभूय 
श्रान्तः हरणं प्रण्छरुभरयरूपादपि दारीराभिमानात्समुत्थाय सुषुक्तावस्थायां परं ज्योति- 
राकाराशब्दितं परं ज्योतियन स्वेन रूपेणायमभिनिष्पद्यते स॒ एव आमा ऽपहतपाप्य- 
त्वादिशुण उपास्य इत्येवमर्थोऽयं जीवपरामश्चः परमेश्वर्वादिनो ऽप्यु पपद्यते ॥ २० ॥ 
अल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ ॥ २१॥ 

पदच्डेद--अत्पशरतेः, इति, चेत्‌ , तत्‌ , उक्तम्‌ । 

सूजाथं--(अत्पघरुतेः) 'दहरोऽस्मन्नन्तराकाशः' इससे आकाशम अल्पत्वका श्रवण है, अतः 
दहराकाश परमेश्वर नहीं है, किन्तु जीव है, ( इति चेत्‌ ) यदि एसा कहो तो ( तदुक्तम्‌ ) इसका “अमं- 
काकस्त्वात्‌' ( ब्र० सू° १।२।७ | इस सूत्रम समाधान कहा ग्या है, इसलिए दहुराकार परमेश्वरी है । 

४ यदप्युक्तम्‌--"ददरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इत्याकाशस्यास्पत्वं श्रूयमाणे परमेश्वरे 
नोपपदयते, जीवस्य त्वायग्रोयभ्मितस्याट्पत्वमवकस्पत इति, तस्य परिहारो वक्तव्यः! उक्तो 
ह्यस्य.धरिहारः परमेश्वरस्यापेश्चिकमव्पत्वमवकस्पत इति अमकोकस्स्वात्तद्रचपदेशाचचनेति चेन्न 


यदि एेसा व्याख्यान करं कि वहु दुर परमेश्वर है तो जीवको उपासनाका उपदेश न करने ओर 
कृत दहराकाराके विशेषके उपदेश्च न करनेके कारण अनथक हौ जायगा । इसलिए कहते ह -- यह्‌ 
जीवका परामश अन्याथक टै--जोवके स्वरूपम पयवसायी नहीं है, किन्तु परमेश्वरके स्वरूपम 
पयंवसायी है ¦ कैसे ? सम्प्रखाद शब्दसे उक्त जीव जाग्रत्‌ अवस्थामें देह, इन्द्रियके पञजरका अध्यक्ष 
होकर नाडीमें जाकर जग्रत्‌ अवस्था अनुमव जन्य वासनाओंसे उत्पन्न हुए स्वप्न पदार्थोका अनु मवकर 
जग श्रांत हो जाता है तव विश्राम स्थन प्राप्त करनेको -इच्छसे दोनों प्रकारके शरीर अभिमानोसे 
उठकर सुषुप्ति अवस्थामे आकाश शब्दस प्रतिपाद्य पर ज्योतिःस्वरूप परब्रह्मको प्रा्ठकर ` विशेष 
विज्ञानवत्तवका परित्यागकर अपने स्वरूपसे जमिव्यक्त होता है । जो इसके प्राप्त करने योग्य परम ज्योति 
है वह. जिस अपने परमां स्व्टपसे अभिव्यक्त होता .है बह यह्‌ आत्मा पापरहितंस्वादिगुण विशिष्ट उपास्य 
है, इष अभिप्राये किया हुआ यह्‌ जीवका परामशं परमेश्व रवादीके मतमे मी उपपन्न होता है ॥२०॥ 
"दृह रोऽस्मिन्नन्तराकाशः' इस प्रकार आकाशम श्रुयमाण अल्पत्व परमेश्वरम उपपन्न नहीं 
होता, किन्तु आरके अग्रमागके सहर जीवम अत्पत्व उपपन्न होता दै, एेसा जो कहा गया है, उसका 
परिहार करना चाहिए । इप्का परिहार तो 'अभकोकस्तवात्‌' इस सूत्रम कहा गया दहै कि परमेश्वरका 
अल्पत्वं अ।पेक्षिक. हो सकता है । उसी परिहारका अनुसन्यान यहांभी करना चाहिए । इस प्रकार 
सखत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ प्रजापति वाक्यम जीवके अनुवादसे ब्रह्मके ही धमं कहै गये दैवे कमंमोगी जीवमें सम्भव 
नहीं है, इसलिए जीव दहराकाश नहीं है । दहर वाक्यम जोवका परामश इसक्एि किया गयाहैकि 
उसके परामशंकं विना ब्रह्मभावका उपदेश सभ्मव नहीं है, अतः इनं तीनों अवस्थाओमे जीवका 
ग्रहृण किया गया है । वस्तुतः नित्य अनन्द स्वरूप संप्रसाद तो परमेश्वर ही है, उस स्वरूपको सुषुप्ति 
अवस्थामे प्राप्त करनेसे जीवका मो सम्प्रसाद चम्दसे श्रुतियोमें प्रतिपादन है ॥ २० ॥ ४ 
® इस उक्त हेतुसे भी दहराकाश जीव नहीं है, किन्तु परमेश्वर ही है । "दहरोऽस्मन्नन्तराकाशः” 
इस कहरवाक्य ओर "आत्मेति होाचेतदशतममयमेतदब्रह्मः इस प्रजापति वाक्यका क्रमशः सगुण 


२२६. ब्रह्मसूज्र-शाङ्रभाष्य | अ० १ पा०३ 


निचाय्यत्वादेवं व्योमवच्च (ब्र ० सू० १।२।७) इत्यञ्च । स पवेह परिहायेऽयुसंघातव्य इति सच 
यति । श्रुत्यैव चेदभस्पत्वे प्रत्युक्तं प्रसिद्धेनाकाष्रोनोपमिमानया यावान्वा जयमाकाशस्ता 
वानेषोऽन्तहृदय आकाशः" इति ॥ २९ ॥ 
( ६ अनुङृत्यधिकरणम्‌ स्य॑० २२२ ) 
अनुङृतेस्तस्य च ॥ २२॥ ` 

पदच्छेद--अनुकृतेः, तस्य, च । 

सूत्रार्थ--( अनुकृतेः ) "न तत्न सूर्यो माति' इत्यादि भ्रुतिमे प्रतिपादित वस्तु कोई तेज विरेष 
नहीं है किन्तु निविशेष ब्रह्यही. दहै, क्योकि अनुमाति' उसके प्रका्का ही सब अनुकरण करते है, 
( च ) ओर ( तस्य ) उसके प्रकाशते ही यह समस्त जगत्‌ प्रकाशित होता दै । 

ॐ “न तन्न सूर्यं माति न चन्द्रतारकं नेमा विद्युतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । तमेव मान्तमनु- 
माति सवं तस्य मासा सवेमिदं विभाति' ( मु° २।२।१० ) इति समामनन्ति । यत्र यं भान्त- 
मनुभाति सवं यस्यं च भासा सवंमिदं षिभाति स कि तेजोधातुः कश्िदुत प्राज्ञ आत्मेति 
विचिकिःसायां तेजोधातुरिति तावत्प्राप्तम्‌ । कुतः ? तेजोधातूनामेव सूर्यादीनां भानप्रति- 
पधात्‌ 1 तेजःस्वभावकं चन्द्रतारकादि तेजःस्वभावक एव सूयं भासमनेऽहनि न भासत 
इति प्रसिद्धम्‌। तथा सह क्षयण सवंमिदं चन्द्रतारिका यस्मिन्न भासते, सोऽपि तेजः- 
सूत्रकार सूचित करते हैँ । ओर “यावान्वा०' ( जितना यहु बाह्याकाश दै उतना हुदयान्तगंत यहं 


आकाश्चहै ) प्रसिद्ध आकाश्के साथ उपमा देनेवाली इस श्रुतिसे दहराकारामे इस अत्पत्वका 
निरास कियागशयादहै।२१॥ | 


“न तत्र सूर्या माति ( वहाँ उस आत्मस्वरूप ब्रह्मम न सूयं प्रकारितहोतादहै जौरन चन्रमा 
तथा तारे । वहां यह्‌ बिजली मी प्रकारित नहीं होती फिर यह्‌ निरन्तर र्मे आनेवारी अग्नि 
किस गिनतीमे है ? उसके प्रकाशित होनेसे ही सब प्रकाशितहोतादहै ओर यह सब कुछ उसीके 
प्रकाशसे प्रकारमानदहै) रेसीश्रुतिदहै। इस श्रुति वाक्यमे जिसके प्रकाशित होनेसे ये सब सूयं, 
चन्द्रमा आदि प्रकाशित होते ह ओर जिसके प्रकाशे यह्‌ समस्त जगत्‌ प्रकारितहोतादहै। इस 
विषयमे सन्देह होता है कि क्या यह्‌ कोर तेजस्वी पदाथं है अथवा परमात्मा ? पूवपक्षी--यह्‌ तेजस्वी 
पदाथं ह एेसा प्राप होता है, किससे ? इससे कि सूयं आदि तेजस्वी पदाथेकि ही भानका प्रतिषेध किया 
है । यह प्रसिद्ध है कि दिनमें स्वामाविक तेजस्वी सूयके प्रकारित होनेपर तेज स्वभाव चन्द्रमा तारा आदि 
प्रकारित नहीं होते । तथा ेसा ज्ञात होता रै किंसूर्मके साथ यह सब चन्द्र, तारा आदि जिसमें 


॥  _ सत्यानन्दी-दीपिका 
ओर निगुण ब्रह्ममे समन्वय सिद्ध होता दै। नाभिसे एक वितस्तौ ऊपर ओर कण्ठ्से चार भद्धल 


नीचे वाम मागमे स्थित हदय सवलोक प्रसिद्ध दै ।. उसके अन्तर स्थित आकाशको दहर आकाश 
कहा जाता है ॥ २१॥ 


“न तन्न सूर्यो माति" यह्‌ मुण्डक श्रुति इस अधिकरणका विषयवाक्य है, इस श्रुतिमें 'अनुमाति' 
{ अनु-अनन्तर, भाति-प्रकाश करना }) यह्‌ पद तभी संगत होगा जब तेजः स्वमाववालछा कोई एक 
विशेष पदाथं माना जाय, अन्यथा नही; समान स्वभाववार्णेमें ही “अनुकरण देखनेमे आता है 
जैसे गौ गौके पीछे दौडते है' पक्षी समान जातीय पशीके षीद उड़ता है । परन्तु अतुल्य स्वमाववारोमे 
अनुकरण' नहीं देखा जाता, अतः सूयं आदिके समान वहु मी तेजः स्वमाव पदां होना 
चाहिए । यद्यपि “यस्मिन्‌ चोः परथिवी चान्तरिक्षमोतम्‌' ( जिसमे च्‌, पृथिवी श्रौर अन्तरिक्ष ओत- 
व्याप्त हँ ) यहां ब्रह्य प्रकृत है, तो मी अमिमव ओर अनुकारात्मक लिङ्खसे प्रकरणका वाध होकर कोई 


अधि० ६ सू० २२ | भाषायचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३७ 


सवमव एव कथ्िदित्यवगस्यते। अनुभानमपि तेजःस्वभावक पवोपपयते; समानस्वभाव- 
केष्वनुकारददांनात्‌ , गच्छन्तमजुगच्छतीतिवत्‌। तस्मात्तेजोधातुः कश्चिदिव्येवं पराप्ते नूमः- 
प्राज्ञ एवात्मा भवितुमर्हति । कस्मात्‌ १ अजुकृतेः । अनुकरणमनुङृतिः। यदेतत्‌ “तमेव 
मान्तमनुमाति सवम्‌ इत्यनुभानं, तत्प्ाज्ञ परिग्रहे ऽवकल्पते । “मारूपः सव्यसंकल्पः' ( छा° 
३।१४।२ ) इति हि प्राज्ञमात्मानमामनन्ति। न तु तेजोधातुं कंचित्सूर्यादयो ऽनुभान्तीति 
प्रसिद्धम्‌।समत्वाच्च तेजोधातूनां सूर्यादीनां न तेजोधातुमन्यं प्रव्यपेक्लास्ति, यं भान्तमसुभायुः, 
नहि प्रदीपः प्रदीपान्तरमनुमाति। यदभ्युक्तम्‌-समानस्वभावकेष्वजुकारो खद्यत इति। नाय- 
मेकान्तो नियमः, भिन्नस्वभावकेष्वपि ह्ययुकारे दश्यते । यथा सुतप्तोऽयःपिण्डोऽग्न्यनु- 
तिर भ्न दहन्तमनुदहति, भोमं वा रजो वायु वहन्तमनुवहतीति । अनुकृतेः" इस्यनुभानम- 
सू सुचत्‌ । “तस्य च' इति चतुथ' पादमस्य शोकस्य सूचयति । (तस्य मासा सवेमिदं विमाति 
इति, तद्ध तुकं भानं सू्यदिरुच्यमानं पाज्ञमा्मानं गमयति । तदेवा ज्योतिषां ञ्योतिरायुहों 
पासतेऽगरतम्‌' ( च्र° ४।४।१६ } इति हि प्राज्ञमा्मानमामनन्ति; तेजोन्तरेण सूर्यादितेजो 
विभातीव्यभ्रसिद्ध' विसद्ध' च; तेजोन्तरेण तेजोन्तरस्य प्रतिघातात्‌।अथवा- न सूर्यादीना- 
प्रकाशित नहीं होते वह मी कोई तेजःस्वमाव पदाथं है । अनुमान मी तेजः स्वमाव पदाथेके होनेसे 
ही उपपन्न होता है, क्योकि समान स्वमाववारोमें ही अनुका र-अनुकरण देखा जाता है । जसे जाते 
हृएके पीछे जता दहै ।. इससे ज्ञात होता है कि यह्‌ कोई एक तेजस्वी पदाथं है । सिद्धान्ती--रेसां 
प्राप्त होनेपर हम कहते है--यह प्रकाशक परमात्मा ही होना युक्त है । किससे ? इससे कि अनुकृति्का 
श्रवण है । अनुकृति अर्थात्‌ अनुकरण । “तमेव भान्तमनुभाति सवम्‌" इसप्रकार यह जो अनुमान है, वह 
परभात्माके ग्रहण करनेसे ही संगत हो सकता है । “भारूपः सत्यसङ्कल्पः ( वह्‌ प्रकाशरूप ओर 
संत्यसङ्कुत्प है ) यह्‌ श्रुति स्वयं प्रका्चरूप परमत्माको ही कहती है ओर किसी तेजघ्री पदाथेके 
अनन्तर सूर्यादि प्रकाशित होते हँ रेखा प्रसिद्ध नहीं है । सूर्यादि तेजस्वी पदार्थोको दूसरेके प्रकाशसे 
प्रकाशित होनेके लिए दूसरे तेजस्वी पदार्थोकी अपेक्षा नहीं है, क्योकि दोनों समान तेजस्वी है । 
प्रदीप किसी दुक्षरे प्रदीपके अनन्तर प्रकाशित नहीं होता। जो यहु कहा ग्या कि समान स्वभाव 
वालोमें ही अनुकरण देख। जाता है, तो यह्‌ कोई अन्यभमिचरित नियम नहीं है, क्योकि भिन्न स्वभाव- 
वारोमें मी अनुकरण देखा जाता है । जसे अच्छी तरह तपा हु लोहेका गोला अग्निका अनुकरण 
करता है जलती हुई अग्निके पीछे जता है अथवा पाथिवं रज॒ अपनेसे विलक्षण बहती ह ई वायुके 
पीछे चलती है । अनुद्तेः" यह्‌ सूत्रमाग अनुमानको सूचित करता है । "तस्य च" यह्‌ सुत्रमाग उक्तं 
श्रुति "तस्य मासा सवमिदं विमाति' के चौये पादको सूचित करता है । (तस्य भासाः ( उसके 
प्रकारासे यहं सब प्रकाशित होता है ) इस प्रकार सूर्यादिमे कहा हुभा तद्हैतुक प्रका्च परमात्माका 
ज्ञान कराता है । (तद्देवा ज्योतिषां ज्योति" ( उस आदित्यादि ज्योतियोके ज्योतिःस्वह्प अमृतकी 
देवगण आयुरूपसे उपासना करते हैँ ) इस प्रकार श्रुति परमात्माको कहती है । सूर्यादि तेज अन्य 
तेजसे प्रकारित होते हँ यह अप्रसिद्ध ओर विषरद्धमभीदहै, क्योकि एक तेजका दूसरे तेजपे प्रतिघात 
होता है । अथवा श्रृतिमे परिपटित सूर्यादिमे ही तद्हेतुक ( ब्रह्महैतुक ) प्रकाश नहीं कहा जाता 
किन्तु जसे सूर्यादि ज्योतिकी सत्तासे समस्त रूप-समुदायकी अभिव्यक्ति होती है, वसे ही 'सवमिदम्‌ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
तेजोविशेष पदाथं प्रतीत होता है, ब्रह्म नहीं । पुवं "परं ज्योतिरुपसंपद्य" इस ध्र ति वाक्याथविचारके 


प्रसंगसे न तत्र सूर्यो भाति" इत्यादि वाक्याथका विचार करते हैँ ।- इस प्रकार प्रसंगसंगतिसे इस 
अधिकरणका आरम्भ है । 


२८ ब्रह्मसज--दां इर भाष्य ॐ“ ?पा०२ 


मेव शोकपरिपठितानामिदं तद्धेतुकं विभानमुच्यते। किं तर्हि ? 'सवैभिदम्‌' इत्यविक्ोष- 
श्रुतेः सर्व॑स्येवास्य नामरूपक्रियाकारकफलजातस्य याऽभिन्यक्तिः सा बह्मज्योतिः सत्तानि 
मित्ता। यथा सूर्थादिज्योतिःसत्तानिमित्ता सर्व॑स्य रूपजातस्याभिव्यक्तिस्तद्व त्‌ । "न तच्र सूर्यो 
माति इति च "तत्र शब्दमाहरन्प्रकृतग्रहणं दशयति । प्रकृतं च बरह्म *यस्मिन्यौः परथिवी 
चान्तरिक्षमोतम्‌' ( मु° २।२।५ ) इत्यादिना । अनन्तरं च हिरण्मये परे कोरे विरजं ब्रह्म 
निष्कलम्‌ । तच्छुभ्रं ज्योतिषां ज्योतिस्तयदात्मविदो विदुः" इति। कथं तज्ज्योतिषां स्योतिरित्यत 
दइदमुत्थितम्‌-^न त्र सूर्यो माति' इति । ॐ यदप्युक्तम्‌-सर्यादीनां तेजसां भानश्रतिषेधस्ते 
 जोधातावेवान्यस्मिन्नवकस्पते सूर्यं इवेतरेषामिति। त्र तु स एव तेजोघातुरन्यो न संभ- 
वतीर्युपपादितम्‌ 1 ब्रह्मण्यपि चेषां भानप्रतिषेधोऽवकस्पते । यतः-यदुपलभ्यते तत्सव 
बरह्मणेव ज्योतिषोपलभ्यते, ब्रह्म तु नान्येन ज्योतिषोपरुभ्यते, स्वयंज्योतिः स्वरूपत्वात्‌, 
येन सूर्यादयस्तस्मिन्भायुः। ब्रह्म ह्यन्यद्वयनक्ति, न तु ब्रह्मान्येन व्यज्यते; अप्मनेवायं 
ञयोतिषाऽऽस्ते' ( ब्रृ° ४।३।६ ), अगृह्यो नहि गृद्यते' ( ब्र०° श२।४ ) इत्यादिश्ुतिभ्यः ॥२२॥ 
अपि च स्मयेते ॥ २३॥ 
पदच्छेद-अपि, च, स्मयते । 


इस सामान्य श्रुतिसे इक्त समस्त नम, रूप, क्रिया, कारक ओर फल समूदायकी जो अमिव्यक्ति है वह. 
ब्रह्मं ज्योतिकी सत्तासे ही होती है । न तत्र सूर्यो माति ०" इसमे "तन्नः शब्दका कथन करती हई श्रुति 
्रकृतका ग्रहण दिखलाती है । भौर “यस्मिन्‌ योः°' ` ( जिसमें शुरोक, पृथिवी भौर अन्तरिक्ष भत 
परोत हैँ ) इत्यादिसे ब्रह्य ही प्रकृत है । मौर अनन्तर “हिरण्मये परे कोशे०' ( वह निमंल भौर कला- 
हीन ब्रह्य हिरण्यमय-ज्योतिमेय परमकोदाभे विद्यमान है । वह्‌ शुद्ध ओर सम्पूणं ज्योतिमेय पदार्थोकी 
ज्योति है, ओर वह्‌ है जिसे आत्मज्ञानी पुरुष जानते हँ ) यह श्रुति प्रकृत ब्ह्यको ही कहती है । 
वहु ज्योतियोका ज्योति किस प्रकार है । दसं शद्धुाके उत्तरमे नन तन्न सूर्यो भातिः यह्‌ मन्त्र उपस्थित 
हुआ । सूयमे दूसरे तेजोके प्रतिषेधके समन सूयं आदि तेजोकि प्रकारका प्रतिषेध तमी संगतहो 
सकता है जब कि कोई दूसरा तेजस्वी पदाथं हो, एेसा जो कहा गया है, उसके उत्तरमें - वह ब्रह्म ही 
तेजोमय पदाथं दै, उससे अन्य तेजकां संमव नहीं है, एेसा उपपादन कियाजाचुकादहै। ब्रह्मे मी 
इन सूर्यादि तेजोके प्रकाशक प्रतिषेष हौ सकता है, क्योकि जौ उपलन्ध होता है वह्‌ सब ब्रह्मरूप 
ज्योतिसे ही उपकभ्ध होता है । [ यदि ब्रह्य किसी दूसरे प्रकाशसे प्रकाशित होता तो सूयं आदि उसके 
प्रकाशक होते ] किन्तु ब्रह्म तो अन्य ज्योतिसे उपरुन्ध नहीं होता, क्योकि वह्‌ स्वयं ज्योतिः स्वरूप दै । 
जिसे सूयं आदि उसमें प्रकाशमान हों । “आत्मनेवायं ज्योतिषास्ते०' ( आत्मरूप ज्योतिसे ही यह 
प्रकाशित है ) अगृद्यो नहि गृह्यते° ( वहु अगृह्य है, उसका ग्रहण नहीं किया जा सकता ) इत्यादि 
श्रवियोसे ज्ञात होता है कि ब्रह्य अन्य पदा्थको व्यक्त करता है, परन्तु ब्रह्म अन्यसे व्यक्त नहीं होता ।॥२२॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# जैसे घटादि पदाथं सूर्यादि प्रकाशे प्रकाशित होते है, अतः वह प्रकार घटादिका प्रकारक 
है । घटादि स्वयं अप्रकाडिते होनेसे अपनी उपरुन्धिमे दूसरे प्रकाशकौ अपेक्षा रखते दँ । किन्तु ब्रह्म 
तो स्वयं ज्योतिःस्वरूप है । किसी बाह्य प्रकाशकी अपनी सिद्धिमे अवेक्षा नहीं रखता, क्योकि अत्रायं 
पुरुषः स्वयं ज्योतिः' यह्‌ धरति ब्रह्मको स्वयं ज्योतिरूपसे प्रतिपादित करती है । तेजोमय सूर्यादि पदार्थो 
की अभिव्यक्ति भी ब्रह्मसे हीहोतीदै, क्योकि वे जड रह । स्वप्नावस्थामे सूर्यादि प्रकारके अमाव 
होनेपर भी उस आत्मज्योति्े सवक प्रतीति होती है, अतः आत्मा स्वयं ज्योतिः स्वरूप है ॥ २२ ॥ 
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सृत्राथं--( स्मयते ) “न तद्भासयते सूरयो" "यदादित्यगतं तेजो' इसप्रकार यह स्मृति (अपि) 
मी प्रकृत ब्रहाका ज्योतिरूपसे प्रतिपादनं करती है । 
अपि चेदग्रुपत्यं प्राज्ञस्येवात्मनः स्मयते भगवद्गीतासु--^न तद्धासयते सूर्यो न 
शशाङ्को न पावकः ¦ यद्गत्वा न नि वतन्ते तद्धाम परमं मस! ( गी ° १५।६ ) इति, "यदादित्यगतं तेजो 
जगद्धासयतेऽखिलम्‌ । यच्चन्दमसि यच्चाग्नौ तत्तेजो विद्धि मामकम्‌" (गी ° १५।१२) इति च ॥२२॥ 
( ७ प्रमिताधिकरणाम्‌ स्‌० >७-२५ ) 


शब्दादेव प्रमितः ॥ २४॥ 

पदच्छेद-- शब्दाद्‌, एव, प्रमितः । 

सूत्राथ-( प्रमितः ) “अद्धुष्ठमात्नः पुरुषो" इस प्रमितवाक्यमे प्रतिपाद्य पुरुष परमात्मा ही है 
( शब्दादेव ) क्योकि “ईशानो मृतमव्यस्य" इस श्रुतिमे ईशानशब्द है । 

® 'अङ्ग्टमात्रः पुरुषो मध्य आत्मनि तिष्ठति" इति श्रयते । तथा “अङ्गष्टमात्रः पुरुषो 
उ्योतिरिवाधूमकः । ईशानो भूतमम्यस्य स एवाद्य स उ श्च एतद्र तत्‌" (का० २।१।१३) इति च । 
तत्र योऽयमङ्कष्ठमाज्रः पुरुषः.श्रूयते, स कि विज्ञानात्मा, किवा परमात्मेति संदायः। तञ्च 
परिमाणोपदेशात्तावदिज्ञानात्मेति प्राप्तम्‌ । न द्यनन्तायामविस्तारस्य परमाःमनोऽङ्गषठपरि 
माणसुपपद्यते । विज्ञानत्मनस्तूपाधिमर्वात्संमवति कयाचित्कस्पनया.ऽङ््रमाजत्वम्‌ । 
स्मृतेश्च-^अथ सस्यवतः कायाप्पाशवबद्धं वशं गतम्‌ । अङ्गष्ठमात्रं पुरुषं निश्चकषं यमो बरात्‌ ॥ 
(म मा० ३।२९७।१५)इति। नहि परमेश्वरो बखायमेन निष्करष्टं शाक्यः । तेन तत्र संसायं 


जौ र मगवद्गीतामे मी (न तद्‌ मास्यते ( उस पर ज्योतिस्वरूपको त सूयं प्रकाशित कर 
सकता है, न चन्द्रमा जौरन अग्निही प्रकाशित कर सकतीहै, वही मेरा परम धाम दै जिसको 
प्रप्त होकर मनुष्य फिर संसारमें नहीं जता ). भौर “यदादित्यागतं० ( जो तेज सूय॑मे स्थित हुभा 
सम्पूणं जगत्‌को प्रकारित करता है तथा जो तेज चनद्रमामें स्थित है ओौर जो तेज अग्निम स्थिव है 
उसेतु मेरा ही तेज समक्ष ) एेसा स्वरूप परमात्माका ही कहा गया है । २३॥ 

अङ्ष्टमात्रः°' ( जो अद्धष्ठ परिमाण पुरुष शरीरके मध्यमे स्थित है ) ओर “अङ्गष्ठमाच्रः० 
( यह अद्धष्ठामात्र पुरुष धूमरदहित ज्योतिके समान है । यह भूत मविष्यत्‌का शासक है । यही बाज 
( वतमानकालमे ) है ओर यही कल ( भविष्यतमे ) भी रहेगा । ओर निर्वम यही वही ब्रह्मतत्त्व) 
है ) एेसी श्रतिर्या हैँ । इनमे जो यह अद्खष्ठमात्र पुरुष सूना जाता है वह्‌ क्या जीवात्मा है अथवां 
क्या वह्‌ परमात्मा है? एसा संशय होता है। पूवपक्षी-इन श्रतियोमे परिमाणके उपदेशसे एेसा 
प्राप्त होता है कि कह जीवात्मा है, क्योकि अनन्त जायाम ओर विस्तारवाला परमात्मा अङ्खष्ठमात्र 
परिमाणवाखा हो यह युक्त नहीं है । किन्तु विज्ञानात्मा तो उपाधि युक्त होनेसे किसी कलत्पनासे भद्धष्ठ- 
परिमाणवाला हो सकता है । भौर “अथ सस्यवतः०' ( इसके अनन्तर यमने सत्यवानुके रारीरसे अपने 
पाशोसे बधे हुए गौर कमवशीभूत अद्धष्ठमात्र पुरुषको बलपुवक सतींच लिया ) यह स्मृति मी है । 
परमेश्वर यमसे बर्पूवंक कदापि नहीं खोंचा जा सकता, इससे स्मृतिमें जीव ही अद्धष्टमात्र परिमाण- 

सत्यानन्दी-दी पिका 

% पूवं अधिकरणमें परमात्मा ज्योतिः स्वरूप प्रतिपादित किया गया है भौर इस अधिकरणमें 
अङ्गष्टमात्रः पुरूषो ज्योतिरिवाधूमकः' इस विषयवाक्यमे ज्योतिः द्वारा उपमीयमान जो पुरुष प्रतीत 
होता है, वह्‌ परमात्मसि भिन्न है । एसी आश ङ्काकी उषस्थितिमें सूत्रकारने इत अधिकरणका आरम्म 
किया है । अङ्गुष्ठमात्र हुदयके साथ विज्ञानशब्द वाच्य बुद्धिके साथ तादात्म्याध्यासकी कलत्पनासे किसी 
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ङ््टमावो निश्चितः, स पवेहापीव्येवं ४ परापे ब्रुमः-- पर माल्मेवायमङ्गघछठमात्रपरिमितः पुरूषो 
भवितुमर्हति । कस्मात्‌ ? राब्दात्‌, दईज्ञानो भूतभव्यस्य" इति । नह्यन्यः परभरश्वराद्‌भूत- 
यस्य निरङ्करमीशिता । "एतद्रं तत्‌' इति च प्रकृतं पृष्टमिहाचु संदधाति । ए तष्ट तदयत्पृषठं 
ब्रह्म त्यथः । प्रं चेह ब्रह्म “अन्यत्र धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्माच्करताक्रृतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च 
मव्याच्च यत्तत्पदयसि तद्वद्‌" ( का० १।२।१४ ) इति । शब्दादे वेति--अभिधानध्रतेरेवेश्ान इति 
परमेश्वरो ऽव गम्यत इत्यथः ॥ 2४ ॥ 
कथं पुनः सर्वगतस्य परमात्मनः परिमाणोषदेश्ाः ? इत्य ब्रमः 


ह्पेक्षया तु मनुष्याधिकारत्वात्‌ ॥ २५॥ 
पदच्छेद--हदि, अपेक्षया, तु, मनुष्याधिकारत्वात्‌ । 
सृजाथं--( मनुष्याधिकारत्वात्‌ ) शास्त्रम मनुष्य अधिकृत है, मनुष्योंकां हृदय स्वे स्व अद्ध्ट- 
मात्र होता दै। (तु) शब्द शद्धा निवृत्यथं दै। ( हूदपेक्षया ). उस हूदथकी अपेक्षा परमेश्वर मी 
अ गृष्ठमात्र कहा गया हे । 

8 सर्वगतस्यापि परमाःमनो हदये ऽवस्थानमपेक्ष्याङ्ष्ठमा्त्वमिदमुच्यते। आका- 
हास्येव वंशापर्वापिश्चमरलिमात्रत्वम्‌। नह्यञ्जसाऽतिमाजस्य परमात्मनो ऽङ्ग्रमा्त्वसुपपद्यते 
` न चान्यः परमात्मन इह ग्रहणमहतीशानदाब्दा दिभ्य द्त्युक्तम्‌। नयु प्रतिप्राणिमेदं हदया- 

नामनवस्थितत्वात्तदपेश्चमप्यङ्ग घ्रमाजत्वं नोपपद्यत इत्यत उत्तर मुच्यते-मनष्याधिकारत्वा- 


वाखा निरिचत होता है वही यर्हां भी निर्चित होता है। सिद्धान्ती-इसप्रकार प्राक्च होनेपर हम कहते 


है-- यहां यह अद्धष्ठमात्रं परिमित पुरुष परमत्माहीहो सकता है, किससे ? इससे कि “हशानो 
भूतभव्यस्य ' इस धुंतिमे ईशानशब्द है । भूतं मौर मविष्यतुका निरङ्कुश ईरिता परमेश्वरपे अन्य नहीं है । 


एतद्र तत्‌० ( यह्‌ वही है ) इसप्रकार यहं एतद्‌" शब्दसे प्रकृत पृश्का यमराज अनुसन्धान करते हैँ । 
नचिकेताने जिस ब्रह्मके विषयमे पूछा थां यह्‌ वही है, एसा अथं है । (अन्यत्र धर्माद्‌ ०' ( धमंसे अन्य 


अधमंसे अन्य तथा इस कायं-कारणसे अन्य एवं भूत, मविष्यत्‌ तथा वतंमानसे मिन्न जिसको आप 
वते ट-अनुमवं करते उसे किये ) इसप्रकार य्ह ब्रह्यविषयक प्रन है। शब्दसे ही अर्थात्‌ 


[ दैशानो भूतभव्यस्य ] हस अमिधान श्रतिसे ही यह परमेश्वर ज्ञात होता है, यह अथं दै ॥ २४॥ 
फिर सवत्र व्यापक परमात्मामे अद्धष्ठ्मात्र-परिमाणका उपदेश कंसे है ? इस विषयमे हम 
कहते है 
जंसे बांसके पवंमे अवस्थित होनेके कारण आकाश अरत्ति-हाथ मर कटलाता है, वंसे हुदयमे 


अवस्थित होनेकी अपेक्षा सवंगत परमात्मा मी अंगुष्ठमात्र कहा जाता है, क्योकि परिमाणातीत 
परमेश रका मुख्यरूपसे अगुष्ठमात्र होना युक्त नहीं है, ओर एसा कहा जा चुका है किं ईशानशब्द आदि 
हेतुओके होनेसे परमेश्चरसे अन्यका यहाँ ग्रहण मी नहीं किया जा सकता । परन्तु प्रत्येक प्राणीका 
हृदय . मिन्न-मिन्न परिमाणवाला होता है एक-सा नहीं होता, अतः उसकी अपेक्षसे मी 
परमात्माका अंगुष्ठ परिमाण होना युक्त नहीं है ? इसके उत्तरमे कहते है--“मनुष्याधिकारस्वात्‌' । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रकार बुद्धिरूप उपाधि युक्त जीवात्मा अगरष्ठमात्र हो सकता रहै, किन्तु सवगत परमेश्वर नहीं । यहं 
पूवपक्षीका अमिप्राय हे । 

 # उद्धृत श्रतियोमे अगष्ठमात्र पुरुषको जगतूकां नियामक कहा गयां है । सबका कारण होनेये 
परमेश्वर ही समीका नियामक हो सकता है, इस्किए अगुष्ठमात्र पुरुष परमेश्वर ही है । पूवपक्षमें 
ब्रह्महृ्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमे जीव ब्रह्मकां अभेदज्ञान है ॥ २४॥ 


# यद्यपि परमात्मा ष्यौपक है तो मी उसकी उपासनामे मनुष्यको. अधिकारौ मानकर भौर 
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दिति। शास्त्रं यविरोषप्रदसमपि मनुप्यानेवाधिकगोति, शक्तत्वाद{थत्वाद पयुंदस्तत्वादुप- 
वयनादिदाश्चाचेति बाणतमतदधिकारलकश्चषणे ( ज ० ६।१ ) । मनुष्याणां च नियतपरिमाणः 
कायः । ओचित्येन नियतपरिमाणमेव चेषामङ्गचठमानरं हदयम्‌ । अतो भनुष्याधिकारत्वा- 
च्छाल्नस्य मठुष्यहदयावस्थानापेश्तमङ्गष्ठमात्रत्वमुपपन्नं परमात्मनः । कैयदरप्युक्तम्‌-परिमा- 
णोपदेदारस्षतेश्च संसायवायमङ्गछठमाजः प्रत्येतव्य इति, तस्परव्युचयते-'स आस्सा त्वमसि 

इत्यादिवत्संसारिण एव सषतो.ऽङ्ग मास्य बह्मत्वमिदमुपदिदयत इति । द्धि रूपा हि वेदान्त 
वाक्यानां प्रततिः, कचित्परमात्मस्वरूपनिरूपणपर, कचिदिज्ञानात्मनः परमार्मेकत्वोपः- 


शास्त्र सामान्य रीतिसे प्रवृत्त हुजा मी ( त्रर्वाणिक }) मनुष्योक्रोही अधिजृत करतारै, क्योकिवे 
समथं दै, कामना विरोषसे युक्त है, भ्रत्युक्तं कर्मानुष्ठनमे अनिराछ़ृत हैँ ओर शास्त्र उनके उपनयन 
आदिका विधान करता दै, एेसा अधिकारलक्षणमे जनिमि मूनिने वणेन किया है.। मनुष्योका शरीर 
निरिचत परिमाण ( अपना-अपना सात वितस्ति परिमाण ) वाला होता दहै, इसङिए उनके हुदयका 
परिमाण मी उचितरूपसे नियत अद्धष्ठमात्रे होना चाहिए । इससे यह सिद्ध होता है कि शास्त्रमें 
नुष्योका अधिकार होनेसे मनुष्यके हूदयमे अवरिथत होनेके कारण परमात्माका अद्गृष्परिमाण 
होना युक्त है । जो यह्‌ कहा गया है कि परिमाणके उपदेशम मौर [ सत्यवतः कायात्‌ | इस पूवोंक्त 
स्मृतिसे संसारी पुरुषको ही अङ्कष्ठमात्र पुरुष समक्षना चाहिए, उसके उत्तरमे कहते ह "स आत्मा 
तत्वमसि" ( वह आत्मा है वहु तु है) इत्यादिके समान इस अगुष्टमात्र ससारीको ही त्रह्यूपमे यह्‌ 


उपदेश किया जाता है, क्योकि वेदान्तवाश्योकी दो प्रकारकी प्रवृत्ति रै। करीं परभात्मस्वूप 
सत्यानन्दी-दीपिका 


उसके हृदयको उपासनाका स्थानं मानकर अंगुष्ठमात्र हूदयके परिमाणको परमात्माका परिमाण 
स्वीकार किया गया है । मनुष्योमें मी केवल ब्राह्मण, क्षत्रिय भौर वंश्य इन तीनोका वदिक कमं 
करनेमे अधिकारदहै, ये तीनोंही समथं, अर्थी, अनिराकृत ओर उपनयन आदि रास्वा है| 
^स्वगकामो यजेत' इत्यादि सामथ्थंका प्रतिपादन है । इससे यह सूचित होता है कि कर्मानुष्ठनमें पशु, देव 
कदषि भादिका अधिकार निषिद्ध है । कारण कि शास्वज्ञान रहित होनेसे पशु अधिकारी नहींहो सकता । 
देव आदिके उटेश्यसे होम आदि कयि जति दै, इन्द्र आदि देव अपनेको उटेश्यकर होम आदि 
नहीं कर सकते, इससे वे वैदिक यज्ञादि कमं करनेमे असमथ हँ । इसप्रकार आर्षेयवरण-कषियोके 
वरणमे अन्य कषिके अमावसे ऋषि भी असमथं होते हैँ । अथित्व कटनेसे यहु सूचित होता है 
कि कामना रहित मुमृक्षु भौर पशु, स्थावर मादिका कर्मानुष्ठानमे अधिकार निराकृत है । मूमृक्षु 
चित्तरुदधिके लिए निष्काममावसे नित्य भौर नंमित्तक कमं कर सक्तादहै किन्तु काम्यकमं नहीं। 
जिसका चित्त शुद्ध है ` उसका कमं करनेमे अधिकार नहीं है किन्तु मोक्षके साधन वेदान्तश्रवण 
मादिमे अधिकार है । अपयुंदस्तत्व शब्दसे शूद्रका वेदिक कर्मानुष्ठानमें निषेध सूचित किया गयारहै, 
(श्रो यज्ञेऽनवक्लृक्तः' ( तै० सं० ७।१।१।६ ) ( शद्र यज्ञके योग्य नहीं है ). क्योक्रि वह द्विज नहीं 
है, इसकिए वेदाध्ययनके आरम्ममे उपनयन-यज्ञोपवीत आदि संस्कार उसके नहीं होते । “उपनयीत' 
तमध्यापयीत" ( द्विज उपनयन केरे, वेदाघ्यापन करे ) "वसन्ते वसन्ते ब्राह्मणो अग्निनादधीत, ग्रीष्मे 
राजन्यः, शरदि वेश्यः” ( प्रत्येक वसन्त ऋतुमे ब्राह्मण अग्निका अधान करे, ग्रीष्मे क्षत्रिय ओर 
शरदमे वश्य ) इसप्रकार तीनों वर्णका वेदिक कर्म॑मे अधिकार दहै] यहां "पयुदस्त' शब्द सुद्रका 


निराकरण कंरता है, अतः उससे भिन्न शेष तीन वणं अपयुदस्त कहकाते है, इसक्ए इन तीनोका 
वदिक कमम अधिकार है। 


‰ इस पूर्वाक्त रीतिसे “अङ्गष्टमात्रः पुरुषः इत्यादि मन्व जीव ओर ब्रह्मम अभेद कुकर 


२८२ ब्रह्मसू्-शाडरभाष्य [ अण्श्पा०३ 


देशपरा । तद्र विज्ञानात्मनः परमात्मनैकत्वमुपदिशयते, ना एठमा्त्वं कस्यचित्‌ । एत- 
मेवार्थं परेण स्फुःटीकरिष्यति- अङ्कष्टमात्रः पुरुषोऽन्तरास्मा सदा जनानां हदये संनिविष्टः | 
तं स्वाच्छरीरास्मबहेन्सुजादिवेषीकां धेर्यण । तं विचयाच्छुक्रमश्तम्‌' ( का० २।६।१७ ) इति ॥२५५॥ 
(९ देवताधिकरणम्‌ स्‌० २६३३ } 
तदुप य पिबादरायणः संभवात्‌ ॥ .२६ ॥ 
पदच्छेद-- तदृपरि, अपिः बादरायणः, सम्भवात्‌ । । 

सू्राथं--( तदुपयंपि ) मनुष्यसे श्रेष्ठ देवादि ( सम्भवात्‌ ) अथित्व आदि. अधिकारफे कारणका 
सम्मव होनेसे वे मी ब्रह्मविद्यामे अधिकारी है, ( बादरायणः) एेसा बादरायण आचायं मानते हैँ । 

४ अङ्माचश्चुतिमंनुष्यहदयापेक्षा मचुष्याधिकारत्वाच्छाखस्येव्युक्त म्‌, तस्प्रसड्े- 
नेदमुच्यते। बाढम्‌, मनुष्यानधिकरोति दाख्म्‌; नतु मनुप्यानेवेतीह बह्यज्ञाने नियमोऽति। 
तेषां मुष्याणामुपरि राये देवादयस्तानप्यधिकरोति राष्छमिति बादरायण आचार्यो 
मन्यते । कस्मात्‌ ? संभवात्‌ । संभवति हि तेषामप्यधित्वाययिकारकारणम्‌ । तञ्ाथित्वं 
तावन्मोश्चविषयं देवादीनामपि संभवति विकारविषयविभूत्यनिव्यत्वाखोचनादिनिभिनम) 
तथा सापथ्यंमपितेषां संभवति; मन्जार्थं वादे तिहासपुराणलोकेभ्योविग्रहवत्वाद्यवगमात्‌। 
नच तेषां कश्चित्प्रतिषेधो ऽस्ति । नचोपनयनशाखेणेषामधिकासोे निवत्यंत; उपनयनस्य 


निरूपण परक है ओर कहीं पर जीवात्मामे परमातमैकत्वपरक उपदेश है । यहाँ पर जीवात्माका पर- 
मात्माके साथ एकत्वका उपदेश है, किसीका भी अंगुष्ठपरिमाणके उपदेशम तात्पयं नहीं है । इसी 
अथको “अङ्गष्टमात्रः °` (अंगुष्ठमात्र पूरुष जो अन्तरात्मा है सवंदा जीवके हदय देशम स्थित दै मुञ्जसे 
सीकके समान उसे धंयपूवंक अपने शरीरसे बाहर निकार [ अर्थात्‌ शरीरसे पृथककर अनुमव करे | 
उसे शुक्र ( शुद्ध ) ओर अमृतरूप समन्ने ) इस उत्तरवाक्यसे यमराज स्पष्ट करेगे ॥ २५ ॥ 


जो यह कहां गया है कि अंगुष्ठमात्र श्रति मनुष्यके हुदयकी अपेक्षा रखती है, क्योकि शास्वमें 
मनुष्यका अधिकार है उस प्रसङ्कसे यह कहा जाता है । यह्‌ ठीक है किं शास्त्र मनृष्योको अधिकृत 
करता है, परन्तु वह्‌ केवल मनुष्योको ही अधिकृत करता है एसा यहाँ ब्रह्मल्ञानमे नियम नहीं है। 
किन्तुं बादरायण आचायंका मत है कि उन मनुष्योसे श्रेष्ठ जो देवादि हँ उनको मी शास्व अधिकृत 
करता है । किक्षसे ? इससे किं एेसा सम्मवदै। कारण कि उनमें मी अथित्वादि अधिकारका कारण 
सम्मव है । क्योकि विकार विषय विभूति ( एेश्वयंसूख ) में अनित्यत्व आलोचन आदि निमित्तक मोक्ष 
विषयक अ्थित्व देवादि मीहो सकता है । उसी प्रकार उनमें सामथ्यं मी सम्मवरहै। क्योकि मन्त्र, 
सरथंवाद, इतिहास, पुराण गौर लोक अनुमवसे यह अवगत होता है कि वे शरीरधारी हैँ । उनके लिए 
कोई प्रतिषेध नहीं है । ओर उपनयन आदि शास्व्रसे उनका (ब्रह्मविद्यामे) अधिकार निवृत्त नहीं होता, 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
अंगुष्ठमात्र शब्दसे -सवंव्यापक परमेश्वरका ही ग्रहण करते हँ सांसारिक जीवक्रा नहीं । पूवेपक्षमें ब्रह्य 
हृष्टिसे जीवकी उपासना फल है, सिद्धान्तमें अन्तरात्मा भौर ब्रह्यका अभेदज्ञान फर है ।॥ २५ ॥ 

# गत अधिकरणके अनुसार रास्त्रम यदि मनुष्योकारही अधिकार तो देवादिका ब्रह्म 
विद्याम अधिकार नहीं होगा । इस बआरक्षेपसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्महै। वेदिक कर्मा 
नृष्ठानमे मनुष्यका अधिकार है यह युक्त है । परन्तु ब्रह्यज्ञानमे भी केव मनुष्पोका ही अधिकार दै 
अन्यकां नहीं, यह नियम नहीं है । क्योकि शस्त्रम अधिकारे कारण सामथ्यं, अधित्वादि तो देवादिमें 
भी सम्भव है! यद्यपि एेश्वयं सुखमे आसक्त होनेके कारणं उनमें वं रा्यादिका होनां कठिन है, तो 
मी मोगोको परिणामी, नहवर समक्षनेवारे ओर निरतिशयमुलको चाहनेवारे विवेकी देव मोक्षार्थी 


अधि० ८ स्‌० २६-२७ ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकाखदित २७३ 


वेदाध्ययनाथंत्वात्‌ । तेषां च स्वयंप्रतिभातवेदत्वात्‌ । # अपि चेषां विदाग्रहणाथं ब्रह्म 
चर्यादि दर्दांयति--“एकशषतं ह बे वर्षाणि मघवान्प्रजापतौ बह्यचय सुवास ( छा० ८।११।३ ) 
भ्रुव बारुणिः वरणं पितरमुपसक्षार । अधीहि मगवो ब्रह्य ( त° ३।१ ) इत्यादि) यदपि 
कर्मस्वनधिकारकारणमुक्तम्‌-“न देवानां देवतान्तराभावात्‌" ( जे० ६।१।६ ) इति, "न ऋषोणा- 
मार्षेयान्तरामाव।त्‌' (जे ६।१।७) इति । न तद्वियास्वस्ति । नहीन्द्रादीनां विद्यास्वधिक्रिय- 
माणनमिन्द्रायुदेशेन किचित्कृलयमस्ति । न च शरग्वादीनां चग्बाद्विसगोज्तया । तस्मा- 
देवादीनामपि विद्यास्वधिकारः केन वार्येते १ देवाद्यधिकारेऽष्यङ््‌छठमात्रशरुतिः स्वाङ्गष्ठा- 
क्षया न विरुध्यते ॥ २६ ॥ 
वियेधः कमणीति चेननानेकप्रतिपत्तेदशनात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद-- विरोध), कमणि, इति, चेत्‌, न, अनेकप्रतिपत्तेः, दशनात्‌ । 
( कमंणि विरोधः ) कम॑मे विरोध 
हो जायगा । ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं, ( अनेकप्रतिपत्तेः } क्योकि युगपत्‌ एकको 
ही अनेक शरीरो की प्राप्ति होती है, एेसा ( दशनात्‌ ) “स एकधा भवति" ( वहु एक प्रकारका होता है 
तीन प्रकारका होतादहै) इत्यादि रुतियोमें देखा जातादहै। अथवा अनेकं कर्मोमिं एकका ही 
अद्ध होना रोकमें देखा जाता है, अतः इन्द्र आदिका भी अनेकं स्थरोमे हवि ग्रहण करना युक्त है । 

# स्याद्रेतत्‌, यदि विग्रहस्वा्यभ्युपगमेन देवादीनां वियास्वधिकासो चण्येत । 
विग्रहवस्वारत्विगादि वदिन्द्रादीनामपि स्वरूपसंनिधानेन कर्माङ्िमावोऽभ्युपगम्येत्‌। तदा 


कारण कि उपनयन वेद अध्ययनके र्षएहोतादहै, उनको वेदका प्रका स्वयंहीहोतादै। भौर 
एकशतं ह बे०' ( इन्द्रे प्रजापतिके यहा एकसौ एक वषं ब्रह्मचयंवास किया ) गुरव वाणिः 
( वर्णका सुप्रसिद्ध पुत्र भृगु अपने पिता वरुणके पास गया, ओर बोला--मगवन्‌ मूञ्े ब्रह्मज्ञानका 
उपदेश कीजिए ) इत्यादि श्रुति उन देवादिमे विया प्रहणके किए ब्रह्मचयं आदि दिखलाती है । 
(न देवानां०' ( देवताओंको कम॑मे अधिकार नहीं है, क्योकि अन्य देवताओंका अमाव है अर्थात्‌ 
इन्द्रसे पृथक्‌ अन्य इन्द्रका अमाव है) ओर नन ऋषीणाम्‌० { ऋषियोका कमम अधिक्रार नहींहै 
क्योकि दुक्तरे ऋषिका अमाव दहै अर्थात्‌ तद्नाम्‌ ओर तदृक्पवाला अन्य ऋषि नहीं है जिसके 
उदश्यसे कमं करे ) इसप्रकार जो उनका कमम अनधिकारका कारण कहा गया है वह विद्याओमें नहीं 
दे । क्योकि विद्याओं अधिकारी हुए इन्द्रादिका इन्दरादिके उहेश्यसे कोई भी कृत्य नहीं है । भौर भगु 
आदि ऋषियोका मी भृगु आदिके सगोत्रके उहेश्यसे कोई मी कृत्य नहीं है। इससे देवादिका मी 


विद्याओमें अधिकार कौन निवारण कर सकता है । देवादिके अधिकारे भी अंगुष्ठमात्र श्रुति अपने 
अङ्खुष्ठकी अपेक्ञासे विरुद नहीं है.॥ २६ ॥ 


एेसा हो, यदि शरीरधारी स्वीकारकर देव आदिका विद्याओमें अधिकार कहा जाय तो चरीर- 
वाका होनेसे ऋत्विक्‌ -आदिके समान इन्दर आदिका भी स्वरूप संनिधानसे कमम अङ्कमाव स्वीकार 


करना पड़्गां तब तो कमम विरोधं होगा, क्योकि यागमें स्वरूप सान्निध्यसे इन्द्र भादिका अङ्कमाव 


सत्यानन्दी-दीपिका 
हो सकते हैँ । इसप्रकारके अनेक उदाहरण शास्त्र आदिमे उपलन्ध होते है । 


# "तद्यो यो देवानां प्रत्यबुध्यत स एव तदमवत्‌ तथर्षीणाम्‌ ( देव, ऋषि भौर मनुष्यो से 


जिस जिसने यह जान ज्याकरि भरँ ब्रह्महै वहन्रह्म ही हो गया ) इसमे देवोके. ब्रह्मविद्यामे 
भधिकारका कोई प्रतिषेध नहीं कर सकता । यहा पूवपक्षमे क्रममुक्तिकी इच्छावाकते पुरषोकी दहर 


भादि उपासनाओंमे अप्रवृत्ति फल है, क्योकि पूंपक्षमे जब देवोका ज्ञानमे अधिकार नहीं है तब 
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च विरोधः कमणि स्यात्‌। नहीन्द्रादीनां स्वरूपसंनिधानेन यानेऽङ्गभावो दद्यते, नच 
संभवति; बहुषु यागेषु युगपदेकस्येन्द्रस्य स्वरूपसंनिधानतानुपपत्तरिति चेत्‌, नयमस्ति 
विरोधः । कस्मात्‌ १ अनेकप्रतिपत्तेः । एकस्यापि देवतात्मनो युगपदनेकस्व रूपप्रतिपत्तिः 
संभवति । कथमेतदवगम्यते ? दशनात्‌ । तथा हि-'कति देवाः" इत्युपक्रम्य त्रयश्च त्री च 
शता त्रयश्च त्री च सहस्राः इति निरुच्य कतमे ते' इत्यस्य पृच्छायाम्‌ "महिमान एवेषामेते 
त्रयखिशस्ेव देवाः' ( व्° ३।९।१,२ ) इति ब्रुवती श्रुतिरेकैकस्य देवंतास्षनो युगपदनेकरूपतां 
दशयति । # तथा चयखिदतोऽपि षडाद्यन्तभवक्रमेण "कतम एको देव इति प्राणः! 

देलनेमे नहीं भता मौर सम्भव भीनहींहै, क्योकि बहुत यागो एक हौ मय एक ही इ्द्रकी 
स्वरूपसे उपस्थिति अनुपपन्न है, एसा यदि कहौ तौ यह्‌ विरोध नहीं है, किससे ? इससे किं अनेकं प्रतिपत्ति 
है। एक ही समयमे एक ही देवतात्मामे अनेक शरीरोकी प्रक्षि सम्भवदै। यहु कंसे समन्षा जाय? 
दशन होनेसे अर्थात्‌ श्रृतिमे एसा देखा जाता है, क्योकि “कति देवाः" (देवता कितने है) एेस्ता उपक्र मकर 
त्रयश्च त्री च० ( तीन सी तीन भौर तीनं हजार तीन अर्थात्‌ तीन सहस्र तीन सौः) एेसा 
निवंचनकर "कतमे तेः ( वे कौन हैँ } ठेसा प्रन उपस्थित होनेपर (महिमान पएवैष।०' (याज्ञवत्क्प-ये तो 
इनकी महिमा ही दहै। देवता तो आठ वसु, एकादश रुद्र, द्रादश्च अादित्य, इन्द्र ओर प्रजापति इस 
प्रकार ततीसही दै) इस प्रकार कहती हुई श्रुति एक एक देवतात्माको एकर हौ समयमे अनेक रूपता 
दिखलाती है । उसीप्रकार उन तैंतीस देवोका भी क्रमशः छः, तीन, दो ओर एकमे अन्दर्माव दिखलाकर 


सत्यानन्दी-दौपिका 
दहर आदि उपासनासे देवमावको प्राष्ठ होनेपर मो वे उपाक्तक क्रम मुक्तिको प्रप्त नहीं कर सक्ते 


क्योकि केवत्यमूक्ति ब्रह्मयात्मैकत्व ज्ञाने ही होती दै, उनको इस प्रकारका ज्ञान नहीं होता, ओर 
सिद्धान्तमे क्रम मृक्तिकी इच्छा करनेवारे पुरुषोकी दहेरादि उपासनाओमे प्रवृत्ति फल है । क्योकि 
देवादिको ज्ञानमें अधिकार दै! इस्त कारण दहरादि उपात्तनाद्वारा क्रमसे मोक्षार्थी पुरुष दैवमाव 
प्राप्तकर ब्रह्मादि लोके ब्रह्यात्मेकत्व ज्ञान प्राप्तकर मोक्षको प्राप्त हो सकते दँ ।॥ २६॥ 

# यदि देवताको देह्धारी मने तो याग आदिमे ऋतिविक्के समान उस्तका भी वहाँ प्रत्यक्ष 
दरान होना चाहिए, परन्तु होता नही है, अतः अथं युक्त. शब्दको ही देवता मानना युक्त है। 
शब्दात्मक देवता तो जड है, इसलिए उसकी विद्यामे अधिकारकी चर्चा ही अंसम्मव है । राब्दात्मक 
देवता माननेसे कम॑मे विरोध मी नहीं होगा । सिद्धान्ती--यह युक्त नहींदै, क्योकि देवताओंके 
युगपद्‌ अनेकं ररीर धारण करनेमे श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, लोक अनुमव आदि अनेक प्रबल 
प्रमाण रै । जसे योगी लोग योगबल्ये एक ही समयमे अनेक स्वरूपोको धारण कर अनेक कायं 
करते है, वसे देवता मी देश्वयं आदि बलसे अनेक स्वरूप धारण करते है, इसमें कोई विरोधका 
भवकाश. नहीं है । इस विषयमे शाकल्य ओर यान्ञवल्क्यका प्रश्नोत्तर है-चाकल्य---कतमे (वे 


कितने हैँ ? ) याज्ञ वल्क्य--शत्रयस्िशच्ैव ०' (वे त॑ तीस हैँ) "जग्नि, पृथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य, चौ 
चन्द्रमा आर नक्षत्रये आठ वसु दहै, क्योकि यही प्राणियोके कमंफलके आश्रय देहादि कायकरण 


संघातरूपसे परिणत होकर सवं जगत्‌को वसाते है, इसकिएये वसु कहे जाति हैँ । पांच ज्ञानेन्िय, 
पचि कर्मेन्द्रिय भौर एक मन ये एकादल र है, क्योकि मृत्युके समयमे इनके दहसे निकर जनेपर 
कुटम्बियोको रुखाने-रुदन करनेसे ये रद्र कहकते हैँ । वषमे दाद मास होनेसे द्ादश्च आदित्य है 


ये पुनः पुनः परिभ्रमण करते हुए आयु ओौर कमफल भोगको हरण करते हँ, अतः ये आदित्य कहे 
जाते हैँ । इन्द्र॒ ओर प्रजापति ये ही देवता अपनी-अपनी सामथ्यंसे अनेकरूप हो जति हैँ । 


#‰ वे तं तीस देवता--अग्नि, परथिवी, वायु, अन्तरिक्ष, आदित्य ओर -चुरोकं इन छः कौ 
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इति प्राणैकरूपतां देवानां द शंयन्ती तस्यैवेकस्य प्राणस्य युगपदनेकरूपतां दयति । तथा 
स्घतिरपि--“आत्मनो वे क्षरीराणि बहूनि मरतपेमं ॥ योगी छुर्याद्वलं प्राप्य तैश्च सरवै महीं चरेत्‌ ॥ 
प्राप्नुयाद्विषयान्कैश्चिकश्चिदुयं तपश्चरेत्‌ ॥ संक्षिपेचच पुनस्तानि सुर्यो रदिमिगणानिच ॥' दइष्येवंजाती- 
यका पाक्षणिमायैश्वर्याणां योगिनामपि युगपदनेकछदारीरयोमं द शांयति । किमु वक्तन्यमा- 
जानलिद्धानां देवानाम्‌ । अनेकरूपधरतिपतिसंभवाष्येकंका देवता बहुभी रूपेरात्मानं 
प्रविभल्य बहुषु यागेघु युगपदङ्गभावं गच्छतीति । परेश्च न ददइयतेऽन्तर्धानादिक्रियायोगा- 
दिव्युपपदते । अनेक्रतियत्तेदंशंनादित्यस्यापस व्याख्या--चित्रहवतामपि करमाङ्गभाव- 
चोदनास्वनेका प्र{तपत्तिदं स्यते । कथिदेक).ऽपि वि्यहवाननेकच्र युगपदङ्गभावं न गच्छति, 
यथा बहुभिभोजयद्भि मको व्राह्मणो युगपद्धोज्यते। कचिच्चेकोऽपि विच्रहवाननेकञ युगपद्‌ 

ङ्गभावं गच्छति, यथा बद्ुभिनेमस्कर्वाणै रेको ब्राह्मणो युगपन्नमस्तरियते। तद्वदिहौदेश- 


कतम एको देवः' (वह्‌ एकं देव कौन दहै ? प्राण दहै) इसप्रकार देवोका प्राणहप. एक स्वरूप दिखराती 
हुई श्रुति उसी एकर प्राणकौ युगपत्‌ अनेक रूपता दिखती है । तथा. आत्मनो व°” ( हे भरतकुलमें 
श्रेष्ठ ! योगौ योगमहिमासे अपने अनेक रारीर धारण करता है उन सब रारीरीषेः पृथित्रीमे विचरण 
करता है, उनमेमे कुछ शरीरोसे विषयमोग प्राप्त करता है ओर कछ शरीरोमे उग्रतप करतादहै, भौर 
फिर जैसे सूयं रश्मि समूहुको अपनेमे समेट कतार, वसे योगो पुरूष उन शरीरोको अपनेमें समेट 
लेता दै) इसप्रकारकौ स्मृति मी प्राप्त अणिमा आदि रेश्वयंवारे योगियोका भी युगपत्‌ अनेक 
दारी रोसे सम्बन्ध दिखराती दै । जन्म सिद्ध देवोके विषयमे तो फिर कहना ही क्या है) अनेकस्वल्प 
धारणकर सकनेके कारण एक-एक देवता बहुत सूपो-शरीरोसे अपनेको विभक्तकर युगपत्‌ बहुत . 
यागोमे अद्खमावको प्राप्त हो सकता है । अन्तधनि आदि योग क्रियाको सामथ्यसे दुसरे पुरुष उन्हे 
देख नहीं सकते, इसप्रकार शरीरधारी सिद्ध हौनेपर देवोका ब्रह्मविद्यामे अधिकार युक्त है । अनेक- 
प्रतिपत्तेदंशनात्‌' अब यह इसकी दूरो व्याख्या दै-देहधारियोकी मो `कमके अङ्कमावको विधानं 
करनेवाठे विधिवाक्योमे अनेक प्रतिपत्ति देखी जती दहै । कहीं पर एक ही शरीरधारी अनेकं स्थलोमे 
युगपत्‌ अद्ध मावंकी प्राप्त नहीं हो सकता, जसे भोजन करनेवाङे वहत यजमानोद्वारा युगपत्‌ (अनेक 
स्थलोमे ) एक ही ब्राह्मणको सोजन नहीं कराया जा सकत । इसप्रकार कहीपर युगपत्‌ अनेक स्थरोमिं 
एक मी अद्कमावको प्राप्त होता दै, जैसे बहुत नमस्कार करनेवारोसे युगपत्‌ एक ब्राह्मण नमस्कृत ; 


मीहोतादहै। तो इसी प्रकार यहं भी उद्य द्रव्य परित्यागात्मक यामे एक शरीरी देवताके उहेश्यसे 


सत्यानन्वी-दीपिका 
विभूतिर्यां दै, भतः इनका इन छः मे ही अन्त्मावि है । इनका पृथिवी, अन्तरिक्ष ओर दु इन तीनमें 


न्तर्माव है । ये तीन, अन्न ओर प्राण इन दोमे अन्तभूतरहै, ओरये दोनों एक प्राणरूप हिरण्य- 
गभ॑मे अन्तभूंत है । इसप्रकार भरति अनेफरूपता दिखाई शयी है । इसमे “अणिमा महिमा चैव 
धिसा प्राप्तिरीशिता । प्राकाम्यं च वशित्वं च यत्रकामावसायिता ॥' (माकंण्डेयपुराण) (अणिमा, 
महिमा, क्धिमा, प्राप्ति, ईशित्व, प्राकाम्य, वशित्व ओर यत्रकामावसायिता ) ये आठ हेड्वयं हैँ । 
योगी योगबलसे क्षणमरमे सुक्ष्म, महौनु, मारी ओर हल्का हो जाता है । प्राप्ि-अंगुलीसे चन्रमा 
आदिका स्पशं करना, ईक्षिता-सृष्टि करनेकी सामथ्यं, प्राकाम्य-इनच्छा शक्तिका नाञ्च न होना, वरित्व- 
निथमन करनेको शक्ति, यत्रकामावसायिता-संकल्यमात्रसे इको प्राप्ति ।' (जन्मोषधिमन्त्रतपः समाधिजा 
सिद्धयः' ( यो * यू० ४।१ ) ( जन्म, ओषधसेवन, -मन्त्ानुष्ठान, तप ओर समाधिसे सिद्धियां उत्पन्न 
होती हैँ ) यह स्मृति प्रमाण भीदहै। साधनोंसे शरीर, इन्द्रिय ओर चित्तका मल नष्ट होकर विशेष 
परिवतन होनेसे उनमें अलौकिक राक्तियोके प्रादुमविको सिद्धि कहते हैँ । योगबलसे जब योगी एकसे 
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परित्यागात्मकस्वाद्यागस्य विग्रहवतीमप्येकां देवतामुदिय वहवः स्वं स्वं द्रव्यं युगपत्परि- 
त्यक्ष्यन्तीति विग्रहस्वेऽपि देवतानां न किचिः्कमंणि विरुध्यते ॥ २७ ॥ 
शब्द इति चेन्नातः प्रमवासरत्यक्षानुमनाभ्याम्‌ ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद--राब्दे, इति, चेत्‌, न, अतः, प्रभवात्‌, प्रत्यक्ानुमानाम्याम्‌ । 
सृञ्ञा्थ--( शब्दे ) वेदवाक्यमे विरोध उपस्थित होगा, ( इति चेन्न ) एेसा यदिक्होतो 
ुक्त नहीं है, क्योकि ८ भतः ) वैदिक शब्दोसे ( प्रमवात्‌ ) देव ` जादि जगत्‌का प्रभव होता है । 
यह्‌ बात ( प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ ) प्रत्यक्ष-श्रति, अनुमान-स्मृतिसे सिद्ध होती दै । 
मा साम विग्रहवच्वे देवादीनामभ्युपगम्याने कमणि कच्िदधिरोधः प्रसज्जि । 
दाब्दे तु विरोघः प्रसज्येत । कथम्‌ ? ओत्पत्तिकं हि शब्दस्याथंन संबन्धमाधित्य अनपेक्ष 
त्वात्‌" इति वेदस्य प्रामाण्यं स्थापितम्‌ । इदानी तु विग्रहवती देवताऽभ्युपगस्यमाना यद्य 
प्यैश्वययोगाद्यगपदनेककमसं बन्धीनि हवीषि युञ्जीत, तथापि विग्रहयोगादस्मदादिवज- 
ननमरणवती सेति नित्यस्य शब्दस्य नित्येनाथंन नित्ये संबन्धे प्रतीयमाने यद्ेदिके शब्दे 
प्रामाण्यं स्थितं तस्य विरोधः स्यादिति चेत्‌--नायथमप्यस्ति विरोधः । कस्मात्‌ १ अतः प्रभ 
वात्‌ । अत एव हि वेदिकाच्छब्द्‌ादेवादिकं जगत्प्रमवति । नयु "जन्माद्यस्य यतः" ( न° सू 
१।१।२ ) इत्यत्र ब्रह्मप्रभवस्वं जगतोऽवधारितम्‌, कथमिह राब्दश्रभवत्वमुख्यते ! अपिच 
यदि नाम वेदिकाच्छष्दादस्य प्रभवोऽभ्युपगतः कथमेतावता विरोधः शब्दे परिह्टतः ! 
बहुत या्िक लोग अपने-अपने हविष्यरूपे द्रव्यका युगपत्‌ त्यागकर सक्ते हँ । इसकिए देवोके रारीर- 
धारी होनेपर भी कममे कु विरोध नहीं है ॥ २७ ॥ 
देवादिको शरीरधारी स्वीकार करनेमे कमे मरे कृ विरोध प्रसक्त न हो, परन्तु शब्दम 
तो विरोध प्रसक्त होगा, क्योकि अथेके साथ शब्दका ओत्पत्तिक-स्वामाविक-नित्य सम्बन्ध मानकर 
"अनपेक्षत्वात्‌" ( प्रमाणान्तरकीः अपेक्षा न होनेसे ) इसप्रकार वेदमे प्रामाण्यका स्थापन कियाहै। 
देवता शरीरधारी स्वीकार किए जानेपर यद्यपि एेश्वयंके योगसे युगपत्‌ अनेक कमं सम्बन्धी हविष्यो- 
को ग्रहूणकर सकते है, तो मी शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेसे हम लोगोके समान वे जन्म-मरणवाले 
हो जायेगे । इसकिषए नित्य शब्दका नित्यअथंके साथ नित्य सम्बन्ध प्रतीयमान होनेसे वंदिक शब्दोमें 
 प्रमाणान्तर अनपेश्ष्यत्वरूप प्रामाण्य स्थापन कियाथा उसका विरोध हो जाएगा । यदि एेसा कहो 
तो यह्‌ विरोध मौ नहीं है, क्योकि उससे देवादिका प्रमवहै। उससे ही अर्थात्‌ वैदिक शब्दसे ही 
देवादि जगत्‌ उत्पन्न होता है । परन्तु “जन्माद्यस्य यतः इस सूत्रमे यह निक््वय किया गया है कि 
जगतकी ब्रह्मसे उत्पत्ति होती है, तो यहाँ यह कंसे कहते हो कि शब्दसे जगत्‌ उत्पन्न होता है ? जब कि 
वसु, सद्र, आदित्य, . विश्वेदेव मौर मरुद्गण ये अथं उत्पत्तिवारे होनेसे अनित्य ही है, यदि यह 
स्वीकार भीकर लिया जाय कि वंदिकशब्दसे जगतृकी उत्पत्ति होतीदै, तो इतने टी से शब्दे 
विरोधका परिहार कंसे हभ ? वसु भादिके अनित्य होनेसे उनके वाचक. वेदिक वसु आदि रान्दोका 
सत्यानन्दी-दी 


अनेक शरीर धारणकर सकताहै, तो जन्म सिद्ध देवताओंका तो इस विषयमे कहना ही क्या दै । 
इसकिए देवता ररीरधारी होते है ॥ २७॥ 


*# पूवपक्षी-प्रर करते हैँ कि शब्द गौर अथंके सम्बन्धमे अनित्यता शब्दके अनित्य होनेसे 
होती दै अथवा अथके अनित्य होनेसे ? प्रथम पक्षतो युक्त नहीं है, क्योकि देवादि व्यक्ति शब्दसे 


उत्पन्न होते है, अतः सृष्टिक पहले. उनकी स्थिति रहनेसे शब्द अनित्य नहीं हैँ । द्वितीय विकल्पको 
'न' आदिसे कहते हैँ । 
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यावता वसवो रद्रा आदित्या विदवेदेवा मरुत इत्येतेऽ्थग अनिप्या एवोत्प्तिमच्वात्‌। 
तदनित्यत्वे च तद्वाचिनां वैदिकानां वस्वादिशब्दानामनित्यत्वं केन निवार्यते ? प्रसिद्धं 
हि लोके देवदत्तस्य पुज उत्पन्ने यज्ञदत्त इति तस्य नाम क्रियत इति । तस्माद्विरोच एव हब्दं 
इति चेत्‌, श्न; गवादि रब्दाथंसंबन्धनित्यत्वदरानात्‌ । न हि गवादिनग्यक्तीनामुत्पत्तिमच्वे 
तदाङृतीनामप्पुत्पत्तिमस्वं स्यात्‌ । द्रव्यगुणकमंणां हि व्यक्तय एवोत्पद्यन्ते, नाकृतयः 
आकृतिभिश्च शब्दानां संबन्धः, न व्यक्तिभिः; व्यक्तीनामानन्त्यात्संबन्धग्रहणा नुपपत्तेः । 
व्यक्तिषूत्पद्यमानास्वप्यारङूतीनां नित्यत्वान्न गवादिङब्देषु कधिद्धिरोधो दशयते। तथा देवा- 
दिव्यक्तिप्रभावाभ्युपगमेऽप्याङ्तिनित्यत्वान्न कश्चिद्ध स्वादिशब्दे षु विरोध इति द्रव्यम्‌ । 
आकृतिविक्येषस्तु दे वादीनां मन्जाथंवादादिभ्यो विग्रहवच्वादयवगमादवगन्तव्यः। स्थान- 
विहोषसंवन्धनिमित्तारचेन्द्रादिशाब्दाः सेनापत्यादिशाब्दवत्‌। ततश्च यो यस्तत्तत्स्थानमधि- 


अनित्यत्वं कौन निवारण कर सकता है । रोक मे यह प्रसिद्ध ही है किं देवदत्तके पुत्र होनेपर ही उसका 
नाम यज्ञदत्त रखा जाता ह । इसलिए शब्दम विरोध हीदहै। 

यनि एेसा कहो तो यह्‌ कथन युक्त नहीं है, क्योकि गो आदि चन्दों ओर अर्थोका सम्बन्ध नित्य 
दिखाई देता है । गो आदि व्यक्तियोकी उत्पत्ति होनेपर उनके आकृतियों ( जाति ) की उत्पत्ति नहीं 
होती । द्रव्य गुण ओर कमंये व्यक्तिर्यां ही उत्पन्न होती है आकृतिर्यां नहीं । शन्दोका सम्बन्ध 
आकरतियों के साथ होता है ग्प्रक्तियोके साथ नहीं, क्योकि व्यक्तियां अनन्त है, अतः उनके साथ शब्दोका 
सम्बन्ध ग्रहण नहीं हो सकता । व्यक्तियोके उत्पद्यमानं होनेपर मी आकृति्योके नित्य होनेके कारण 
गो आदि शब्दोमें कोई विरोध वहीं देखा जाता । उसी प्रकार देवादि व्यक्तियोंकी उत्पत्ति स्वीकार 
करनेपर भी आकरृतिके नित्य होनेसे वसु आदि शब्दोमें कोई विरोध नहीं है ठेसा समञ्षना चाहिए । 
मन्त्र अथवाद आदिसे देवोके शरीरधारण आदिको अवगति होनेसे उनकी आकृति विशेष मी है । 


ठेसा समक्षना चाहिए । सेनापति आदि -शब्दोकिं समान स्थानविशेषके सम्बन्धसे इन्द्र आदि शब्द 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% मीमांसक लोग गो भादि शब्दोको गोत्व आदिका वाचक मानते हैँ । नैयायिक लोग गो 


आदि शब्दको व्यक्ति वाचक मानते हैँ। यहां दो निकल्प है--एक व्यक्तिमे एक शक्ति है अथवा 
अनन्त व्यक्तियोमे अनन्त शक्तिर्या है ? प्रथम पन्च युक्त नहीं ह, क्योकि शुक्ल व्यक्तिका शक्तिग्रह 
(रक्तिनज्ञान ) होनेपर कृष्ण व्यक्तिका राक्तिग्रह न होगा, किन्तु होता है, अतः प्रथम पक्षमें व्यतिरेक- 
व्यभिचार है । दूसरा विकल्प मी ठीक नहीं है, क्योकि अतीत, अनागत ओर वतंमान भेदसे अनन्त 
व्यक्तियोमे अनन्त शक्त्यां माननेसे अनन्तशक्ति कल्पना गौरव है। गौर व्यक्तिकी उत्पत्ति ओर 
नारसे शक्तियोको मी. उत्पत्ति मौर विनाश मानना पड़ेगा, इत्यादि दोषोको प्रसक्ति टै । इसक्िए भो 
आदि पदोंको गोत्व आदि जातिमे शक्ति माननेसे काधव है। इस शाब्दबोध प्रणारीके अनुसार 
नसे गो आदि शब्दोका अथं गोत्व आदि जाति है, वसे वसु आदि शब्दोका अथं वसुत्व आदि जाति है 


व्यक्ति नहीं । यद्यपि शुक्ल पीत नीलादि भेदसे व्यक्ति नाना ओर अनित्यहैँतो मी गोत्व अथं नित्यहै 
इसलिए शब्द ओर अथं कां सम्बन्ध नित्य हो सिद्ध होता है। कहीं व्यक्तिमे शब्दको प्रवृत्तिका कारण 


जाति होती है, जसे गो आदि व्यक्तिमे गो आदि शन्दकी प्रवत्तिका कारण गोत्व आदि जाति है । कहीं 
प्रवत्तिमे उपाधि कारण होतीदै, जसे स्थानविरोष सम्बन्धरूप उपाधिको लेकर सेनापति आदि 
शब्दकी प्रवक्ति होती है, वसे इन्द्रादि मी स्थानविरोषहि जो उस पदपर आरूढ होति है, वे 


इन्द्रादि कटकति है, अतः व्यक्तिके न रहने पर मी जति रहतीदहै, वहु नित्यटहै, इसलिए शब्द 
अथंका सम्बन्ध भी नित्य है । इसलिए शब्दप्रामाण्यमे कोई विरोध नहीं है । 
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रोहति स स इन्द्रादि्ाष्देरभिधीयत इति न दषो भवति । # न चेदं राब्दप्रभवत्वं बह्म- 
प्रभवत्ववदुपादानकारणाभिप्रायेणोच्यते । कथं तहि १ स्थिते वाचक त्मना निध्ये शब्दे 
नित्या्थंसंबन्धिनि राब्दव्यवहारयोग्याथव्यक्तिनिप्पत्तिः अतः भ्रभवः' इत्युच्यते । कथं 
पुनरवगम्यते र'व्दा्प्रभवति जगदिति ? प्रत्यक्षाजुमानाभ्याम्‌ । प्रत्यक्षे श्रुतिः; प्रामाण्यं 
प्रत्यनपेश्चत्वात्‌ । अनुमानं स्मृतिः; प्रामाण्यं प्रति सापेश्चत्वात्‌ । ते हि श्दरपूर्वां खष्टि 
दृश्यतः! “एत इति वै प्रजापतिदेवानसजतास्रमिति मनुष्यानिन्दव इति पितृस्तिरःपवित्रमिति 
ग्रहानाशव इति स्तोत्रं विश्वानीति शस्त्रममिसौमगेस्यन्याः प्रनाः' इति श्रुतिः । तथा ऽन्यत्रापि स 
मनसा वाचं मिथुनं रममचत्‌' (ब्रु° १।२।४) इत्यादिना तज तच रान्दपूवका सृष्िः श्राव्यते । 
#& स्मृतिरपि-'अनादिनिधना नित्या ऋगुस्संठा स्वयंवा । ओदो वेदमयी दिष्या यत सर्वः प्रवृत्तयः ॥' 
(म. मा. शा. २३३।२४) इति। उत्स गी ऽप्यं वाचः संप्रदायप्रचतनात्मको दर ए्रव्यः,अनादिनिधनाया 
प्रवृत्त होते हैँ । इसक्एि जो जो उस उस स्थान पर आर्दृ होतार वह वह इन्द्र आदि शष्दोसे कहा 
जाता दहै, अतः कोई दोष नहीदहै। ओर यह्‌ शब्दप्रमवत्व ब्रह्यप्रमवत्व के समान उपादानकारणत्वके 
अमिप्रायसे नहीं कहा जाता 1 तव कंसे ? नित्य अथके साथ सम्बन्धं रखनेवाा जब नित्य शब्द वाचक- 
रूपसे स्थित रहता है तमी शब्द व्यवहार योग्य अथं व्यक्तिकी निष्पत्ति होतीरहै इस अमिप्रायसे 
दाब्दसे प्रमव-उत्पत्ति होती है एेसा कहा जाता है । परन्तु यहु कंसे अवगत हो कि इब्दसे जगत्‌ उत्पन्न 
होता है? प्रत्यक्ष मौर अनुमानसे। प्रत्यक्ष-श्रृति, क्योकि अपने प्रामाण्यके प्रति ससे किसी अन्य 
प्रमाणकी अपेक्षा नहीं होती । अनुमान-स्मृति, क्योकि उसे अपनी प्रमाणताके किए मूर भूत श्रुतिकी 
अपेक्षा होती है । ये दोनों ही भरब्दपुकवंक सृष्टिको दिखते है, "एत इति बे प्रजापति °` (“एतेः इस षदसे 
देवोका स्मरण कर प्रजापतिने देवोंकी, “अस्रम्‌ इस पदसे मनुष्योंका स्मरण कर मनुष्योकी, इन्दवः 
से पितेरोका स्मरणकर पितरोंकी (तिरः पदिच्चम्‌' से ग्रहोका स्मरणकर ग्रहोकी, आरवः पदसे स्तोत्रका 
स्मरण कृर स्तोत्रकी 'विश्वानि' पदसे शस्त्रका स्मरणकर शस्त्रकी, 'अभिसौमगा' इससे अन्य प्रजाओं 
का स्मरणकर अन्य प्रजाओंकी सृष्टिकी ) यह श्रुति है । इस प्रकार अन्य स्थलमे मी “स मनसा०' (उस 
प्रजपतिने वेद त्रयोरूपा वाणीकी दन्द्रमावसे भावनाकीौ . अर्थात्‌ मनके द्वारा वेद त्रयीकी आलोचनाकी ) 
इत्यादिसे स्थल-स्थलपर शव्द पूवक सु्टिकां श्रवण कराती है--प्रतिपादन करती है । "अनादि निधना०' 
( सृष्टिक आरम्भमे स्वयंभूने अनादि, अनन्त, नित्य मौर दिव्य वेदमयो वाणीको उत्सगं-अभमिन्यक्त किया 
जिससे अन्य सम्पूणं प्रवृत्तियां हुई ) यह स्मृति मी है । वाणीका यहु उत्गं ( उत्पत्ति) मी गुर 
रिष्यपरम्परासे अध्ययनलरूप संप्रदायका प्रवतंनरूप ही समन्षना चाहिए । क्योकि अनादि भौर 
सत्यानन्दी-दीपिकां 
* जके ब्रह्य जगत्‌की उत्पत्तिमे उपादानकारण टै, वसे शब्द जगत्‌की उत्पत्तिमें उपादान- 
कारण नहीं है, किन्तु निमित्तकारण है इसप्रकार पूर्वापरका पर्यालोचन केरनेसे . कारण विषयक 
कोद विरोष नहीं है। "निव्यस्वे सति अनेकसमवेतस्वं जातिः ( नित्य ओर दह्‌, मनुष्य, पशु 
आदि अनेक व्यक्तियोमे समवाय सम्बन्धसे रहनेवाखा धमं जाति कहलाता है जैसे मनुष्यत्व ) 
मनुष्य आदि शन्दोका सम्बन्ध मनुष्यत्व आदि जातिसे है हाथ पैर आदि संघातते नहीं । इस प्रकार 
शाब्द नित्य है, ओर उससे जगत्‌की उत्पत्ति होतो है । इस विषयमे यह्‌ भ्रृति प्रमाण मी दहै । एते 
इति वै प्रजापति० इस श्रुतिस्थ “एते" पद देवताओका स्मारक है । "अस्ग्रम्‌' पद "असृग्‌-रुधर, 
रम-रमण, अ्थान्त्‌ रधर प्रधानं देहम रमण करनेवाले मनुष्योका स्मारक है । चन्द्रमण्डलमें स्थित 
पित्योका स्मारक “इन्दु शब्द है । 
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अन्यादश्रास्योत्सगं स्यासंभवात्‌ । तथा-नाम रूपं च भूतानां कमणां च प्रवतनम्‌। वेदशब्देभ्य 
एवादौ निसेसे स महेश्वरः ॥' ( मनु० १।२१ ) इति सवेषां तु स. नामानि कर्माणि च परथक्पृथक्‌ । 
वेदशब्देभ्य एवादौ प्रथक्संस्थाश्च निममे ॥ ' इति च। अपिच चिकीषिंतमथेमनुतिष्रंस्तस्य वाचक 
राब्दं पूव स्म्रष्वा पश्चात्तमथमयुतिषटतीति सवषां नः प्रव्यक्षमेतत्‌। तथा प्रज्ञापतेरपि घ्रः 
खृष्टेः पूव वेदिकाः राब्दा मनसि प्रादुवभ्‌ वुः, पश्चात्तदन्ुगतान्थन्ससजंति गम्यते । तथा 
च श्चतिः-- स. भूरिति व्याहरस्स भूमिमसजत' ( तै° ्रा° २।२।१।२ ) इत्येवमादिका भूरादि, 
राब्देभ्य एव मनसि प्रा दुभूतेभ्यो भूयदिटोकान्खष्टान्द्रदायति । किमात्मकं पुनः शब्दम- 
भिप्रेव्येदं शब्दप्रभवत्वश्नुच्यते ? स्फोटमिव्याह । वणपश्चे हि तेषामुत्पन्नप्रध्वंसित्वान्निव्येभ्य 
शब्देभ्यो देवादिन्यक्तीनां प्रभव इत्युपपन्नं स्यात्‌ । उत्पन्नध्वंसिनश्च वर्णः; ्त्युच्चारण- 
मन्यथा चान्यथा च प्रतीयमानत्वात्‌ तथाहि-अरदय मानो ऽपि पुरुषविशोषोऽध्ययनध्वनि- 
श्रवणादेव विरोषतो निर्धायते-देवदत्तोऽयमधीते यज्ञदत्तो यमधीतेइति। न चायं वण 
विषयो ऽन्यथात्वप्रत्ययो मिथ्याज्ञानं; वाघकध्रत्ययाभावात्‌ । न च वणभ्योऽर्थावगतियुक्ता। 
न द्येकेको वर्णोऽथ प्रत्याययेत्‌ ; व्यभिचारात्‌। न च वणंसमुदायप्रत्ययो ऽस्ति, करमवच्वा- 





अनन्तं वाणोका अन्य प्रकारसे उत्सगं सम्भव नहींदहै। तथा नामणूपे० ( उस महेश्वरने पुष्टिके 
आरग्ममे वदिक शब्दोसे ही मूतोके नाम, रूप ओर सत्कमेकि अनुष्ठानकी प्रवृत्ति निर्माण-उस्पन्न की ) 
ओर (सर्वेषां त°? (उसने आरम्ममें सम्पूणं भूतोके पृथक्‌ पृथक्‌ नाम, रूप, कमं एवं अवस्थाओंका वेद- 
शब्दोसे निर्माणं किया ) ये स्मृतिर्यां मीवेद राब्दसेही सृष्टि दिखलम्तीदहैं। भौर हम सबका यह्‌ 
प्रत्यक्ष अनुमव है किं जव कोर पुरुष किसी अमीष्ट वस्तुको बनाना चाहता है तो श्रथम उस वस्तुके 
वाचक शब्दको स्मरण कर पर्चात्‌ उस वस्तुका अनुष्ठान करता है अर्थात्‌ उसे बनातादहै। उसी 
प्रकार खष्टा प्रजापतिके मनमें भी सृष्टिसे पहुरे वेदिक शब्द प्रादुभूत हुए, अनन्तर शब्दके अनुगत 
अर्थोकी उसने रचनाकी, एसा ज्ञात होता दहै। तथा स मूरिति० ( उसने भू एेसा उच्चारणकर 
पृथिवीको सृष्टिको ) इत्यादि श्रुति मनमे प्रादुभूत हुए भू आदि शन्दोसे उत्पन्न हृए भू आदि रोकोको 
दिखलाती है । पुनः किमात्मक शब्दोको अभिप्रेतं कर यह शब्द प्रमवत्व कहते हो ? स्फोटात्मक, एसा 
कहा है अर्थात्‌ शाब्द वर्णात्मक है अथवा स्फोटात्मक ? वंयाकरणमतमें स्फोटात्मक है, यदि वर्णात्मक 
शब्दसे सृष्टि मनं तो उनके उत्पन्न ओर नष्ट होनेके कारण नित्य शब्दोसे देव आदि भ्यर्वित उत्पन्न 
होते हँ यह कथन अनुपपन्न होगा । वणं उत्पन्न ओर विन होते है, क्योकि ` प्रत्येक उच्चारणमे ये 
भिन्न-मिन्न प्रतीत होते हैँ । जेसे कि अध्ययनं ध्वनिके श्रवणसे अहश्यमान पुरूष विशेष मी विशेष- 
रूपमे निर्धारित हयो जाता है कि यहु देवदत्त अध्ययन करता दै, यहु यज्ञदत्त अध्ययन करता है । ओौर 
वणं विषयक यह्‌ अन्यथात्व ( भिन्न ) प्रतीति मिथ्याज्ञान नहीं है, क्योकि उसका कोई बाधक ज्ञान 
नहीं दै । किच्च वर्णो से अथंज्ञान युक्त नहीं है, कारण किं एक-एक वणं अथंका प्रत्यायक-बोघक नहीं 
होता, क्योकि व्यभिचार है । तथा वणं समुदाय भी अथं प्रत्यायक नहीं होता, कारण कि वणं क्रम- 


सव्यानन्दी-दीपिका ` ए 
& जसे महामारत आदि वाक्य समुदाय किसी महापुरुषद्वारा निर्मित है, वसे वदिक शब्दोकी 


उत्पत्ति नहीं है, किन्तु आचायं शिष्य परम्परापे प्रवृत्त हु अध्ययन दहै, यही सम्प्रदायदहै। इस 
प्रकारकी वेद वाणीकी उत्पत्ति समन्ननी चाहिए । जंसे कुम्हार घट आदिके बनानेसे पहु उस वस्तुके 
लामका मनमें स्मरण कर॒ तथा आकारको मनमे विचार कर पर्चात्‌ उस अमीष्ट॒वस्तुको बनाता है 


वसे प्रजापति मी पूवकत्योके संस्कारोसे उस वेस्तुके नामका मनमें स्मरण कर उस वस्तुका उस 
दाब्दसे निर्माण करता है । इस प्रकार वं दिकशब्दोसे. जगत्‌ उत्पन्न हता है । 
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दर्णानाम्‌ । % पूर्वपूर्ववर्णाचुभवजनितसंस्कारसदहितोऽन्त्यो वर्णोऽथं प्रत्याययिप्यतीति 
यद्युच्येत । तन्न। संबन्धग्रहणापेश्चो हि दाब्दः स्वयं प्रतीयमानो ऽं प्रत्याययेत्‌ , धूमादि वत्‌। 
न च पूवंपूचंवर्णैजुमवजनितसंस्कारसहिततस्थान्स्यवर्णस्य प्रतीतिरस्ति; अप्रत्यक्चव्वा 
त्संस्काराणाम्‌ । कायप्रत्यायितेः संस्कारे: सहितो ऽन्त्यो वर्णोऽथं प्रव्याययिप्यतीति चेत्‌, 
न; संस्कारकायंस्यापि स्मरणस्य क्रमवतिंत्वात्‌। तस्मातस्फोट एव छन्दः! स चेकेकवणं- 
प्रत्ययाहितसंस्कारबीजेऽन्त्यवबणप्रत्ययजनतपरिपाके प्रत्ययिन्येकग्रत्ययविषयतया इटिति 
प्रत्यवभासते) ४ न चायमेकप्रत्ययो वणंविषया स्मृतिः; वर्णानामनेकःस्वादेकप्रव्ययतविषयः- 
त्वानुपपत्तेः। तस्य च प्रत्युच्ारणं प्रत्यभिज्ञायमानत्वान्नित्यत्वम्‌ः; भेदप्रत्ययस्य चणंविषयः 
त्वात्‌। तस्मान्नित्याच्छन्दारस्फोररूपादभिघधायकाच्ियाकारकफलटश्चणं जगद्‌ भिचेयभूतं 
प्रमवतीति । वर्णा एव तु शब्दः" इति भगवाुपवषैः। ननूत्पन्नप्रध्वसित्वं वर्णनामुक्त म्‌ , तन्न; 


वाले ह । यदि रेसा कटो कि पूवं पूवं वणेकरि अनुमवसे जन्य संस्कार सहित अन्त्य वणं अथंका बोघ 
करायेगा, तो यह्‌ युक्त नहो है, क्योकि शब्द सम्बन्य ग्रहणकी अपेक्षा रखता हुजा वह्‌ इन्द धूमादिके 
समान स्वयं प्रतीयमान होकर अथंका बोध करा सकता है । पूवं पूवं व्णंके अनुभव जन्थ संस्कार सहित 
अन्तिम वणंकी प्रतीति नहीं होती, क्योकि संस्कार अप्रत्यक्ष हैँ । यदि कहो कि शाब्दयोधरूप काये 
ज्ञापित संस्कारोसे युक्त अन्त्य वणं अथंकी प्रतीति करायेगा, यह्‌ युक्त नहीं, क्योकि संस्कारका कायंरूप 
स्मरण मी क्रमवाला है । इस प्रकार वर्णोमे अथंश्रतीतिका अभाव होनेसे स्फोट ही राब्द है । एक-एक 
वणंकी प्रतीतिने जिसमे संस्काररूप बीज डाला है मौर अन्तिम बणंकी प्रतीतिने जिसमे परिपाक-अन्तिम 
संस्कार उत्पन्न किया है, एसे चित्तमें एक प्रतीतिके विषयरूपसे यह्‌ स्फोट क्षट अवभासित-अभिग्यक्त 
होता है । [ एकं पदम्‌ ] यह्‌ एक प्रत्यय वणं विषयक स्मृति नहीं दै, क्योकि वणं अनेक होनेसे एक 
प्रतययके विषय नहीं हो सकते । उसका प्रत्येक उच्चारण प्रत्यभिज्ञाका विषय होनेसे नित्य है । भेदप्रत्वय 
तो वणं विषयक है, इसक्िए स्फोटरूप नित्य॒ वाचक शब्दसे क्रिया, कारक भौर फलरूप असिधेय मूत 
जगत्‌ उत्पन्न होता है । मगवानू उपवषं कहते हँ- वणं ही शब्द है । परन्तु यह जो कहा गया है 
सत्यानन्दी-दीपिक 

* यद्यपि पूर्वोक्तरीतिसे वर्णोका समुदाय नहीं हो सकता, फिर मी जसे आग्नेय आदि यागौका 
अपूवं ( पुण्य-पाप ) दवाय समुदाय होता है, वसे संस्काररूप अपूवं द्वारा वर्णकरं समुदाय संमवदहै। 
क्या वह संस्कार वणेसि उत्पन्न अपूवं संज्ञकं संस्कार है अथवा वर्णानुमवसे जन्य मावना नामका 
संस्कार दै ? प्रथम पक्ष तो युक्त नही है, क्योकि उसमे को प्रमाण नहीं है । क्या वह संस्कार अज्ञात 
होकर अथ॑का ज्ञान कराता है अथवा ज्ञात होकर ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि संस्कार सहित 
शब्द ज्ञात होकर ही अ्थंकी प्रतीति कराताहै, कारण क्रि वह धूम आदिके समान सम्बन्ध प्रहुणकी 
अपेक्षा रखकर ही बोघक होता है । द्वितीय पक्ष ( ज्ञात होकर ) तो क्था वहु प्रत्यक्षसे होता है मथवा 
कायंरूप लिङ्खसे ? प्रथम प्न युवत नहीं है, क्योकि संस्कार अप्रत्यक्ष है । यदि दसरा पक्ष कहोतो 
अथंज्ञन होनेपर संस्कारज्ञानं होता दहै ओर संस्कारज्ञान होनेपर अथंज्ञान होतार इस प्रकार 


योन्याश्रय दोष प्रसक्त होता है, अतः यह मी युक्त नहींहै। पदाथ स्मरण पदन्ञानके अनन्तर 
होत्ता है, अतः संस्कार सहित अन्त्य वर्णात्मक पदका ज्ञान स्मरणे नहीं होता, इसमे भावना नामक 
संस्कारका मी निवारण हो गया, क्योकि उसे केवल वणस्मृति होतो है । इसलिए वह्‌ अथं प्रतिपत्तिका 
हेतु नहीं हो सकता । इस प्रकार वणं अथंके बोधक नहीं हँ किन्तु स्फोट दै । 


# “राम' यह एक पद है, यह एक प्रतीति वर्णोको विषय नहीं करती, क्योकि वणं अनेक हँ 
वे एक प्रत्ययके विषय नहीं हौ सकते, इसलिए इस एक प्रत्थयका विषय स्फोट है वह्‌ नित्य है । 


अधि० ८ सूट २८ | भाषायुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिका सहितं २५९. 


त एवेतिप्रत्यभिज्ञनात्‌। साद दयात्प्रत्यभिन्ञानं केशादिष्विवेति चेत्‌,-न प्रत्यभिज्ञानस्य 
प्रमाणान्तरेण बाधानुपपत्तेः, प्रत्यभिज्ञानमाक्तिनिमित्तमिति चेत्‌, नः व्यक्तिप्रत्यभिज्ञानात्‌। 
यदि हिं प्रत्युच्चारणं गवादिव्यक्तिवदन्या अन्या वणेञ्यक्तयः प्रतीयेरस्तत आक्ृतिनिमित्तं 
प्रत्यभिज्ञानं स्यात्‌ , नत्वेतदस्ति; व्णव्यक्तय एव हि प्रत्युच्चारणं प्रत्यभिज्ञायन्ते। दि गोराष्द 
उच्चारित इति हि प्रतिपच्तिनं तु द्वो गोशाब्दाविति । % ननु वर्णा अप्युच्चारणमेदेन भिन्नाः 
प्रतीयन्ते दे वदत्तयक्चदत्तयोरध्ययनध्वनिश्रवणादेव मेदश्रतीतेरित्य॒क्तम्‌। अजाभिधीयते- 
सति वणविषये निशिते प्रत्यभिज्ञाने संयोगविभागाभिव्यङ्गयत्वाद्व्णनामभिव्यञ्जकवैचिच्य- 
निमित्तोऽयं वणविषयो विचिः प्रत्ययो य स्वरूपनिमित्तः ¦ अपि च वणग्यक्तिमेदवादि- 
नापि प्रत्यभिक्ञानसिद्धये वर्णाकृतयः कस्पयितव्याः । ता च परोपाधिको भेदभ्रत्यय 
इत्यभ्युपगन्तन्यम्‌ । तद्वरं वणंव्यक्तिष्वेव परोपाधिको भेदप्रत्ययः स्वरूपनिमित्तं च प्रस्य- 
_ भिन्ञानमिति कस्पनाटाघ्वम्‌ | एष एव च वणंविषयस्य अदश्रव्ययस्य बाधकः प्रत्ययो 
कि वणं उत्पत्ति ओर विनाशशील है, यह युक्त नहींदहै, क्योकिवेही वणं ह, ठेसी प्रत्यमिन्ञा होती 
है । यदि एेसा कहो कि जसे काटे जानेके पश्चात्‌ उत्पन्न हए केरादिमे सादश्यसे वे ही केशै 
ेसी [ भ्रमात्मक | प्रत्थमिन्नाहोतीदै, वसेह वर्णोमिं मीं प्रत्यभिज्ञा होती है, तो यह्‌ टीक नही है, 
कारण कि यहां प्रत्यभिन्ञाका प्रम।णान्तरसे बाध अनुपपन्न है । यदि कहो कि यहाँ प्रत्यभिज्ञा आकृति- 
जाति निमित्तक है, तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि व्यक्तिकी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि प्रत्येक उच्चा- 
रणमे गो आदि व्यक्तिकै समान अन्ध-अन्य वणं व्यक्ति प्रतीत होते तो आक्रति निमित्तकं प्रत्यभिज्ञा 
होती, परन्तु यह रेषा नद्य है, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमे वणं व्यक्ति ही प्रत्यभिज्ञात होते हैँ । दोबार 
“गो' शब्दका उच्वारण किये एसी प्रतीत्ति होती रैनकिदोगो शब्दोका उच्चारण । परन्तुजो 
कहा गया है कि उच्चारणे मेदे वणं भिन्न प्रतीत हते रै, क्योकि देवदत्त ओर यज्ञदत्तकी अ ययन 
ध्वनिके श्रवणे मेदं प्रतीत होता है। इसपर कहते है-- वणं विषयकं प्रत्याभिन्ञान निचित हौनेपर 
यह्‌ प्रतीत होता कि [ कण्ठ ताल्‌ आदि स्थानोके साथ कोष्ठस्थ वायुके ] संयोग ओर विभाग से अमि- 
व्यद्धय होनेकै कारण व्णोमिं अमिव्यञ्जक वचित निमित्तक ही यहु वणं विषयक विचित्र प्रत्ययदहै 
स्वरूपसे नहीं । ओर वणं व्यक्तियोको भिन्न मानने वा्योको भी प्रत्यभिज्ञा सिद्धिके लिए वर्णोकी 
माकृति-जातिकी कल्पना करनी पड़गी ओर उनमें ( उदात्त आदि ) मेद प्रत्यय अभ्य उपाधिते हँ 

एेसो स्वीकार करना पड़ेगा । इससे तो यही मानना अच्छारहै कि वणं ग्यवितयोमे मेद प्रतीति अन्य 
उपाधिसे है ओर प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, इसमे कल्पना लाघव है । यहं जो वणं विषयकं प्रत्यभिज्ञा 
है वही वणं विषयक मेदप्रत्ययका बाधक्प्रत्यथ है । एक ही समय मे बहुत रोगो उच्चारित एक 


सत्यानन्दी-दीपिक 
स्फुटयत वर्णव्यंज्यते इति स्फोटः" वणोसि व्यक्त होनेवाला ओर अथंकी अभिव्यक्ति करनेवाला जो 


गो भादि शब्द हैँ वही स्फोट दह वह एक भौर नित्यहै। पद अओौर वाक्यभेदसे स्फोट दो प्रकारका 


है । इनमें भी वौक्यस्फोट प्रधान है ओर पदस्फोट गौण । इस स्फोट वादका "वर्णा एव तु शब्दः" 
आदि खण्डन करते है । 


* उच्चारण भेदसे वर्णोको मिन्न-मिन्न माननेमे कल्पना गौरव दै, एक तो श” वणं विषयक 
प्रत्यभिज्ञाको गोत्व" जाति विषयक मानना, वणं भेद प्रतीतिके लिए उपाधिकी कल्पना करना, 
उत्पत्ति ओर विनष्ट होनेते अनन्त ॒वर्णोको कल्पना करना, इत्यादि कल्पना गौरव है । उच्चारण भेदसे 


वणेमिं भेद स्वीकार करनेको अपेक्षा उनमें भेद ओौपाचिकदै ओर प्रत्यभिज्ञा स्वरूपसे है, एेसा 
माननेमे कृत्ता खाघव है । 





२५२. बह्यसूज-शङर भ्य [ अ०्१९पा०३३ 


यत्प्रत्यभिज्ञानम्‌ । कथं दयेकरिमन्काटे कहनामुद्धारयतामेक पव सन्गकारो युगपदनेकरूपः 
स्यात्‌ ? उदात्तश्चानुद्‌ात्तश्च स्वग्तिश्च साजुनासिकश्च निरनुनासिकद्चेति । जथवा-- 
ध्वनिङ्तोऽयं प्रत्ययभेदो न वर्णद्धत इत्यदोषः । कः पुनरयं प्वनिर्न¶म १यो दूरादाकर्णयतो 
वर्णविवेकमप्रतिपद्यमानस्य कर्णपथमचतग्ति । प्रत्यासीदतश्च पट्सु दुत्वादिमेदं वणेष्वास- 
स्यति । तच्निवन्यनाश्चोदात्तादयो विदोषा न वर्णंस्वरूपनिवन्धनाः; वर्णानां प्रत्युच्चारणं 
प्रत्यभिक्ञ(यमानत्वात्‌। एवं च सति सालम्बना एवेते उदात्तादिप्रस्ययाभविष्यन्ति। इतरथा 
हि वर्णानां प्रत्यभिज्ञायभानानां नि्दत्वात्संयोगविभागकृता उदःत्तादिविरहोषाः क्पेरन्‌। 
संयोगविभागानां चाप्रत्यश्चत्वाच्न तदाश्रया विद्येषा वर्णेप्वध्यवसा तुं राक्यन्त इत्यतो निया- 
कम्बना एवैत उद्‌ त्तादि प्रत्ययाः स्युः । > अपि च नेवेतदभिनिवेष्टव्यमुदात्तादिभेदेन वर्णानां 
प्रत्यभिज्ञायमानानां मेदो भवेदिति । न ह्यन्यस्य मेदेनान्यस्याभिद्यमानस्य मेद भवितम- 
हति । नहि व्यक्तिमेदेन जाति भिन्नां मन्यन्ते । वर्णेभ्यश्चाथंप्रतीतेः संभवार्स्फोरकस्पना०- 
नाधिका। न क्पयाम्यहं स्फोरम्‌, परत्यक्लमेव स्वेनमवगच्छामि; एकेक व्ण॑ग्रहणाहितसंस्का- 
रायां वुद्धो स्लडिति प्रत्यवम(सनादिति चेत्‌, नः अस्या अपि वुद्धवंणविषयत्वात्‌। एककवर्ण- 
होता हृभा ही "गकार-ग' युगपत्‌ उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, सानुनासिक ओर . अननुनासिक भेदसे 
अनेकरूप किस प्रकार हो सकेमा ? अथवा यह्‌ भेद प्रत्यय ध्वनिक्रेत है वणक्रत नहीं । इसिए कोई 
दोष नहीं है। तोः यह्‌ घ्वनि. नामको वस्तुक्याहै? दूरसे सुनने वारे ओर अलग-अलग वर्णोकोन 
जाननेवाले पुरुषके कानमे जो प्रवेश करती है ओर समीपसे सुनने वालके किए पद्व मूदत्व आदि 
भेदोका वर्णोमिं आरोप करती है वहु ध्वनि है। उदत्त आदि विशेष उससे होते हैँ वणंस्वरूपसे नहीं 
होते, क्योकि प्रत्येक उच्चारणमे वणं प्रत्यभिज्ञाके विषय होते हैँ । एेसा होनेपर ये उदात आदि प्रत्यय 
अवलम्बन सहित होते हं । अन्यथा प्रत्यमिज्ञाके विषयभूत वर्णोमिं भेदके न होनेसे उदात्त आदि विशेष 
संयोग विमागसे होते हैँ एसो कल्पना करन पडगो । संयोग विमाग अप्रत्यक्ष है, अतः तदाश्रय उदात्त 
आदि विशेष वणमि आरोपित नहीं किए जा सकते, इसमे ये उदत्तादि प्रत्यय तिराधारही हो ज्येगे । 
किच्च स्फोटवादीको एसा आग्रह भी नहीं करना चाहिए किं उदात्त आदि भेदसे प्रत्यभिन्ञायमान 
वर्णोका भेद होगा, क्योकि किसी एकके भेदसे अन्य अभिद्यमान पदाथेका भेद नहीं हो सकता । 
व्यवितके भेदसे जातिका भेद कोई मी नहीं मानते। ओर वंणेसि अथंकी प्रतीतिका समव होनेसे 
[ विवादग्रस्त ] स्फोटको कल्पना व्यथं है । पूवपक्षी-यै केवल स्फोटकौ कल्पना ही नहीं करता किन्तु 
उसका मृजे प्रत्यक्ष अनुभवहो रहार, क्योंकि एक-एक वणक ग्रहणसे अनुभव जन्य संस्कार सहित 
बुद्धिम शीघ्र स्फोटका प्रत्यवभास होता है । रएेप्ता यदि कहो तो युक्त नहीं है। क्योकि यह बुद्धिमी 
वणं विषयकं है । एक-एक वणका ग्रहण होनेके अनन्तर "गो" यह्‌ जो एक बुद्धि होती है वह्‌ समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका स 
* वाथुके संयोग॒ आदि अप्रत्यक्ष होनैसे उसमे रहनेवारी उदात्त आदि विचित्रताका वर्णो 
प्रत्यक्ष आरोप असंभव है,. इस अरुचि . अथवा इत्थादि माष्यसे स्वमतको उपस्थित करते है । 
वणेमिं ध्वनिका अभेदाध्यास हौनेसे ध्वनिके उदात्त आदि धमं व्णेमिं प्रतीत होते दँ । श्रोताके कणमे 
दुरसे आनेवाला मृदु, कठिन शब्द ध्वनि है । वह्‌ वर्णोि भिन्न है। वर्णोकी प्रत्येक उच्चारणमे 
अनुवृत्ति होती है किन्तु ध्वनिकी अनुवृत्ति नहीं होती । ध्वनिके उदात्त आदि धमं वणोमि आरोपित 
किए जति है। 
+ जसे परस्पर भिन्न अनेक गो व्यस्तियोमिं गोत्व जाति अमिन्च है अर्थात्‌ व्यक्तिके भेदसे 
जात्तिका भेद नहीं होता, वसे ध्वनिके भेदसे वणं मी भिन्न नहीं होते । जिस ज्ञानम जो अथं भासता 
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ग्रहणोत्तरकाला दीयमेका बुद्धिरगोरिति समस्तवणेविषया, नार्थान्तरविषया । कथमेतदव- 
गम्यते ? यतोष्स्यामपि बुद्धो गकारादयो वणं अघ्ुबर्तन्ते, नतु दकायदयः। यदि यस्या 
वुद्धेगंकारादिभ्पो ऽर्थान्तरं स्फोटो विषयः स्यात्ततो दकासादथ इव गकारादयोऽप्यस्या 
वद्धेऽ्यावतेरन्‌; नतु तथास्ति । नस्म(दियमेकबुद्धिवेगविषयेव स्पतिः । # नन्वनेकत्वाद्- 
णानि ने कवुद्धिविषयतोपपच्त इत्यु सम्‌-तत्परतिनमः-सेमवल्यमेक स्याप्येकवुद्धिविष्रयत्वम्‌। 
पंक्ति्व॑नं सेना शतं सहखरमित्यादिदशंनात्‌। या तु गौरिव्येकोऽयं शब्दं इति वुद्धिः, सा 
वहुष््रेव वणेष्ये काथ।वच्छेदनिवन्धनोपचारिकी वन सेनादिवुद्धिवदेव  अत्राह-यदि वर्णा 
एव साप्रस्प्येनेकवुद्धिविषयतामापद्यमानाः पदं स्युस्ततो जारा-यजा कपिः पिक इत्यादिषु 
पद विश्ेषप्रतिपत्तिनं स्यात्‌| त एव हि वर्णा इतर चेतर च पत्यवभासन्त इति। अच्र 
वदामः-सव्यपि स्रमस्तचणप्रतयवमदो यथा क्रम(नुरोधिन्य एव पिपीलिकाः पंक्तिवुद्धिमारो- 
, हन्ति; एवं क्रमानुरोधिन एव वर्णाः पदबुद्धिमारोक्ष्यन्ति । तन्न व्णीनामविरोषेऽपि क्रम- 
-विरोषशता पदविशोपपतिपत्तिनं विरध्यते।*ब्रद्धव्यवहारे चेमे वगाः क्रमादयनुग्रहीता गृ्ी- 
वणं विषयक है अर्थान्तर ( स्फोट ) विषयक नहीं है। मला यहकंमेज्ञातहो? तौरेसे ज्ञात होगा 
कि इस बद्धम मी गकारादि वर्णेक्री ही अनुवृत्ति होती है दक्रारादिको नहीं । यदि इस बुद्धिका गका- 
रादिसे भिन्न स्फोटह्प अथं विषप होगा तो दक्रारादिके समान गकारादि मी उस बुद्धिस व्व्रावृत्त हो 
ज्येगे अर्थात्‌ जेते पूवं गकार विषयक बुद्धिप्रे दकारादि विषप्रक अनुवृत्ति नहीं होती, वसे स्फोट 
विषयक बुद्धिम गकारादिकी मौ अनुवृत्ति नहीं होगी, किन्तु एेसाहोता नहीं दहै। इसच्िए यह्‌ एक 
बुद्धि वणं विषयकही स्मृतिहै। किच्चयहुजो कहा गप्रा करि वेकि अनेक होने उनमें एक 
बुद्धिकौ विषयता उपपन्न नहीं होती, तो इसक्रे विष धमे हम कहते दँ--अनेक मी एक बुद्धिके विषय 
हो सकते ह, जेषे पं वित्त, वन, सेना, दश, शत, सहख इत्यादि स्थलोपरे एक बुद्धि विषयता देखो जाती 
है । गौ' यह एक शब्द, एेसी जौ बुद्धि है वह वन, सेना आदि बुद्धिके समान बहुत वर्णो मे एकाथं- 
बोधक सम्बन्धसे ओपचारिकरूपसे प्रयुक्त होती है । स्फोटवादी यहां कहते ्ह--यदि वणंदहीं सब 
मिलकर एक वुद्धिकी विषयताको प्राप्ठ होकर पद बनते हो तो जारा, राजा, कपि, पिक इत्यादि पद 
विशेषकी प्रतीति नहीं होगो, क्थोकि वे ही वणं इधर उधर प्रत्यवभासित होते हैँ । इसपर हम कहते 
है--शन्दमे सब वर्णोका प्रत्यवमशं-- स्मृति होनेपरमी जसे क्रमके अनुसार ही पिपीलिकाओमिं 
(चीरियोमें ) पक्ति बुद्धि होतीरहै, वंसेही क्रमके अनुसार वणं मी पदबुद्धिमे आरूढ होते है। 
वर्णोके अभिन्न होनेपर भी क्रम विदोष कृत पद विशेषकी प्रतीति विरुदढ नहीं होती । क्रम आदिके 
अनुसार गृहीत उन वर्णका वृद्धव्धवहारमे ( रक्तिग्रहदशामें ) भिन्न भिन्नं अथेकि साय सम्बन्ध 
सत्यानन्दी-दीपिका 


है वह ज्ञान उसमे प्रमाण होता है । यह गो' है, इस एकं बुद्धिमे वणं ही प्रतीत होते हैँ स्फोट नहीं । 
इसलिए स्फोट माननेमे कोई प्रमाण नहीं । अत। पद वणेक्प है, स्फोटरूप नहीं । 


# अनेक वणं एक बुद्धिके विषय होति है, अब इसको स्पष्ट करते है जिसकी एक अथे 
शक्ति हो वह्‌ एक पद कहा जाता है, जैसे राम । एक प्रधानाथंमे जिसका तात्ययं हो वहु एक वाक्य 
होता है, जसे "रामम्‌ अनय' ( रामकोके आओ) । इसप्रकार अनेक वर्णो तथा अनेक पदोंका 
एक अथंके साथ सम्बन्ध होनेसे अनेकमे एकत्वका उपचार होता है अर्थात्‌ यद्यपि वणं अनेक हैँ 


तो मी एकाथं वोधकत्वरूप उपाधिको ठेकर उनमें एक पदत्य व्यवहार उनचारसे होता है ।. यथां 
गो, वन, सेना आदि एेसे लोकम अनेक उदाहरण मिलते है । 


* क्रमशः संमिलित वणं इस प्रकार एकाथकी प्रतीति कराते हैँ --व्युत्पत्ति ` दशामे बालक 
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क 


ताथ विरोषसंबन्धाः सन्तः स्वन्यवहरेऽप्येके कवणग्रहणानन्तरं समस्तप्रस्यवमर्िन्यां बुद्धौ 
तारका एव प्रस्यवभास्मानास्तं तमथ व्यभिचारेण प्रत्याययिष्यन्तीति व्णवादिनो धीः 
यसी कल्पा; स्फोरवादिनस्तु टए्हानिरदण्टकस्पना च, व्णश्विमे क्रमेण गृह्यमाणः स्फोरं 
ग्यञ्ज्ञयन्ति स स्फोरोऽथं व्यनक्तोति गरीयसी कपना स्यात्‌ , अथापि नाम प्रत्यु्वारण- 
मन्येऽन्ये वर्णाः स्युः, तथापि प्रव्यभिक्ञारम्बनभावेन वणंसामान्यानानवदयाभ्युपगन्तन्य- 
त्वाद्या वणंष्वथंगप्रतिप्दनप्रक्रिया रचिता सा सामान्येषु संचारेयितन्या । ततश्च निष्येभ्यः 
शब्देभ्यो देवादिव्यक्तीनां प्रभव इत्यविरुद्धम्‌ ॥ २८ ॥ 
अत एव च नित्यत्वम्‌ ॥ २९ ॥ 
पदच्छेद--अतः, एव, च, नित्यत्वम्‌ । 
सू्राथं--( अतएव च ) ओर देव आदि समस्त जगत्‌ वेद शब्दोसे उत्पन्न होनेके कारणः 
( नित्यत्वम्‌ ) वेदम नित्यत्व है अर्थात्‌ वेद नित्य है। 
स्वतन्त्रस्य कतुर सभर णादिभिः स्थिते वेदस्य निव्यत्वे देवादिव्यक्तिप्रभवाभ्युपगमेन 
तस्य विरोधमाशद्धय "अतः प्रमवात' इति परिहप्येदा नीं तदेव वेदनित्यत्वं स्थितं द्रटयति- 
ग्रहण किया जाता दै, अतः मपने मध्यम व्यवहारमें मी एक एक वणका ग्रहण होनेपर समस्त 
वर्णोको विषय करतेवाली बुद्धिम वंसे ही अवमासित हुए उस उस्र अथंको अव्यभिचाररूपसे ज्ञान कराते 
है, इसप्रकार वणंवादीको कल्यनमे लाघव है । स्फोटवादोको तो इष्ट हानि भौर अहष्टकल्पना होगौ । 
क्रमसे ग्रहण किए हुए वे वणं स्फोटको ग्प्रक्त करते द, वहु स्फोट अथंको व्यक्तं करता है, इसप्रकार 
कल्पना गौरव है । यदि यह्‌ मान र कि प्रत्येक उच्चारणमें मिन्न-भिन्न वणं होते है तो भी प्रत्यभिज्ञा 
के आध।रक्पसे वणंगत जातियोको अवश्य स्वीक्रायं होनेमे वणेमिं जो अथं प्रतिपादन प्रक्रिधा रचो शई 
है, उसका वणंगत जातियोमें संचार करना चाहिए । इस कारण नित्य शब्दोसि देव आदि व्यक्तियोकी 
उत्पत्ति होती है, अतः कोई विरोध.नहीं है ॥ २८ ॥ 
[ वेदापौरुषेथत्वाधिकरणमे ] वेदके स्वतन्त्र कर्वकि स्मरण आदि न होनेसे वेदम नित्यत्व 
सिद्ध होनेपर देव आदि व्यक्तियोका प्रभव स्वीकार करनेसे [ देव आदिके वाचक इन्द्र आदि शब्दोंकी 
मी उत्पत्ति माननी पड़गी ] वेदमें नित्यत्व अयुक्त है, इस वि रोधकी आश ङ्ाको “अतः प्रमवात्‌' इस 
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"गामानय ( गौ ठे आभो ) इस वृद्ध व्यवहारको देखकर गाम्‌" इस उच्चारणं क्रमते उपलन्ध 
क्रमका वणमि आरोप करये वणं जब इस क्रमतेशा,म्‌, आ, न, य' इस. प्रकारदहीहो, तो इस 
अथेके वाचक हो सकते हैँ । इस प्रकार अथं सम्बन्य आदि -रूपसे ज्ञात हुए वणं श्रोताके प्रवृत्तिकारमें 
मौर इस प्रकार स्मृतिमे आरूढ होकर अपने-अपने अथंका बोध कराते हैँ । इस प्रकार वणवादीके 
मतमे महान्‌ लाघव है । ओर स्फोटवादीके मतम दष्टहानि-वणं अथंके बोधक है, इसका त्याग भौर 
सद्ट-र्फोट अथंका बोधक है यह बद कल्पना दै ।. ममी तक तो वर्णोको नित्य स्वीकार कर स्फोटकरा 
खण्डन किया गया । अब वर्णोको अनित्य स्वीकार कर तकंसे स्फोटका खण्डन “अथापि' इत्यादि 
माष्यसे करते है । नित्य तथा क्रम विशेषवारे तथा गृहीत ` संगतिवारे अथके बोधक जो निरिचत गोत्व 
आदि सामान्य हैँ, उन सामान्ये मी वणंगत प्रक्रियाका संचार करना चाहिए । किन्तु अनिर्ित 


स्फोटकी ॥ युक्त नहीं है । इस प्रकार वणं नित्य ओर वाचक सिद्ध होनेपर नित्य शब्दोसे देवादि 
व्यविंतयोकी उत्पत्ति सवथा अविरुद्ध है ॥ २८ ॥ 


षः अस्य महतो भूतस्य निःइवसितप्रेतचदगवेदो यजवदः सामगेदोऽथर्वाङ्धिरंस इतिहासः पुरा“ 
विया उपनिषदः इरोकाः सूत्राणि ( ब्रु° २।४।१० ) ( याज्ञवत्क्य-है मंत्रेयी ! ये जो क्छग्वेद,. 
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अतप च नित्यत्वमिति। अतएव नियतादरतेद वादेजंग तो वेद हब्द प्रभवत्वाद् द्‌ शब्दे नित्य- 
त्वमपि प्रत्येतव्यम्‌ | तथा च मन्त्रवर्णः-“यज्ञेन वाचः पदवौयमायन्तामन्वविन्दज्ुषिषु प्रविष्टाम्‌ 
(ऋ० सं ० १०।७१।३) इति स्थितमेव वाचमनुविच्वां द दायति! वेदव्यासश्चैवमेव स्मरति- 
युगान्तेऽन्तर्हितान्वेदान्सेतिहासान्महषयः । रेमिरे तपसा पू्वमनुक्ञाताः स्तयंभुवाः इति ॥ २९ ॥ 
समाननामरूपत्वाचावृत्तावप्यविरोधो दश्चेनास्स्तेशच ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद--समाननामरूपवात्‌, च, मावृत्तौ, अपि, अविरोधः, दशनात्‌, स्मृतेः, च । 

सूज्ाथं--{ आवृत्तावपि ) सृष्टि ओर प्रलयकी आवृत्ति होनेपर मी ( अविरोधः ) शब्द ओर 
अथं सम्बन्धमें अनित्यतारूप विरोध नहीं है, { समाननामरूपत्वाच्च ) क्योकि उत्त र-कत्पप्रपच्च पूवंकत्प 
प्रपच्चके समान नामरूप वाला है । कैसे ? ( दशनात्‌ ) "धाता यथापूव मकल्पयत्‌" इत्यादि श्रुति ओर 
( स्मृतेः ) "यथातुष्वृतु्िद्धानि नानारूपाणि पयये" इत्यादि स्मृति है । 

अथापि स्यात्‌-यदि पश्वादिव्यक्तिवदे बादिव्यक्तयोऽपि संतव्येवोत्पचेरन्निर्ध्येरंश्च 

ततोऽभिघानाभिधेयाभिघात्व्यवदहाराविच्छेदात्संबन्धनित्यस्वेन विरोधः दाब्दे परिह्ियेत। 
यदा तु खल्नु सकलं बरेखोक्यं परित्यक्तनामरूपं निरुपं प्ररीयते, प्रभवति चाभिनवमिति 
श्रुतिस्मृतिवादा वद॑न्ति, तद्रा कथमविरोध इति ए तजेदमभिधीयते--समाननामरूपत्वा- 
दिति। तदापि संसारस्यानादित्वं ताकवदभ्युपगन्तव्यम्‌। प्रतिपादयिष्यति चाचायः संसार 
स्थाना दित्वम्‌--“उपपद्यते चाप्युपरूभ्यते च' ( त्र ० २।१।३६ ) इति । अनादौ च संसारे यथा 
स्वापप्रबोधयोः प्रख्यप्रभवश्रवणेऽपि पूर्वप्रबोधवदुत्तरप्रबोधेऽपिव्यवदहारान्न कथिद्धिरोघः, 


सूत्रसे परिहारकर अब पुवं सिद्ध उसी वेद नित्यत्वकः अतएव च नित्यत्वम्‌” इससे दढ करते हैँ । इसीसे 
नियत अकति विशिष्ट देव भादि जगत्‌को वेदशब्दसे उत्पत्ति होनेके कारण वेदशन्दमे नित्यत्व 
समक्ना चाहिए । तथा “यज्ञेन वाचः०' ( पूवं सुकृत पुण्य कम॑से वेदक लामकी योग्यताको प्राप्त हए 
याजिक पुरुषोने करषियोमे स्थित उस वेदमयी वाणीको प्राप्त किथा ) यहु मन्त्र पूवंकल्प सिद्ध वेदमयी 
वाणीकी उपरन्धि दिखराता है । भगवानु वेदव्यास मी एेसा ही कहते ह--“युगान्ते" ( अवान्तर 
प्रयकरे अनन्तर महषियोनि ब्रह्माकी अनुज्ञा पाकर युगके अन्तमे तिरोभूत इतिहास सहित वेदोको तपसे 
प्राप्त किया ) यह्‌ स्मृति मीदै।२९॥ 

किञ्च एेसां होता हुआ मी यदि पशु आदि व्यक्तियोके समन देवादि व्यक्तियोके मी सन्तत 
जन्म ओर विनाश होते तो नाम, विषय, वक्ताके व्यवहारका विच्छेद न ॒होनेके कारण सम्बन्ध नित्य 
रहनेसे शब्दम विरोधका परिहार हौ जाता, परन्तु जब श्ृतिर्यां ओर स्मृतियां उदृघोषित करती हँ कि 
सम्पुणं त्रंरोक्य नाम. रूपका परित्याग कर समूल नष्टहो जातां है ओर फिर नवीन उत्पन्न होता दै, 
तब अविरोध कंसे ? इसके उत्तरम यह कहते है--तो भी संसारको अनादि मानना चाहिए, क्योकि 
'समाननासष्पत्वात्‌ः इत्यादि कहा है । भौर आचाय--“उपपद्यते' इस सूत्रसे संसारमे अनादित्वका 
प्रतिपादन करेगे । संसारको अनादि माननेपर सृषुक्ि ओर जाग्रतूमे उत्पत्ति भौर प्र्थके श्रवण होनेपर 
मी जसे पूवं प्रनोधके समान उत्तर जाग्रत अवस्थे व्यवहार होते कोई विरोध नहीं होता, वसे पूवं 
केल्पके लय ओर उत्तरकल्पके उत्पत्तिमे मी वेदिक निव्यतामे कोई विरोध नहींहै, एेसा समक्षना 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यजुवद, सःमवेद, अथववेद, इतिहास, पुराण, विद्या, उपनिषद्‌, दटोक-त्राह्मणमन्तर सब इसी परमात्माके 
निःखास हैँ ) इत्यादि श्रुतिके पर्यालोचनसे यह्‌ स्पष्ट होता दहै कि आकाञ्च आदिके समानं वेदको 
परमेश्वर सृष्ट माननेपर मी वेदके नित्यत्वमें कोई विरोध नही है ॥ २९॥ 


२.५६ ्रह्यसज-शाङ्धस्भाष्य | अ० १पा००३ 


एवं कस्पान्तरप्रभवप्रटययोरपीति द्षव्यम्‌ । स्वापग्रबोधयोर्च प्रटयगप्रभवौ धयेते-“यदा 
सुक्चः स्वप्नं न कंचन पश्यत्यथास्मिन्प्राण पएदेकधा भवति तदैनं वाक्सैर्नाममिः सहाप्येति चश्चः 
सवं रूपैः सहाप्येति श्रो्रं सैः शब्दैः सहाप्येति मनः सर्वैध्यानि; सहाप्येति स॒ यदा प्रतिबुध्यते 
यथाऽग्नेज्वंलतः सर्वा दिशो विस्फुलिङ्गा विप्रतिष्ठरन्नेवमेवैतस्मादास्मन; सर्व प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते 
प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो लोकाः (कोौ० ३।३) इति। स्यादेतत्‌- स्वापे पुरुषान्तरन्यवहायाविच्छे 
दातस्वयं च सुप्तप्रवुद्धस्य पव॑ग्रबोधव्यवहाराञ्चुसंघानसंभवादविरुदम्‌। महाप्रट्ये तु सवं 
व्यवहारोच्छेदाजन्मान्तरव्यवहारवच्च कस्पान्तरव्यवहारस्यायुसंधातुमराक्यत्वाद्ैषम्य- 
मिति । नेष दोषः; सत्यपि सव॑तव्यवहारोच्छेदिनि महाप्रटये परमेभ्वरानु्रहादीश्वराणां 
हि रण्यगभादीनां कस्पान्तरव्यवहारायुसंधानोपपत्तेः। ‰ यद्यपि प्राकृताः प्राणिनो न जन्मा- 
न्तरव्यवहारमनुसंद घाता दद्यन्त इति, तथापि न प्राङृतवदौश्वराणां भवितव्यम्‌ । यथाहि 
प्राणित्वाविरोषेऽपि मचुष्यादिस्तम्बपयन्तेचु ज्ञानेश्वर्यादिप्रति बन्धः परेण परेण भूयान्भवन्‌ 
टरयरःःतथ। मनुष्यादिष्वेव हिरण्यगमपयंन्तचु ज्ञानेभ्वर्यादयभिव्यक्तिर पि परेण परेण भूयसी 
चाहिए "यदा सुक्षः०' ( जब वह सुप्त पुरुष किसी मो स्वप्नको नहीं देखता तब वह्‌ उस प्राणूप 
परमात्मामे एक हो जाता है अर्थात्‌ अमिन्नरूपते प्राप्तहो जाता है। तबं सब नामोके साथ वाणी मी 
उसमे खीनदहीनजातोदहै, नेत्र सब कूपके साथ उसमे लीन हो जाता, श्रोत्र सब राब्दोके साथ 
उसमें छीनहो जाता, मन सब संकल्पोके साथ उसमे लीनहो जातो दहै, जब वहु जागता है तब 
जलती हुई अग्नितते जसे चिनगारियां सब दिशामि फक्ती है, वसे इस आत्मासे सब इन्द्रियरूप प्राण 
अपने-अपने गोरकरूप स्थानोक्षो प्राप्त होत हैँ । इन्द्रियोकि अनन्तर सूर्यादि देवता गौर देवताओकि 
अनन्तर विषयसूप कोक प्रकट होते है) इसप्रकार श्रुतिमे सृुषुक्ि भर जाग्रत्‌ अवस्थामे जगत्‌के प्रख्य ओर 
उत्पत्ति कटे गए हैँ । यह ठकं है, परन्तु सुषुक्षमें अन्य पुरुषोका व्यवहार विच्छिन्न होनेके कारणं 
सुषुसिसे प्रबुद्ध पुरुषको स्वयं पूवं जाग्रत्‌ अवस्थाके व्यवहारका अनुसन्धान हो सकता दै, इसलिए कोई 
विरोध नहीं है । ।कन्तु महाप्रर्यमे तो सब व्यवहा रोका उच्छेद हो जानेसे जन्मान्तर व्यवहा रके समान 
कल्पान्तर व्यवहारका अनुसन्धान नहीं हो सकता, इसलिए ( दषन्त मौर दार्शन्तिकमे ) विषमता 
है । यह दोष नहीं है । सवन्यवहारके उच्छेद करनेवाङे महाप्रख्यके होनेपर मी परमेश्वरके अनुग्रहसे 
हिरण्यगर्मादि ईश्व रोको कल्पान्तरके व्यवहारका अनुसन्धान ( स्मरण ) हो सकता है । यद्यपि प्राङृत 
प्राणी जन्मान्तरके व्यवहा रोका अनुसन्धान करते हुए नहं देखे जाते, तो मी ईश्वरोको उन प्राकृत 
प्राणिनोके समान नहीं समक्ष लेना चाहिए । जंसे प्राणत्वं समान होनेपर मी मनुष्यत्वादिते लेकर 
स्तम्भ्‌ ( वृक्षादि ) पय॑न्त प्राणियोमें ज्ञान रेश्वर्यादिका प्रतिबम्ध उत्तरोत्तर बढृता हृभा देखा जाता 
है, वसे मनुष्यादिसे केकर हिरण्यगमं पयंन्त ज्ञान, रेर्वयं जआदिकी भममिव्यक्ति उत्तरोत्तर अधिक 
सत्यानन्दी-दौीपिका 

# यद्यपि महा प्रलणमे अन्तःकरणादि स्थुलरूपसं विद्यमान नहीं होते, तो मी सूक्ष्म वासनारूपसे 
अविदाम तो विद्यमान रहते ही है, अतः पूवं वास्नाके बसे ईस्वरेच्छासे सम्पूणं जगत्‌ पूवं कल्पके 
सहश नाम रूपात्मक ही उत्पन्न होता है, अतएव शन्दादिमे अनित्यत्व सम्मव नहीं । अभिव्यक्तं पदाथं 
पूवंकल्पके समान नामरूपात्मक होते हैँ । इसचिए किसी पुरुषके संकेतकी अपेक्षा नहीं । यद्यपि विषम- 


सृष्टम संकेतकी आवह्यकता होती है; तो भी समान सूष्टिमे उसको कोई. अपेक्षा नहीं । महासगं तथा 
महा्रक्य स्वीकार करनेपर मी संसार प्रवाहरूपसे अनादि ही स्वीकायहै। जसे जाग्रत्‌के संस्कार 
सृषृप्तिके अनन्तर स्मरणको उत्पन्न करते है, वसे पुवकत्पके संस्कार महाप्र ख्यके अनन्तर मी स्मरणको 
उत्पन्न करते हैँ । तदनुसार सृशिका आरम्भ होता है । इसमे कोई. विरोध नहीं है । 





अधि० ८ सू० ३० | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित २५७ 


भवतीत्येतच्तिस्प्रतिवादेप्वसषृदनुश्रयमाणं न दाक्रयं नास्तीति षदितुम्‌ । ततद्चातीत- 
कस्पानुष्ठितप्रकृषएकानकमणामीष्वसयाणां हिरण्यगर्भादीनां वर्तमासकस्पादौो पादुर्भचतां 
परमेश्वरानुगरदीतानां सुत्तप्रतिवुद्धवत्कष्पान्तरञ्यवदहायजुसंघानोपपत्तिः। तथ( च धतिः- 
यो ब्रह्माणं विदधाति पूर यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे। तंह देवमान्मवुद्धिप्रकाल्ं मुमुध्चुे 
शरणमहं प्रपद्य" ( ० ६1१८ ) इति} स्मरन्ति च रोनकादयः 'मधुच्छन्द प्रशतिभिक्रषिभि- 
दशितस्यो दृष्टा." इति । प्रतिवेद्‌ चैवमेव काण्डर्प्यादयः स्मर्यन्ते । # श्वुतिर्प्युधिज्ञानपूवंकमेव 
मन्बेणायुष्ठानं द शंयति-- यो ह वा अविदिताषेयच्छन्दोदैवतगराह्यणेन मन्त्रेण याजयति वाध्यापयति 
वा स्थाणुं बच्छेति गतं वा प्रतिपद्यते ( सवानु° परि° ) इध्युपक्रम्य तस्मादेतानि मन्त्रे सन्त्र 
विद्यात्‌ इति । प्राणिनां च सखुखप्राप्तये घमो विधीयते । दुःखपरिहाराय चाधमं प्रतिषिध्यते। 
दष्टायुश्चविकसुखदुःखविषयौ च रागद्वेषौ भवतः, न विल्षणविषयावित्यतो घर्माघमंफल- 
भूतोत्तया खष्टिनिऽ्पयमना पूचंखषशटिसदश्येव निष्पयते । स्पतिश्च भवति--^तेषां ये यानि 
कर्माणि प्राक्सष्टयः प्रतिपेदिरे । तान्येव ते प्रपयन्ते सृज्यमानाः पुनः पुनः ॥ हिंखाहिंखे खदुक्रे धमा- 


होती है । रसा श्रुति ओर स्पृतिके वचनोसे वार वार सुनाहुजदहै। वह्‌ नहींदहै, एेसा नहीं कहं 

सकते । इसलिए अतीत कल्पमे जिन्होंने सर्वोत्तम ज्ञान भौर [आधानसे लेकर अश्वमेध पयंन्त | कर्मोका 
अनुष्ठान किया है गौर वतमान कल्पक प्रारम्ममे जो प्रदभूत हुए ह तथा परमेक््वरसे भनुगृहीत हुए 
हिरण्यगर्मादि ईश्रोको सुषुस्िसे जागे पुरुषके समान पूवंकत्पके व्यवहा रोका अनुसन्धान होनां युक्त 
है । क्योकि भ्यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व०' ( जो सृष्टिके आस्प्ममें ब्रह्माको उत्पन्न करता है ओरजो 
उसकी बुद्धिम वेदोका आविर्भाव करतां है अपनी बुद्धिको प्रकाशित करनेवाले उस देवकी मे मुमृक्ष 
शरण ग्रहण करता ह ) एसी श्रुति है । भौर ममधुच्छन्दः प्रश्टतिभि० ( मधुच्छन्द आदि ऋषियोनि 
{[ दस मण्डलवाले ऋश्वेदकीो क्छचाए्‌ देखीं ) इसप्रकार शौनकादि क्षि मी कहते हँ । तथा बोधायन 
आदि ऋषियोने मी प्रत्येक वेदम काण्ड आदिके दरश ऋषियोका स्मरण किया है। धयोहवा 
अविदिता०' ( जिस मन्त्रके छन्द, ऋषि, देवता तथा विनियोयकां ज्ञान नहीं है उससे जो यज्ञ कराता 
है या अध्यापन करतादै वहु स्थाणु हो जातां है अथवा नरकको प्रा्ठहोताहै) एता उपक्रम कर 
"तस्मादेतानि ° ( इसलिए प्रत्येक मन्त्रम ऋषि आदिको जाने ) इस प्रकार श्रुति मौ ऋषिज्ञानपुवंक 
ही मन्व्रसे अनुष्ठान दिखती है ।  प्राणियोके सुखकी प्राप्षिके लिए धमंका विधानदहै भौर दुःख 
परिहारके किए अधमेक। प्रतिषेध है । देहिक ओर पारलौकिक सुख दुःखं विषयक राग ओर देष 
होते है, अन्य विषयोमे नहीं होते । इसकिए धमं ओर अधमके फलभूतं उत्पन्न हुई उत्तरोत्तर सृष्टि 
पव॑सृषटिके सदश ही निष्पन्न होती है । तेषां ये०' ( प्राणियोमि से जिन प्राणियोने जो जो कमं प्रथम 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पूवं कल्पमें उत्तमज्ञान भौर उत्तम कमंकि अनुष्ठानके आधार पर जिस-जिस पर परमेश्वर 

का अनुग्रह होता है उस उसको उतना उतना अधिक ज्ञान ओर रेरवयं ` आदि प्राक्त होते है इसमें 

किसी प्रकारके सन्देहका अवकाश हीं है । इसमे उदृत श्रुति स्मृति मी प्रमाणहै। सूृष्टिके आदिमे 

हिरण्यगममे पवं कत्पके समस्त संस्कार जग्रत्‌ होते है जिससे वहु उत्तर कत्पकी सृष्टि करनेमें 

समथ होता है । 


| ऋक संहिता श्षाकर ओर शष्करु मेदसे दो प्रकार की है । उसमे दस मण्डल हैँ । इस- 
किए उसको दशतय्य कहते हँ । इसमे पित ऋचारओंको दाशतय्य कहा जाता है । ऋक्‌ संहिताका 
दूसरा नाम अष्टक भी है, क्योकि इसमे मण्डर दस हँ ओर अष्टक आट ह । 


२५८ बह्मसू्र-दाङरभाष्य | ५०१ पा० 


धर्मा्ताच्रते। तद्धाविताः प्रपद्यन्ते तस्मात्तत्तस्य रोचते ॥' इति। & प्रटीयमानमपि चेदं ज गच्छ- 
क्त्यवरोषमेव प्रीयते । राक्तिमूखमेव च प्रभवति; इतरथा ऽऽकस्मिकत्वत्रसङ्कात्‌। # 
चानेकाकाराः शक्तयः राक्याः कस्पयितुम्‌ 1 ततश्च विच्छिद्य धिच्छियाप्युद्धवतां भयादि 
लोकग्रवाहाणां देवतियंङमयुष्यलक्चणानां च प्राणिनिकायप्रवाहाणां वर्णणश्च्ध्मफटव्यय- 
स्थानां चानादौ संसारे नियतत्वमिन्दियविषयसंन्य्नियतः्यवत्पत्येतनव्यम्‌ । न दीन्द्रिय- 
विषयसंबन्धादेव्यंधहारस्य प्रतिसगंमन्यथात्वं षष्ेन्द्रियविषयकर्पं राक्यमुत्पेश्चिदुम्‌ । 
अतश्च सवंकल्पानां तुस्यव्यवहारत्वात्कल्पान्तरन्यवहारानु क्ंधानश्चमत्ताचचेश्वराणां 
समाननामरूपा एव प्रतिस विदोषाः पा दु भ॑वन्ति । समाननःमरूपत्वाद्वृन्तावपि महा- 
-सगमहाप्रटयलक्षणायां जगतोऽभ्युपगम्यमानाया न कश्िच्छब्दप्रामाण्यादिविरोचः। 
समाननामरूपतां च श्रुतिस्मरुती दशांयतः-- सूर्याचन्द्रमसो धाता यथापू वसकतल्पयत्‌ । दिवं च 
फथिवौं चान्तरिक्षमथो स्वः" (ऋ ० सं ° १०।१९०।३) इति । यथा पूरवंरिमन्कस्पे सूर्याचन्द्रमःघ्भृति 
जगत्क्लततं तथास्मिन्नपि कल्पे परमेश्वरोऽकल्पयदित्य्थः । > तथा “अग्निर्ज अकामयत । 
सृष्टिमे किये उन कर्मोको वे पुनः पूनः उत्पन्न होकर प्राक्ष करते हैँ ) “हिखाहिखे° (हिसा अहिस्ता, 
मृदु क्र, धमं अधमं, सत्य असत्य इत्यादि धर्मोपि मावित हुए उत्पन्न होकर उन्हीको प्राघ्ठ करते हँ 
ओरःवे ही उनको रुचिकर होते हैँ ) एेसी स्मृति मी है । प्रलोयमान होता हुजा भी यह जगत्‌ शक्ति 
श्रविष्ठ प्रलीन होता है, फिर शक्तिसे ही उत्पन्न होता दै अन्यथा जगत्‌ मे अकारणत्व प्रसङ्ख 
उपस्थित होगा । अविद्याकूप उपादान कारणमें रीन, कायंरूप संस्कारसे भिन्न अनेक प्रकारकी राक्तियो- 
की कल्पना नहीं कर सक्ते [क्योकि एसी कत्पनामे कोर प्रमाण नहीं है ] इसलिए पृथक्‌-पृथक्‌ उत्पन्न 
होनेवाले भू आदि ोकप्रवाह्‌ ओर देव, पशु, मनुष्यरूप प्राणी समूहुका प्रवाह, वणे, आश्रम, धमं 
ओर फलकी ग्यवस्थाओंका नियतत्व अनादि संसारम विषयेन्द्रिय सम्बन्धके नियतत्वके समान समक्षना 
चाहिए । छठी इन्द्रिय ( मन ) के विषयके समान प्रत्येक सृष्टिमे इन्द्रिय विषय सम्बन्धं आदि 
न्यवहारके भेदको कल्पना नहीं को जा सकती । इस कारण सव कल्पे तुल्य व्यवहार होनेसे ओर 
हिरण्यगमं जादि ईश्वरोंको अन्य कल्पके व्यवहारका अनुसन्धान करनेमे समथं होनैसे प्रत्येक सृष्टम 
समान नाम रूपवाले भिन्न -मिन्न व्यक्ति प्रादुभून होते हैँ । नाम ओर रूपके समान नेसे जगत्की 
महासृषटि भौर महाप्रलयरूप आवृत्ति स्वीकार करनेपर मी शब्द प्रामाण्यादिमे कोई विरोध नहीं है। 
श्रुति ओर स्मृति भी सब कल्पोमे नामरूपकी समानता दिखलाती है--सूर्याचन्द्रमसो० ( ब्रह्मानि 
पूवंकल्पके समान ही सूयं, चन्द्रमा, द्युलोक, -पृथिवी, अन्तरिक्ष ओर स्वगंकी रचना की ) पूव॑कल्पमे 
सयं चन्द्रमा आदि जगत्की जं सो कल्पनाकी थी, वसी इस कल्पे मी परमेश्व रमे उनकी कल्पना की । 
एेसा अथं है । इसप्रकार "अग्निर्वा अकामयत ०' ( यजमानने कामनाको किम देवोके मध्यमे अन्न 


| सत्यानन्दी-दीपिका | 
# यहाँ विल्यका अथं नाश नहीं है, किन्तु कारणल्पसे विद्यमानता मौर कायरूपस्े रीन 
होना है, इसलिए संस्कारके वलते ही पुरुषको पुण्य पाप रुचिकर होते हैँ । यदि संस्कारका मी नादा 
माने तो जगतुमे सुख दुःख आदिकौ जो विचित्रता प्रतीते होती है वहु विना कारणके ही होगी । इसंसे 
कृतहान-अकृतम्धागम दोष मी प्रसक्त होगा । 


# ब्रह्माकी सुपुस्ि अवस्थाको अवान्तर प्रख्य कहते हँ । ब्रह्माकौ पूणं आयुकी समाप्ति हनेको 
महाप्रजय कहा जाता है । महाप्रल्यके अनन्तर जौ नवीन सृष्टि उत्पन्न होती है वह महासगं .है। 
ईइसप्रकार जगतकी वारम्वार आवृत्ति होनेपर भी वेद निष्ठ स्वतः प्रमाण्यका विरोध नहीं है । 


# इस पूर्वोक्त रीतिसे पूवंृष्टिके समान यह नवीनमूष्टि मी उतपन्न होती दै । इसते सिदध हुभा 
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अन्नादो देवानं स्यामिति । स एतमस्रये कृत्तिकाभ्यः पुरोडाशमष्टाकपारं निरवपत्‌" ( पै० ब्रा 
३।१।४।१ ) इति नक्चचरेष्टिविधो योऽन्निर्निरवपद्यस्यै वाऽग्नये निस्वपत्तयोः समाननाम- 
रूपतां दरायतीव्येवंजातीयका श्रुतिरिहोदाहर्तव्या । स्मृतिरपि--"ऋषीणां नामधेयानि 
याश्च वेदेषु दुष्टयः । श्वंयन्ते प्रसूतानां तान्येवेभ्यो ददात्यजः ॥ यथारतु्तछिङ्गानि नानारूपाणि 
पयये । दइयन्ते तानि तान्येव तथा मावा युगादिषु ॥ यथामिमानिनोऽतीतास्तुल्यास्ते सप्रतैरिह । 
देवा देवेरतीतैरहिं रूपेरनाममिरेव च ॥' दव्येवंजातीयका द्रध्रव्या ॥ २० ॥ 
मध्वादिष्वसंमबादनपिकारं जमिनिः ॥ ३१॥ 

पदच्छेद-- मघ्वादिषु, असंमवात्‌ , अनधिकारम्‌ , जंमिनिः। 

सृजाथ ({ मध्वादिषु ) असौ वा आदित्यो देवमधु" इत्यादि मनुष्याधिकारक मध्वादि 
उपासनाओमिं ( असंभवात्‌ }) देवादिके अधिकारका असंमव होनेसे ( अनधिकारम्‌ ) ब्रहमवि्ामे मी 
देवादिका अधिकार नहीं है, ( जैमिनिः ) एेसा जेमिनि आचायं मानते है ।. | 

% इह देवादीनामपि बरह्मवि्यायामस्त्यधिकार इति यत्प्रतिज्ञातं तत्पर्यारत्यंते । 
देवादीनामनधिकारं जेमिनिराचार्यो मन्यते! कस्मात्‌ ? मध्वादिष्वसंमवात्‌। बरह्मविद्याया- 
मधिकाराभ्युपगमे हि विद्यात्वाविरोषान्मध्वादिषिद्यास्वप्यधिकारोऽभ्युपगम्येत । न चैवं 
संभवति । कथम्‌ £ असौ वा आदिष्यो देवमधु" ( छा० ३।१।१ ) इत्यत्र मनुभ्या आदित्यं 
मध्वध्यासेनोपसीरन्‌ । देवादिषु द्यु पसकेष्वभ्युपगम्यमनेष्वादित्यः कमन्यमादित्यमुपा- 
भक्षक अग्तिह्प हीऊँ । उसने इृत्तिका नक्षत्रोके अभिमानी अग्निके किए आठ कपारोमे बनाया गया 
पुरोडाश ( हविष्य ) अपंण किया ) यह्‌ श्रुति नक्षत्रे विधिमें जिस यजमानरूप अग्निने जिस अग्निके 
लिए हविष्य अपंण किया उन दोनोंके नामरूपकी समानताको दिखलाती है भौर यहाँ इस प्रकारकी 
श्रुतियोको उदाहरणरूपसे समक्षना चाहिए । ऋषीणां °` { पूवंकल्पमे जो-जो ऋषियोके नाम थे भौर 
जोजोवेद विषयक टष्टिथी प्रल्यके अन्तमे पुनः उनके उत्पन्न होनेषर ब्रह्याने उन्हीं नामों ओर 
रक्तिथोको उन ऋषियोको दिया । जैसे वसन्त आदि मिन्न-मिन्न ऋतुअमिं मिन्न-मिन्न उनके नवपल्ल- 
वादि चिल्ल होते हैँ ओर वे उन ऋतुभकि अनेपर फिर दिखाईदेतेदै, वसे ही सृष्टिक आदिमे पदां 
दिलाई देते हैँ । चक्षु आदि इन्द्रियोके अभिमानीजो अतीत कल्पमे देवता थे उनके समानं इसी 


कत्पमे भी वही सूयं आदि देवता हँ । ओर अतीत देवताओके नामरूपके समान ही उनके नामकम 
मी) इसप्रकारको स्मृति भी नामरूपकी समानतामें प्रमाणरूपसे समक्षनी चाहिए ॥ ३० ॥ 


यह जो प्रतिज्ञा की गर्द है कि यहाँ ब्रह्यविद्यामें देवादिका मी अधिकार, उस पर आक्षेप 
करते हैँ । जमिनि आचायंका मत है कि देव आदिका ब्रह्मवि्यामें अधिकार नहीं है, किसे ? इससे कि 
मधु आदिमे उनके अधिकारका संमव नहीं है। ब्रह्मवि्यामे उनका अधिकार स्वोकार करनेपर विद्यात्व 
दोनोमे समान होनेके कारण मधु आदि विद्याओमि मी उनका अधिक्रार मानना पड़ेगा । परन्तु ठेसा 
सम्मव नहीं रै, क्योकि असौ वा आदिष्यो ०" ( निश्चय यह आदित्य देवोका मधु है) इसमें मधुके 
अध्याससे आदित्यकौ मनुष्य उपासना करं । परन्तु देव आदिको -उपासकरूपसे स्वीकार किये जानेपर 
आदित्य किस अन्य आदित्यो उपासना करे ? भौर अदित्यके अश्रित रोहित आदि पाच किरण 


सत्यानन्दी-दीपिका । हत ¢ 
कि जन्म ओर मरणवारे शरीरके अङ्खकार करनेपर भी देधादिका कमं भौर शब्दम विरोध नहींदै 
अर्थात्‌ नित्य वेदसे अनित्य देवादि व्थक्तियोंकी उत्पत्ति माननेपर मी वेदमें नित्यत्वका विरोध नहीं है ।॥३०॥ 


® सुयंको मधुका रूपक बतलते है--चारों वेदोमे प्रतिपादित चार प्रकारके कमं भौर प्रणव ये 
पाच पुष्प हँ । इन पुष्णोते होममन्तरूप मधुमर्िखयां हवन किये गये सोम, धृत आदि पदाथं रूप 
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सीत ? पुनश्चादित्यव्यपाश्रयाणि पञ्च रोहितादीन्यसतान्युपक्रम्य वसवो रुद्रा आदित्या 
मरुतः साध्याश्च पञ्च देवगणाः क्रमेण तत्तदस्रतमुपज्ञी वन्तीव्युपदिदय स य एतदेवमगतं 
वेद वसूनामेत्रैको भूष्वाऽभ्निनेव सुखेनेतदेवागतं दुष्टा वृष्यति" इत्यादिना वस्वादयुपजग्यान्यस्रु- 
तानि विज्ञानतां वस्वादिमहिमप्रापति दशयति । ॐ वस्वादयस्तु कानन्यान्वस्वादीनम्रतो- 
पजीविनो विजानीयुः ? कं वाऽन्यं वस्वादिमहिमानंपरेप्सेयुः ए तथा अग्निः पादो वायुः 
पाद आदित्यः पादो दिशः पादः' ( छा० ३।१८।२ ), वायुर्वाव संवगः ( छा० ४।३।१ ) 
"आदित्यो ब्रहयत्यादेशः' ( छा० ३।११।१ ) इत्यादिषु देवतात्मोपासनेषु न तेषामेव देवतात्म- 
न(मधिकारः संभवति । तथा इमावेव गोतमभरद्वाजावयमेव गोतमोऽयं भरदराजः' (ब्रु ° २६२।४) 
इत्यादधिष्वप्यु षिसंबन्धेषूपासनेषु न तेषामेवर्षीणामधिकारः संभवति ॥ ३९ ॥ 

कुतश्च देवादीनामनधिकारः- 

ञ्योतिषि भावाच्च ॥ ३२॥ 

पदच्छेद्‌- ज्योतिषि, मावात्‌ , च। 

सृ्राथं--( ज्योतिषि ) हश्यमन ज्योतिमण्डलमे ( मावाच्च ) आदित्य शब्दका प्रयोग ओर 
आदित्य प्रत्यय होता है । वे मण्डल अचेतन ह । उनसे मिन्न शरीरादि युक्त चेतने प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे 
अज्ञात है, इसलिए शरीर रहित होनेके कारण देवतादि ब्रह्मविद्याके अधिकारी नहीं है । 


अमृत हैँ ठेसा उपक्रम कर वसु, सद्र, आदित्य, मस्त्‌ ओर साध्यये पांच देवगण क्रमसे उस उस 
अमृतक्रा उपमोग करते हँ देक्ता उपदेश कर "स य एतदेवमण्रतं °` ( वह्‌ जो इस प्रकार इस अमृतको 
जानता है अर्थात्‌ उपासना करता है वह वसुओमे से ही कोई एक होकर अभिनिरूप मखघ्ने इसी अमृतको 
देखकर तृप्त हो जाता है) इत्यादि श्रुति वसु आदिके उपजीष्य अमृ तको जाननेवाक्के लिए वसु आदिकी 
महिमाकी प्राप्ति दिखकाती है । यदि वसु आदिको उपासक माने तो वसु आदि अम्र तोपजीवी किन अन्य 
वसु आदिको जाने ? अथवा किन अन्य वसु आदिकौ महिमाको प्राप्त करना चाहगे ? तथा अग्निः 
पादो०' ( अभिनि पाददहै, वायु पादै, आदित्य पादै ओर दिशां पाद दहै) "वायुर्वाव संवगंः०' 
( निश्चय वायु संवगं है ) "आदित्यो ब्रह्मव्य देशः०' ( आदित्य ब्रह्मं है, सा आदेश है ) इत्यादि देव- 
तात्मक उपासनाओमे उन्हीं देवताओंका अधिकार सम्भव नहीं है । इसी प्रकर ्माव्रेवः (ये दोनों 
[श्रोत्र {ही गौतम मौर भरद्वाजदहँ। यही गौतमदहै भौर यह दूसरा भरद्वाज है ) इत्वादि ऋषि 
सम्बन्धी उपासनाओमे उन्हीं कऋषियोका अधिकार सम्मव नहींदहै।॥ ३१॥ 

ओर किप्त हैतुसे देवतादिका अनधिकारदहै? 

| सत्यानन्दी-वीपिका 

रोहित, शुक्ल, कृष्ण, अतिङृष्ण, गोप्य नामके ये पांच अमृतोको होममन्तरों इरा पूवं, पचिम, उत्तर, 
दक्षिण ओर ऊध्वं इन पाचों दिशाओंमे स्थित मधु मकिखियोके छन्तके छिद्ररूप सूयंकी -रदिमयोद्ारा 
सुयंमण्डलमे ले जाती है; ओर वहां वे यश, तेज, इन्द्रिय, वीयं भौर अन्नरूपमें परिणत होकर पाच 
दिशाभोमं स्थित वसु आदि देवताओंसेः उपजीव्य होति हँ । इस प्रकार सूयंकी मधुरूपसे उपासना 
करनी चाहिए । इस प्रकार ध्यानं करनेवाले मनुष्यके किए वयु आदिकी प्राप्ति कहीं गई है । 

 # इस आकाशरूप ब्रह्यके अग्नि आदि चार पाद हैँ । इसलिए वायु आदि उपासक नहीं हो 
सकते, क्योकि ब्रह्मके पादरूपसे इनकी उपासनाका विधान किया गया है । दो श्रोत्र, दोनेन्न, दो नासिका, 
एक वाणि रूप सात इन्द्रियों सप्त कऋषियोका ध्यान करे। यह्‌ दक्षिण श्चोत्र गोतम है भौर वाम 
धोत्र मरद्राज दहै, दक्षिण नेत्र विश्वामित्र रै, दक्षिण नासिका वसिष्ठ दहै, वाम नेत्र जमदग्नि ह 


अधि० ८ सू० ३२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासखहित २६१ 


४ यदिदं ज्योति्मण्डलं दु स्थानमहोरात्राभ्यां बभ्थ्रमज्ञगदवभासयति, तस्मिन्ना 
दित्यादयो देवतावचनाः शब्दाः प्रयुज्यन्ते । लोकप्रसिद्धोर्वाक्यरोषप्रसिद्धेश्च। न च ज्योति- 
मण्डलस्य हदयादिन विग्रहेण चेतनतयाऽथित्वादिना वा योगो ऽवगन्तु शाक्यते; सरदादिः- 
वदचेतनत्वावगमात्‌। पतेनाग्न्यादयो व्याख्याताः । स्यादेतत्‌-मन्जाथवादेतिहासपुराण- 
छोकेभ्यो देवादीनां विग्रहवस्वाद्यवगमादयमदौष इति, नेत्युच्यते; नहि  तावह्टोको नाम 
किचिरस्वतन्तं परमाणमस्ति। प्रव्यक्चादिभ्य एव द्यविचारितविरोषेभ्यः प्रमाणेभ्यः प्रसिद्ध 
एवार्थो छोकारप्रसिद्ध इत्युच्यते । न चार प्रव्यक्चदीलामन्यतमं प्रमाणमस्ति । इतिहास 
पुराणमपि पौरपेयस्व(स्पमाणान्तरं मूखमाकाह्घति । 8 अथंवादा अपिं विधिनेकवाक्यत्वा- 
वस्तुलर्थः सन्तो न पथंगथ्येन देवादीनां विग्रहादिसद्धावे कारणभावं प्रतिपद्यन्ते । मन्त्रा 
अपि श्चुव्यादिविनियुक्ताः प्रयोगसमवायिनोऽभिघानार्था न कस्यचिदथं स्य प्रमाणमित्या- 
चक्चते । तस्मादभावो देवादीनामधिकारस्य ॥३२॥ | 

युोकमे स्थित यह जो ज्योतिमेण्डल दिन रात पूनः पुनः भ्रमण करता हुजा जगतूको 

प्रकाशित करता है उसमे आदित्य आदि देवतावाचक शब्द प्रयुक्त होते है, क्योकि यह्‌ छोक प्रसिद्धि 
मौर वाक्यशेष प्रसिद्धि है 1 ज्योतिमंण्डलका हूदयादि शरीरके साथ अथवा चेतनता ओर अ्थित्वादिके 
साथ सम्बन्ध तहीं जानाजा सकता, क्योकि मृद्‌ दिके समानवे अचेतन ज्ञात होतेदहैँ। इसी 
प्रकार अगिनि आदि मौ समक्चलेने चाहिए । पेसादहीहो, परन्तु यदि एसा कहौ किं मन्त्र, अथवाद, 
इतिहास, पुराण ओर लोक ग्यवहारसे मी यहु प्रतीतदहोतादटै कि देवादिमें विग्रह्वत््वादिका ज्ञान 
होनेसे यह अनधिका(ररूप दोष नहींदहै, तो इस पर कहते ह-पह युक्त नहो दहै, क्योकि लोक कीर 
स्वतन्त्र प्रमाण नदीं है । जिसके विशेष विषयमे विचार नहीं किया गया है एेसे प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे 
प्रसिद्ध हुआ अथं दहौ लोकसे प्रसिद्ध होतादै एसा कहा जतादहै। देवताका शरीर होता टै इस 
विषयमे प्रत्यक्ष आदिमे से कोई मौ प्रमाण नहीं है । इतिहास, पुराण भो पुरुष प्रणीत होनेसे मूलभूत 
अन्य प्रमाणक अपेक्षा रखते ह । अथेवाद वाक्य मी विधिके साथ एक ` वाक्यता [ एकाथं प्रति- 
पादकृता ] के कारण स्तुति अथक होकर विधिवाक्यके अथंसे भिन्न स्वतन्तररूपसे देवतादिके शरीरके 
सद(वमे कारणत्वको प्राप्त नहींहौ सक्ते । श्रुति आदि द्वारा विभगियोगको प्राप्त हृएवे मन्त्रमी 
प्रयोगके साथ सम्बन्ध रखनेवारे अथंका भभिधान करते है, स्वतन्वरूपसे किसी अथंमे प्रमाण नहीं 


है, एेसा मीमांसक कहूते हैँ । ` इसलिए शरोर आदिके अमाव होनेसे ब्रह्मयाविद्यमें देवता आदिका 
अधिकार नहींदहै। ३२॥ 


सत्यानन्दी-दौपिका "+ 
ओर वाम नासिका कश्यप है, वाणी अत्रि दहै, इस प्रकार अध्यात्मोपासनाओमे ऋषियोंको ध्येय कहा 


गया है अर्थात्‌ तत्‌ तत्‌ स्थानम तत्‌ तत्‌ ऋषिकी उपासना करनेका विधान है । अतः इन उपास्य 
देवता गौर ऋषियोका उक्त उपासनाओमे अधिकार नहीं दहै॥ ३१॥ | 

® मोमां सक छखोग देवताको मन्व्रात्मक मानते है । इसलिए शरीर न होनेसे देवतादिका ब्रह्म. 
विद्यामे अधिकार नहीं दै । (आदिव्यः पुरस्तादुदेता पश्चादस्तमेता" [ छा० ३।४।६ ] ( आदित्य पूवं 
दिशामे उदय होता है ओर परिचिममे अस्त होता है ) इस मधुविद्या वाद्यरेषमें आदित्य शब्दका प्रयोग 
जड ज्योतिमंण्डलमें प्रसिद्ध है । अतः शरीर रहित होनेसे शब्दात्मक देवताका विद्यमें अधिकार नहीं । ` 

ॐ (वज्रहस्तः पुरन्दरः” ( हाथमे वज क्लिया हभ इद्र ) इत्यादि मन्त्र हैँ । “सोऽरोदीतः. (वह 
अग्नि रोया) इत्यादि अथंवाद हैँ । इष्टान्‌ मोगान्‌ हि वो देवाः दास्यन्ते यज्ञभाविताः । ते तृक्तास्तप- 
यन्स्येनं सर्वक्रामफलः भे: ॥' ( यज्ञस प्रसन्न हुए देवता तुम्हे इष्ट॒ मोग देगे । तृक्ठ हए देवता सब 





२६२. ब्रह्मस्‌ ज-द्ाङ्करभाष्य [ अ०१९पा०्३ 


भावं तु बादरायणोऽस्ति हि ॥३२॥ 
पदच्छेदः मावम्‌, तु, बादरायणः, अस्ति, हि 
म्द पुदं पक्षक व्यावृत्तिके लिए है, ( बादरायणः ) बादरायण आवायंका 
मतदहै किं (भावम्‌ ) शरीरधारी होनेसे देवादिका ब्रह्मविद्यामें अधिकाररहै, ( हि) यतः-क्योकरि 
( अस्ति ) उनमें अर्थित्व आदि अधिकारका कारणदहै। 

# तुराब्दः पूवपश्चं व्यावतंयति। बाद्रायणस्त्वाचार्यो मावमधिकारस्य देवादीनमपि 
मन्यते । यद्यपि मध्वादिविद्यासु देवतादिव्थामिश्रास्वसंभवोऽधिकारस्य; तथाप्यस्ति हि 
शुद्धायां ब्रह्मविद्यायां संभवः। मथत्वसाम्याप्रतिषेधाद्पेश्चत्वादधिकारस्य। न च कचिद्‌ 
संभव इत्येतावता यत्र संभवस्तत्राप्यधिक्रारोऽ्पोयेत। मनुष्याणामपि न सर्वषां ब्राह्मण 
दीनांसवंषु राजच्षयादिष्वधिकारः संभवति । तच्च यो न्यायः सोऽचापि भविष्यति, बरह्मविदां 
च प्रकृत्य भवति दशनं श्रतं देवायधिकारस्य सूचकम्‌ “तयो यो देवानां प्रस्यबुध्यत स एव 
तद्मवतत्तयर्षीणां तथा -मनुष्याणाम्‌' ( च्र° १।४।१० ) इति । ते होचुहंन्त॒तमात्मानमन्विच्छामो 
यमात्मानमन्विष्य सर्वाश्च लोकानाप्नोति सर्वाश्च कामान्‌ ' इति । न्दो ह वे देवानाममिप्रवत्राज 
विरोचनोऽसुराणाम्‌' ( छा° ८।७।२ ) इत्यादि च । स्प्रातेमपि गन्धवंयाज्ञवस्क्यसंवादादि । 


सूत्रस्य तुः शब्द पूवक्षको व्थावृत्ति करता है । बादरायणाचायं. तो एसा मानते हैँ कि देवता 
आदिका भी ब्रह्मविच अधिकार है। यद्यपि देवता आदिसे सम्बन्धित मध्वादि विद्याओंमे उनके 
अधिकारका असम्मवदै, तो भी शुद्ध ब्रह्यविद्यामें अथित्व, सामथ्ये, अप्रतिषेध आदिकौ अपेक्षा 
अधिकारका सम्भव है । यदि कहीं ( मध्वादि वि्यामें ) अधिकारक। असंमवरदै तो इतने मात्रे जहां 
(ब्रह्मविदयामें) सम्मव है वहां मी अधिकारका निषेध नहीं हो सकता । मनुष्योमे मो सब ब्राहमणं आदिका 
सम्पूणं राजसूय आदिमे अधिकार सम्मव नहींहै, वहं जोन्यायहै वह यहाँमीलग्‌ होगा। ब्रह्य 
विद्याकरो प्रस्तुतकर देवता आदिके अधिकारका सुचक (तयो यो०' (उसे देवोमेसे जिस जिसने (अत्मिरूपसे) 
जना वही तद्र॑प हो गया । इसी प्रकार ऋषियों ओर मनुष्योमेसे भौ जिस जिसने जना वह तद्रप-ब्रह्म- 
खूप हो गया) ओर ते होचुहन्त०' ( वे कहने लगे--हम उस आत्माको जानना चाहते हँ जिसके 
जानने पर जीव सम्पूणं छोकों ओर सभस्त भोर्गोको प्राप्त कर रेता है, एसा निश्चय कर॒ देवताओंका 
राजा इन्द्र ओर अपुरकां राजा विरोचन ये दोनों परस्पर ईर्प्या करते हुए हाथमे समिधां लेकर प्रजा- 
पतिके पास भये ) व्यादि श्रौत लिङ्खदशंन मो दहै । तथा गन्धवं ओर याज्ञवल्क्यका संवाद आदिं 
सल्यानन्दी-वीपिका 

कामनामोक्रे शुम कोते इसको तृप्त करेगे ) इत्यादि इतिहास ओर पुराण वाक्यै । इससे 
देवताओंका रारीर सिद्ध होता है । परन्तु इन मन्त्र अथवाद आदिक स्व्रतन्त्र अथं नहीं है, क्योकि यह्‌ 
सब अथंवाद आदि वाक्य विधिवाक्थोके अङ्ग होकर प्रशंसा ` आदि परक है, अतः शरीर न होनेसे 
देव्तादिका ब्रह्मविद्या अधिकार नरी दै ॥ ३२ ॥ 

ॐ भूवपक्षीने जो यह कहा दै किं श्रह्यविधा, देवादीन्‌ नाधिकरोति, विद्यात्वात्‌, मध्वादि- 
विद्यावत्‌ 'शब्रह्मविद्या देवादिषठो अयिकृत नहीं करतो, विद्या होनेसे मध्वादि विद्याके समान” यह हेतु 
अप्रयोजक है अर्थात्‌ यह कोई अग्यभिचरित नियम नहीं है कि जिसका कहीं पर अधिकारा असम्भवं 
हो तो सवंत्र उसका असंमव हो, जसे कि राजमूथ आदि यामि सन ब्राह्मण आदिका अधिकार नहीं 
है । दश्वादिकं. न बाद्यणमधिकरोति  कमेरवात्‌ राजसूयादिवत्‌ ( दर्शादि कमं ब्राह्मणको अधिकृत 
नहीं करते, कमं होनेषे, राजसुय आदि कमंके समान ) जते राजश्रुय आदि कमे ब्राह्मणक अधिकार 
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धः यदप्युक्तम्‌-स्योतिषि भावाच्चेति । अचर व्रूमः- ज्योतिरादिविषया अपि आदित्यादयो 
देवताघचमाः राब्दादचेतनावन्तमेभ्वर्यादपेतं तं तं देवतात्मानं समपेयन्तिःमन््राथंवाद्रादि षु 
तथा व्यश्रहासत्‌। अस्ति ह्यैष्वययोगारे वतानां व्योतिरादात्पमरभिश्चावस्थातुम्‌, यथेष्ंचतंतं 
विग्रहं ग्रही तं खामथ्वंम्‌। तथा हि श्रयते सबरह्मण्याथवादे-मेधातियेमषेति। मेधातिथि ह 
काण्वावनमिन््रौ मेषो भूत्वा जहार' ( षडर्विंश्च० त्रा° १।१ ) इति । स्मयते च-“आदिस्यः पुरूषो 
भूष्वा इन्तीरुपजगाम इ" इति । मुदादिष्वपि चेतना अधिष्ठातारो.ऽभ्युपगस्यन्ते; "खदव्रवीदा- 
पोऽ्वन्‌' इत्यादिदरोनात्‌ । ज्योतिरदेस्तु मूतघातोयादित्यादिष्वचेतनत्वमभ्युपगम्यते। 
चेतनास्त्वधिषएतारो देवतात्मानो मन्थं वादादिव्यवहासादिव्युक्तम्‌। यदप्युक्तम्‌-अन्नाथं 
वादयोरन्याथःवान्न देवतावित्रहादिधकारानसाप््यमिति । अञ बम्ः--प्रव्ययाप्रव्ययौ हि 


रि रि) 


स्मृति लिङ्घ मी है। किच्च "ज्योतिषि मावाचच' इस सूत्रम जो कहा गया है, अब उसपर हम केहते है-~ 
ज्योतिमण्डल आदि विषयक होनेपर मी देवता वाचकं आदित्य आदि शब्द चेतनावाङे एेश्यं आदि युक्त 
उस उस देवताका बोध करति ह, क्योकि मन्त्र, अथवाद आदिमे एेसा व्यवहार है । देश्वयंके योगसे 
देवता ओका ज्योति आदिरूपसे अवस्थान हो सकता है भौर यथेष्ट उस-उस विग्रहुके धारण करनेको 
मी उनमें सामथ्यंहै। उसी प्रकार सूब्रह्मण्याथंवादमे “मेधातिथि ( इन्द्रने भेड बनकर कण्वके 
पुत्र मेधातिथिका अपहरण किया } इस श्रुतिमे इन्द्रके प्रति भेधातिथिका मेष' एेसा सम्बोधन है । 
'आदिस्य °' ( आदित्य पुरूष बनकर कृन्तिके पास गया ) एेसा स्मृति मी दहै । मृत्तिका आदिमे भी 
चेतन अधिष्ठाता स्वीकार किए गए है, क्योकि “गृदबवीत्‌ ०” ( मृत्तिका बोली, जक बोला ) इत्यादि 
श्रतिर्या है । आदित्य आदिमे ज्योत्तिमण्डल आदि मौतिक वस्तुका अचेतन स्वीकार किया जातादहै। 
मन्त्र अथंवाद आदिके व्यवहारसे -ज्योतिनण्डलादिके अधिष्ठाता देवता चेतन हैँ एेसा कहा गयां है । 
जो यहु कहा गया है कि मन्त्र ओर अथंवादमे अन्याथकत्वं॒होनेसे देवेताके विग्रह प्रकारानकी सामथ्यं 
नहीं है । उसपर हम कहते हैँ--वस्तुके सदमाव ओौर असद्‌मावमे उसका प्रत्यय एवं अत्यय ही 
| सत्यानन्दी दीपिका ॥ि 

नहीं है, वसे दशं आदि कमम मी त्राह्मणका अधिकार नहीं है, क्योकि यह भी कमं है । यहाँ कम॑त्व 
मी अप्रयोजक हेतु है अर्थात्‌ साध्यको सिद्ध करनेमें असमथं है । राजा राजसूयेन यजेत" श्राह्मणो 
बृहस्पतिसवेन यजेत" ( राजा राजसुथं नामक यागसे इश्की भावनाकरे, ब्राह्मण बृहस्पतिसव नामक 
यज्ञे इष्टकी मावना करे.) यहाँ दोनों यागोभे कमंत्व समान होने पर मी जिसमें जिसका अधिकार है 
उसमे उसका ही अधिकार है अन्यमे नहीं । जंसे ब्राह्मणका राजसुय यागमें अधिकारन होनेपर भी 
बृहस्पतिसवमें अधिकार है। क्षत्रिय राजाका राजसुथमे अधिकार होनेपर मी बृहस्पतिसव यागम 
अधिकार नहीं है । वसे देवता आदिका मध्वादि विद्याम अधिकारन होनेपर मी बहाविद्ामें अधिकार. 
है । यहाँ अधिकारका कारण अर्थीत्व, सामथ्यं, अप्रतिषेध आदिदटैँ। वे उनमें, क्योकि उनमें 
कामना, सामथ्यं है उनका कहीं निषेध मी नहीं. है कि उनका ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं है । उद्धत 
श्रुतियोसे भीं यही सिद्ध होता है कि देवता आदिका भी ब्रह्मति्यामे अधिकार दहै। विश्वासु गन्धवने 
 याज्ञवत्क्यसे प्ररन किया कि (किमन्न ब्रह्मासतम्‌' ? याज्ञवल्क्यने उसका उत्तर दिया । यह्‌ स्मातं संवाद 

आदि मी इसी बातको हृद्‌ करता है कि देवादिका त्रहाविदयामें अधिकार है । 

ॐ मन्त्र, अथंवाद, पुराण, इतिहास आदिमे आदित्य आदिके मौ दो-दो अंश सिद्ध होते है। 

एक तो मृतोका कायं ज्योतिमंण्डल आदिरूप अचेतन अंश भौर दूसरा दश्यमान ज्योतिमंण्डल आदिक 
अधिष्ठाता देवतारूप चेतन अंश, जिसका ब्रह्य विद्यामे अधिकार सिद्ध कियाजातादहै। इन दोनों 
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सद्धावासंद्धावयोः कारणं, नास्या्थत्यमनन्याश्र्वं वा। तथाः याथंमपि प्ररसिशतःपथि पतितं 
तृणपर्ण स्तीस्येव प्रतिद्यते। अचराह--विषम उपन्यासः । तत्र हि तृणमरण्णीदिविषयं परत्यक्षं 
प्रचत्तमस्ति, येन तदस्तित्वं प्रतिपद्यते । अचर पुनर्विध्युदेदोकवाक्यभावेन स्तुत्यथं ऽथ॑वादे 
न पाथंगथ्यंन वृत्तान्तविषया पृत्तिःराक्याःऽभ्यवसातुम्‌ । नहि म॑ह्ाघार्कयेऽथं परत्यायकेऽ- 
-वान्तरवाक्यस्य पृथक्पत्यायकत्वमस्ति; यथा न सुरां पिबेत्‌ इति नञ्वति वाक्ये पदञ्रयसं- 
बन्धात्सुरापानप्रतिषेध एवैकोऽर्थोऽवगम्यते, न पुनःखुरां पिवेदिति पदद्यसंवन्धत्सुरा- 
पानविधिरपीति। अनोच्यते- विषम उपभ्यासः। युक्तं यत्सुरापानप्रतिषेे पदान्वयस्यैक - 
स्वादवान्तस्वाक्याधंस्याग्रदणम्‌ । विध्युदेशलाथंवाद योस्त्वथंदाद स्थानि पदानि प्रथगन्वय 
चृत्तान्तविषयं प्रतिपद्यानन्तरं केमथ्य॑वश्ेन कामं विघेः स्तावकत्वंप्रतिपद्यन्ते। यथा हि- 
वायव्यं श्वेतमालभेत भूतिकामः" इत्यत्र विध्युदे दायतिनां वायव्यादिपदानां विधिना सम्बःघः, 
नेवं "वायुम क्षेपिष्ठा देवता वायुमेव स्वेन भागधेयेनोपधावति स॒एवंनं भूति गमयति इध्येषामथं- 
वादगतामां पदानाम्‌ न रि भवति वायुर्वां आदमेतेति क्षेपिष्ठा देवत व! आरूसमेतेत्यादि। 
वायुस्वभावष्तंकीर्तनेन व्ववान्तरमन्वये प्रतिपैव विदि्देवस्यमिद्‌ं कमंति विधि स्तुवन्ति 
® दयत सो ऽवान्तरवाक्याथंः प्रमाणान्तर गोचरो भवति, त तद्‌ नुवादेनाथं वादः; प्रवतेते। 





कारण है, अन्याथकत्व अथवा अनन्याथंकत्व कारण नहींहै। जसे कि किसी अन्य प्रयोजनके लिए 
प्रस्थान किया हुमा पुरुष मागमे पड़ वृण पत्ते आदिके अस्तित्वको प्रतिपन्न होता है । इसपर कहते 
ह- यह हष्टान्त विषम है । वहाँ तो तृण पर्णादि विषयक प्रत्यक्ष प्रवृत्तं है, जिसे उनके अस्तित्वको 
पतिपन्न होता है । परन्तु य्ह तो विधि वाक्यके साथ एकवाक्यता प्राक्त करनेसे स्तुति अथंक अथं- 
वादमें स्वतन्तररूपसे भूताथं विषयक प्रवृत्तिका निश्चय नहीं किया जा सकता । अथं बोधक महावाक्योमि 
अवान्तर वाक्यको पृथक्‌ अथंबोधकत्व नहीं दै । जसे 'न सुरां पिबेत्‌" (सुरान पिए) इस नकार 
वारे वाक्यमें तीन पदोके सम्बन्धसे सुरापानका प्रतिषेधरूप एक ही अथं अवगत होताहै, नकि 
“सुरां पिबेत्‌ इन.दो पदोके सम्बन्धसे पुनः सुरापान विधि मी। इस विषयमे कहते है--यह्‌ दष्टन्त 
विषम है। सुरापानके प्रतिषेधमें पदान्वय एक होनेके कारण | पुरां पिबेत्‌ | इस अवान्तर वाक्याथं- 
का ग्रहण करना युक्त नहीं है । परम्तु विधिवाक्य ओर अथंवादमेसे अथंवादस्थ पद भूताथं विषयक 
पृथक्‌ अन्वित होकर अनन्तर कंमथ्यंसे [ इस अथंवादका क्यां प्रयोजन है, किषकल्िए है ? ] यथेष्ट 
विधिवाक्यके स्तावक होते हैँ । जसे "वायन्यं इवेतमा०' ( एेरवयं चाहनेवाला वायन्य इवेत पशुका 
आलमन करे ) इसमे विधिवाक्यगत वायु आदि पदोंका विधिके साथ सम्बन्ध है, वंसे वायुवे 
क्षेपिष्ठा देवता०' ( निरिचत वायु शीघ्रगामी देवतादै। जो यजमान ह्विको वायुके लिए देता है 
अर्थात्‌ वायुके किए हविका भाग करता है वहु उसको एेश्वयं देता है ) इन अथंवाद वाक्यगत पदोका 
विधिके साथ सम्बन्ध नहीं है । "वायुर्वा आलूभेत' अथवा क्षेपिष्ठा देवता वा आलभेत" इत्यादि 
वाक्योका विधिके साथ सम्बन्ध नहीं होता । किन्तु वायु स्वमावके कथनद्वारा अवान्तर अन्वय प्राप्त 


कृर इसप्रकार विरिष्ट॒ देवता सम्बन्धी यह कमं है, . इसप्रकार विधिको. स्तुति कसे हैँ । यर्हाजो 
अवान्तर वेक्याथं प्रमाणान्तरका विषय होता हे, वहाँ उसके अनुवादे अथवाद प्रवृत्त होता है। 


सत्यानन्दी-दीपिका । 
आदित्य शब्दका प्रयोग होता है । इस विषयको भागे अभिमानिन्यपदेशषस्तु०' ( ब्र° सु° २।१।५ ) 
दस सूत्रम स्पष्ट करेगे । 
विरोधे गुणवादः स्यादनुवादोऽवधारिते । भूताथवादस्तद्धानादथवादस्त्रिघा सतः ॥' (प्रत्य- 
क्षादिसे विरोध होनेपर गुणवाद ओर प्रत्यक्षादि प्रमाणसे अथं अवगत होनेपर अनुवाद ओर जहां 


अधि० ८ स्ु० २२ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित रद५ 


यत्र प्रमाणान्तरविसद्ध स्तत्र गुणवादेन । य्न तु तदुभयं नास्ति तत्र कि प्रमाणान्तयाभावा- 

गुणवादः स्यात्‌ , आहोसिवत्प्र्ाणान्तराविरोधादि यमानवाद इति प्रती तिशरणेविद्यमा- 
नवाद्‌ आश्रयणीयो च गुणवादः । एतेन मन्तो व्याख्यातः) अपि च विधिभिरेवेन्द्रादिदेव- 
त्यानि हवीषि चोदयद्भिरपेक्षितमिन्द्रादीनां स्वरूपम्‌ न हि स्वरूपरहिता शन्द्रादयश्चेत- 
स्यारोपयितं शक्यन्ते) न च चेतस्यनारूढाये तस्ये तस्य देवतायै हविः प्रदा तं शक्यते! श्राव- 
यति च--तस्यः देवदाय हविगृहीतं स्यात्तां भ्यायेद्रषर करिष्यन्‌" ( एे° ब्रा० ३।८।१ ) इति । नच 
शाब्दमाजमथंस्वरूपं संमवति; रब्दाथंयोमदात्‌। तज यादशं मन्ञाथंकादयोरिन्द्रादीनां 
स्वरूपमवगतं न तत्ता रां शाब्दप्रमाणकरन प्रत्याख्यातुं युक्तम्‌। इतिहासपुराणमपि व्याख्या 

तेन मागण संभवन्मन्ाथंवादमूरखुत्वात्प्रमवति देवताविग्रहटादि साधयितुम्‌ प्रव्यक्चादिमूखः 


जहाँ प्रमाणान्तरसे विरोधं है वहाँ गुणवादसे । जहां ये दोनों नहीं ह वहं प्रमाणान्तरके अमावस 
गुणवाद हो अथवा प्रमाणान्तरके अविरोधे विद्यमान अथंवादहो एेसा सन्देह उपस्थित होनेपर 
प्रतीतिशरण पुरुषोसे विद्यमानं अथवाद | मृताथंवाद | आश्रयणीय है, गुणवाद नहीं । इसप्रकार 
मन्त्रोमे मी समक्षना चाहिए अर्थात्‌ मन्त्र मीप्रमाणान्तरके संवाद ओर विसंवादके अमावसे स्वाथे 
प्रमाणभत दहै । भौर इन्द्रादि देवता सम्बन्धी हविष्य देनेकी प्रेरणा करनेवाखो विधियां मी इन््रादिके 
स्वरूपकी अपेक्षा रखती हैँ । वस्तुतः स्वरूप रहित इन्द्रादि देवताओंका चित्तम आरोप-ध्यान नहीं किया 
जा सकता । चित्तम अनारूढ उस उस देवताके लिए हविष्य देनेके लिए समथं नहीं हो सकता । 
“यस्ये देवताय०› ( जिस देवताके किए हविका ग्रहण किया हु हो उस देवताका "वषट्‌" इस शब्दका 
उच्चारण कर पहर ध्यान करे ) एसा श्रुति कहती है । ओर केवल शाब्द अथस्वरूप नहीं हौ सकेता, 
क्योकि शब्द ओर अथे भेद है । उन मन्त्र ओर अथंवादमे इन्द्रादिका जसा स्वरूप अवगत होता 
है बस्ता स्वप शब्दप्रमाणको द्वारा प्रत्याख्यानं करनां युक्त नहीं है । इतिहास ओर पुराण मी मन्त 

मौर अथेवाद मूके होनेकैः कारणं प्रमाण होकर उक्त रीतिसे देवतादिके विग्रह आदि सिद्ध केरनेमें 

त्यानन्दी-दीपिका 

पर दोनों ही नहीं वहाँ भृताथवाद, इसप्रकार अथेवाद तीन प्रकारका है ) जिंस वाक्यका अथं प्रत्य- 
्षादि प्रमाणोसे विरुद्ध हो वहाँ विरोध परिहाराथं गौणीवृत्ति मानकर समाधान किया जाताहै। यथा 
“आदिस्यो यूपः इस स्थलमे प्रत्यक्ष आद प्रमाणोसे यूप ओर आदित्य दोनोका भेद प्रतीत होतां 
है, इससे दोनोमें अभेद विरुद्ध है । युपमें गादित्यका जो तेजसित्व गण है, उस गणसे यह अथंवाद 
प्रत्त होता है, तो यहाँ “आदित्यो यूपः का -“आदिव्यसदुशो यूपः” यह अथं दै । "वायु क्षेपिष्ठा 
देवता" इत्यादि स्थलोमे प्रत्यक्ष प्रमाणसे वायुका शोघ्रगामित्व प्रिद्ध है, उसका अनुवाद कर यह्‌ अथं- 
वाद प्रवृत्त होता है, अतः इस अथंवादकां नाम अनुवाद है । 'वच्रहस्तः पुरन्दरः ( जिसके हाथमे 
वज्र है वह इन्द्र है ) श्रुति आदि प्रमाणसे ज्ञात होता है भौर प्रत्यक्षादि प्रमाणप अज्ञात है, अतः यह 


अथं भूतार्थवाद कहलाता है। वाक्यके दो तात्पयं होते है-अवान्तर तात्पयं भौर महातात्पयं । 
गुणवाद ओर अनुवाद दोनोका अवान्तर तात्पय विषयभूतं अथमे प्रामाण्य तहीं हीता केवर महा- 


तात्पयं विषयभूते ही प्रामाण्यहै। भूताथवादका दोनोमे प्रामाण्य रहत है । प्रमालक्षणमें अनधि~. 
गतत्व ओर अबाधितत्व दो विशेषण दिए गए हँ । गुणवादमें अबाधितत्व नहीं है, अनुवादमें अनधि 

गतत्व नहीं है, इसर्िए गुणवाद ओर अनुवाद दोनोका अवान्तर तात्पयं विषयमे प्रामाण्य नहीं है । 
भ्‌ ताथवादका दोनोमे प्रामाण्य रहता है, क्योकि राब्दका तात्पयं विषयीम्‌त अथमे प्रामाण्य होता है। 


दाब्दसे जो अथं प्रतीत हौ उसमे नहीं । शब्दका आकार तौ नहीं होता, तब उसका ध्यान मी कंसे 
होगा ? इसलिए विधि आदिकी सिद्धिके लिए देवताका विग्रह्‌ मानना युक्त है । 


दद ब्रह्मसूञ्-दाङर भाष्य [ अ०१पा०२ 


मपि संभवति। भवति हयस्माकमप्रत्यश्चमपि चिरन्तनानां प्रल्यक्षम्‌। तथा च व्यासादयो देवा- 
दिभिःप्त्यक्चं व्यवहरन्तीति स्मर्यते । यस्तु बयादिदानीतनानाभिव पूवेषामपि नास्तिदेवादिः 
दिभिव्यवहत सामर्थ्यमिति, स जगद्धेचिच्यं प्रतिषेधेत्‌ इदानीमिव च नान्यदपि सावंभोमः 
क्त्रियोऽस्तीति ब्रयात्‌। ततश्च राजसूयादिचोद नोपरन्ध्यात्‌ । इदानीमिव च कालान्तर ऽ- 
प्यव्यवस्थितप्रायान्वर्णाश्रमधर्मान्प्रतिज्ानीत । ततश्च व्यवस्थाविधायि शाख्रमनथंकं 
स्यात्‌ । तस्माद्धमोत्कषंवराचिरन्तना देवादिभिः प्रत्यक्षं व्यवजह रिति च्छिष्यते। अपि च 
स्मरन्ति--स्वाध्यायादिष्टदेवतासंप्रयोगः' (यो ० सू ° २।४४) इत्यादि । योगोऽप्यणिमायेश्व्यप्रा- 
निफलः स्मयंमाणो न राक्यते साहसमातरेण प्रत्याख्यातुम्‌ । श्रुतिश्च योगमाहात्म्यं प्रख्याप- 
यति--पृथ्व्यप्तजोऽनिर्खे सञ्मुस्थिते पञ्चाव्मके योगगुणे प्रदृत्ते। न तस्य रोगो न जरा न ल्युः प्राप्तस्य 
योगाग्निमयं शरीरम्‌" (श्रे०२।१२) इति । ऋषीणामपि मन्त्रनाह्यमणदरिनां सामथ्यं ना स्मदीयेन 
सामथ्यनोपमातंयुक्तम्‌। तस्मात्लमुखमितिहासपुराणम्‌। & खोकप्रसिद्धिरपिन सति संभवे 
निरालम्बनाऽध्यवसातु युक्ता। तस्मादुपपन्नो मन्त्रादिभ्यो देवादीनां विग्रहवच्वा्यवगमः। 
ततश्चाथित्वादिसंभवादुपपन्नो देवादीनामपि ब्रह्मविद्यायामधिकारः । क्रममुक्तिदरानान्य- 
प्येवमेवोपपद्यन्ते ॥ २२ ॥ | 

सभथं होते हँ । ओर देवताके शरीर आदिमे प्रत्यक्ष आदि मू्त्व मी संमव है। हम लोगोको 
अप्रत्यक्ष भी चिरन्तनो.प्राचीनोको प्रत्यक्ष है । जसे व्यासं आदि देवताओके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते 
है, एेसी स्मृति दहै । जो एेसा कहे कि आजकलके समान प्राचीन लोगोकी भी देवादिके साय व्यवहार 
करनेकी सामथ्यं नहीं थी, वह जगत्‌की विचित्रताका प्रतिषेध करता है ओर इदानीके समान अन्य समयमे 
मी सावंमौम क्षत्रिय नहीं थे एेसा कहे, तो राजसुय मादि विधियां बाधित हो जायंगी । किच्च आजकलके 
समान अन्य समयमे मी वर्णाश्रम घमं अव्यवस्थितप्राय ये एेसी प्रतिज्ञा करे तो एेसी स्थितिमें व्यवस्था 
विधायक शास्त्र अनथक हो जायगा, इससे सिद्ध होता है कि धममंके उक्कषंके कारण प्राचीन लोग 
देवादिके साथ प्रत्यक्ष व्यवहार करते थे यह्‌ युक्त है । 'स्वाध्यायादिष्ट०' ( स्वाध्यायसे-मन्त्र जपसे इष्ट 
देवताका सान्निघ्य भौर उसके साथ संमाषण होता है ) इत्यादि स्मृत्तिमीदहै। अणिमा आदि रेश्वयं 
पराक्ति फल्वाले भोर स्मृति सिद्ध योगका मो साहसमात्रसे निषेध नहीं किया जा ` सकता । '््रथ्व्य- 
ष्तजो ०' ( पृथिवी, अल, तेज, वायु, आकाश इन पांच भूतोकि अपने वशमें होनेसे मौर अणिमा आदि 
सिद्धियोकी प्राति होनेसे अभिव्यक तेजोमय देहको प्राप्त हृए योगीको रोग, जरा ओर मृत्यु नहीं होती ) 
ह्त्यादि श्रुति भी यीगकी महिमाका वणन करती है । मन्त्र तथा ब्राह्मणरूप वेदक द्रा क्ऋषियोकी 
सामथ्यकौी अपनी सामथ्यंसे तुलना करना युक्त नहीं है । इससे इतिहास, पुराण समूलप्रमाणमूत है । 
रोक प्रसिद्धि मी श्रुति, स्मृति आदि आम्बनके होनेपर निराधार निश्चित करना युक्त नहीं है । इस- 
किए मन्त्रादिसे देवादिमें विग्रहवत्तव आदि प्रतीति युक्त है । उनमें अ्थित्व आदिके सम्मव होनेके कारण 
देवता आदिका मी रहाविद्यामें अधिकार उपपन्न दै। इसप्रकार क्रममुक्ति प्रतिपादक शास्त्र भी 


उपपन्न .होते है ॥ ३३ ॥ 
खत्यानन्दी-दीपिका 


# कलाकारों द्वारा निमित देवादि विग्रह मीतिचित्र नादि श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, 
लोक अनुभव आदिके विद्यमान होनेसे निराधार नहीं कहे जा सकते । 


विग्रहो हविषां मोग ॒रेश्चय च प्रसन्नता । फलदा तृत्वमिव्येत्पञ्चकं विग्रहादिकम्‌ ॥ 


( शरीरधारी होना, 'हविष्यका ग्रहण, एेश्वयं, हविष्य आदिसे प्रसन्नता, प्रसन्न होकर यजमान- 
को फल देना इसभकार पाच विग्रह होते हँ ) । 


'विभ्रहो दविः स्वीकारः तद्मोजनं कृषिः । प्रसादश्चेतयेतच्चेतनस्योचितं पञ्चकम्‌ ॥' 


अधि० ९ सृ्‌० २७५ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २६७ 
( ९ अपदा दाधिकरणम्‌ स्‌० ३७-२८.) 


शुगस्य तदनादरभ्रव्रणत्तदाद्रवणात्सच्यते हि ॥२४॥ 
पदनच्छेद--गुक, अस्य, तदनादरश्रवणात्‌, तदाद्रवणात्‌, सूच्यते हि । 

सूञजाथ--( अस्य ) जानश्रतिकरो ( तदनादरश्रवणात्‌ ) इससे अपना अनादर श्रवण करनेसे 
( शुक्‌ ) शोक उत्पन्न हुआ, ` वह्‌ ( सूच्यते हि ) शुद्र से सूचित किया गया दहै, ( तदाद्रवणात्‌ ) 
ओोकसे ही रेक्वके पास गमन क्रिया, इससे शुद्र कहा गया है । 

छ यथा मनुष्याधिकरारनियममपोदय देवादीनामपि विद्यास्वधिकार उक्तस्तथेव द्विजा- 
त्यधिकारनियमापवादेन शुद्रस्यप्यधिकारः स्यादिव्येतामाराङ्ं निवतंयितुमिदमधिकरण- 
मारभ्यते । तच शुद्र स्याप्यधिक्रारः स्यादिति तावत्प्रा्तम्‌ ; अधथित्वसामथ्यंयोः संभवात्‌, 

तस्माच्छ चज्ञेऽनवक्लुसः' (त° सं ° ७।१।११६) इतिवत्‌ श्ुद्ो वि्यायामनवक्ल्षः' इति च निषे 
धाश्रवणात्‌ । यच्च कमेस्वनधिकार कारणं दुद्रस्यनग्तित्वम्‌,न तद्वि दयास्वाधिकारस्यापवा- 
दकं लिङ्गम्‌ । न ह्याहवनीयादिर हितेन विद्या वेदितुं न दाक्यते। भवति च॑ लिङ्‌ दद्राधि- 
कारस्योपोद्ररकम्‌। सखंवगविदयायां हि ज(नश्रति पौज्रायणं शुश्रषुं च दशब्देन पसा्रशति- 

अह ह।रे त्वा श्रुद्र तवव सह गोमिस्तु' (छा० ४।२।३) इति । विदुर प्रभ तयश्च दुद्रयोनिप्रभवाअपि 


केवल मनुष्यका ही ब्रह्मविद्या मे अधिकार, इस नियमको निषेधकर जेसे देवतादिक्ा मी 
ब्रह्मविद्यामे अधिकार कहा गयारहै, वसे ही हिजातिमात्र ( ब्राह्मण, क्षत्रिय ौर वश्य ) का विद्यामे 
अधिकाररहै, इस नियमका अपवादकर कटीँ शद्रका सी विद्यामे अधिकार हो, तो इस आशद्धुाकी 
निवृत्ति किए इस अविकरणका आरम्भ किया जाता है । पूवंपक्षी-त्रह्मविदयामे शूद्रका भी अधिकार 
हो एेसा प्राक्च होता है, क्योकि अथित्व मौर सामथ्यं उसमें भी सम्मत है । किञ्च (तस्माच्छ °` (अग्ि 
रहित होने से शूद्र यज्ञम असमथं है ) इसके समान, शुद्धो विद्यायं०' ( शुद्र विद्याम असमथं है ) इस 
प्रकार निषेधका श्रवण नहीं अर्थात्‌ निषेधक श्रुति नहीं है । कर्मो मे अनधिकारका कारण जो अग्ि- 
रहितत्व है वह्‌ ब्रह्मविद्यामे अधिकारका अपवादक लिङ्ध नहीं है । आहवनीय आदि अग्नियोसे रदित पुरुषसे 
विद्या संपादन नदीं को जा सकती, यह्‌ बात नहीं है । शूद्रके अधिकारका समथंक श्रौत लिङ्ख-धुत्ि दै । 
संवगंविद्याभें श्रवण करनेकी इच्छा रखनेवाके पौत्रायण जानश्रुतिका रेक्वने "अह हारे व्वा° ( हे शूद्र | 
गौं सहित यह हार युक्त रथतेरे ही पास रहै) इस प्रकार शूद्र शब्दसे परामशं क्यादहै। एसी 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

( विग्रह्‌, हविष्यका स्वीकार, उसको मोगमा, तृषि, प्रसन्न होकर यजमानको फल देना ये पांच 
चेतनके कलिर्‌ ही उचित दँ शब्दात्मक जड देवताके लिए नहीं ) इत्यादिसे यह्‌ सिद्ध होता है किं देवताका 
विग्रह.होता है, इससे उनका ब्रह्मविद्यामे अधिकार मी सिद्ध होता है। इससे क्रम मुक्ति प्रतिपादक 
शास्त्र मी संगत होते हैँ । अह्र उपासना आदि से ब्रह्मलोकमे जाकर दिव्य ररीरको पाकर दिव्य 
मोगोका अनुमव करता है । संत्कारबलसे वहाँ ब्रह्माद्रारा ज्ञान प्रा्ठकर आत्मसाक्षात्कार होनेसे मूक्त 
हो जाता है, इसप्रकार उसकी क्रममक्ति होती दै । इसलिए देवादिको शरीरधारी मानकर ब्रह्मविद्यामं 
अधिकार मानना धति संगत है ॥ ३२३ ॥ 

® तद्यो यो देवानाम्‌ इस श्रुतिमे देवशब्दसे जैसे ब्रह्मविद्यामे केवर मनुष्यके भधिकारको 
हटाकर देवादिका मौ अधिकार कहा गया है, वैते श्रुतिभे शूद्र इब्दते द्विन जातिके अधिकार नियमको 
हटाकर शूद्रका भी अधिकार है। इसप्रकार दशन्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म दै । देवतादिका 
जो ब्रह्मविद्या अधिकार निश्चित किया है, उसीसे ब्रह्मविद्यमे शद्रका भी अधिकारदै कि नहीं! 


२६८ व्ह्यसूत्र-द्राङरभाष्य | अ० १ पा०३ 


विशिटविज्ञानसंपन्नाः स्मर्यन्ते! तस्मादधिक्रियते द्रो विद्यास्विति ‰ एवं प्राप्ते व्रू्ः-न 
दुद्र स्याधिकारः; वेदाध्ययनाभावात्‌ । अधीतवेदो हि विदितवेद्थ। बेद्थभ्वधिक्रियते। 
नच शुद्धस्य वेदाप्ययनमसिति; उपनयनपूवकत्व्रद्ेदषध्ययनस्य । उपनयनस्य च वणत्रय- 
विषयत्वात्‌। य्वथित्वं न तदसति सामथ्यऽधिकारकारणं भवति } समथ्यभ्रपिन खाकिक 
केवरुमधिक्गारकारणं भवति; राश्चीयेऽथं राल्लीयस्य स(प्रभ्यंस्यपिक्षितत्वात्‌, शाख्जीयस्य 
च सामथ्यंस्याध्ययननि राकरणेन निराङ्कतत्वात्‌ । यश्चेदं शद्धो यज्ञेऽनवक्ट्तः" इतति तन्न्याय- 
पू्घकस्वाद्वियायामप्यनवक्लततत्वं ्योतयति;न्यायस्य साधारणत्वात्‌) यत्पुनः संवग विद्यायां 
दद्रशब्दश्चरवणं लिङ्गं मन्यषे, न तछ्िङ्गम्‌ , न्यायाभावात्‌ । न्यायोक्ते हि लिङ्गद शनं योतक 
भवति।न चात्र न्याग्रोऽस्ति। कामं चयं शद्रशब्द संवगंवियायामेवेकरस्थां राद्रमधिकुर्यात्‌ 
तद्विषयत्वात्‌; न सर्वासु विद्यासु । अथंवादस्थत्वात्त न क्चिदप्ययं शाद मधिकलतमुत्सछहते। 
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स्मृति मीदहै किं विदुर आदि रद्र योनिमे उत्पन्न हुए मी विज्ञान सम्पन्नथे। इसक्िए शाद्र 
विद्याओंका अधिकारी है । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते हैँ ~ वेदाध्ययनके न होने कारण 
राद्रका विद्याम अधिकार नहींहै। अधीत वेद ओर विदित वेदाथं पुरुषकादही वेदाथं विचारभे 
अधिकार दहै । शद्रके लिए तो वेदाध्ययन ही नहीं है, क्योकि वेदाध्ययन तो उपनयनकूवंक किथा जाता 
है । ओर उपनयन वणेत्रय ( ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर वंश्य ) विषयक होतादै। जो अयित्वहै, वह्‌, 
सामथ्यंके न होनेपर अधिकारका कारण नहींहो सकता । केवल लौकिक सामथ्यं मी अधिकारका 
कारण नहीं है, क्थोकि शास्वीय अथेमे शास्तीय सामथ्यंकौ अपेक्षा होती है, ओर अध्यथनके निरा- 
करणसे शास्व्रीय सामथ्यंका मी निर।करण हुआ समञ्चना चाहिए । किच शुद्र यक्त ऽनवक्टृ्तः' यह्‌ 
जौ कहा गया है वह्‌ न्यायपुवंक होनेसे विद्याम मी अामरथ्यैको सूचित करता है, क्योकि न्याय दोनोमं 
समान है । ओर संवगेविच्यामे शुद्रशब्द श्रवणको तुम लिङ मानते हो वस्तुतः वह लिद्ध नरहींदै। 
क्योकि वेदाथ ज्ञानात्मकसामथ्यं रूप अनुकु न्याय नहीं है । लिङ्धदशंन तो न्याय संमत विषयका 
ही मुचक होता है, परन्तु यहाँ तो उक्त न्याय नहींहै। भके ही यह शद्रशब्द केवल एक संवगं- 
विद्यामे श॒द्रको अधिकार दे, वयोकरि यह शद्र शब्द संवगंविद्यामें पठित है, सब विद्याओं उसका 
अधिकार नहीं है । ओर शद्रशब्द अथंबाद वाक्षयोमिं पठित होनेके कारण किसी भी विदयामें 


सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रदनका निणय करते है । पूवपक्षी-शद्रका ब्रहमविद्यामे अधिकार रै। इसमे एकं उदाहरण 


कहते हैँ --राजा जानश्रुततिने ६०० गाये ओर रथ आदि गुरु रेक्वको देकर यह्‌ प्राथना की किं मूषे संवगं- 
विद्याका उपदेश कीजिए । तब कन्याके साथ विवाह करनेकौ इच्छा रखनेवारे विधुर रेक्वने उससे 
कटा “अह्‌ हारे चवा शुद्र तवेव सह गोमिस्तुः इस प्रकार जानश्रुतिके प्रति रेक्वने शूद्र शब्दका प्रथोग 
करिया है । तदनन्तर राजाने बहुत धनादिके साथ अपनी कन्याको अपंण किया ! उसमे प्रसन्न होकर 
रेक्वने राजाको संवगंविद्याका उपदेश किथा । इससे सिद्ध होता है कि अधित्व ओर सामथ्ये युक्त 
शूद्रका मी विद्याम अधिकार है । जेषे अग्नि रहित होनेसे कममेमिं शद्रके अधिकारका निषेधदहै, वसे 


बरह्मयविद्यामे अधिकारका निषेध नहीं । अतः ब्रहमधि्यामे शद्रका अधिकार मानना चाहिए । पूवपक्षमे 
द्विज के समन शद्रको मी श्रौत ब्रह्यवि्यामें प्रवत्ति है, सिद्धान्ते नहीं है । 


# उपनयन संस्कारके अनन्तर “स्वाध्यायोऽध्येतव्यः' इस अध्ययनविधिके अनुसार आचायंसे 
जिसने अपातत वेदाथं जान किया है । उसका वेदाथं विचारमें अधिकार है अन्यका नहीं । अध्ययन 


विधिसे अधीत वेदां ज्ञानल्प ` सामथ्यं शद्रमे नहीं है, क्योकि उप्ते लिए उपनयनका विधानदही 
नहीं है । इसमे उनका वेदाश्नायनमे अधिकार न होनेसे ब्रह्मविद्यामें भी अधिकार नहीं है । 


अधि० ९ स्० २५ भाषाचुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकांसहित २६९. 


शाक्यते चायं रद्र शब्दो ऽधिकृतविषयो योजयितुम्‌ । # कथमित्युच्यते ? (कम्वर एनमेतस्सन्तं 
सयुग्वानमिव रेकमात्थः (छा ० ४।१।३) इत्य पमाद्धंसवाक्याद्‌ारमनो ऽनादरं श्र तवतो जनश्चते 
पौत्रायणस्य शुशुत्पेरे, त।सरषी रेकः दुद्रराब्देनानेन स्चयांबभूवात्मनः परोक्चज्ञताख्यापना- 
येति गस्यतेःजातिशूद स्यानधिश्नयत्‌ाकथं पुनः इद रब्देन शुगुत्पन्ना सूर्येत इति?उच्यते- 
तदाद्रवणात्‌ । शुचसमिदुद्रव, दाचा वारऽ्मिदुदुवे, टाचाचा रेकमभिदुद्रावेति दाद्रः; 
अवयवाथंसंमवाद्रद्यथ स्य चासंभवात्‌ ! खदयते यायमथा ऽस्यामास्यायिकायाम्‌ ॥२४॥ 


्षत्रियस्वगतेश्वोत्तरतर वेत्ररथेन लिङ्धात्‌ ¦! २५ ॥ 
पदच्छेद --क्षत्रियत्वगतेः, च, उत्तरत्र, चत्ररथेन, किद्धात्‌ । 
सूत्राथं- ( क्षत्रियत्वगतेश्च ) क्षत्रियत्व ज्ञान होनेखे जानश्रुति मूस्य शूद्र नहीं है, क्योकि 
(उत्तरत्र) संवगविद्याके वाक्यशेषमें (वेत्ररथेन) प्रसिद्धक्षत्रिय चत्ररथ अभिग्रतारीके साथ ( लिद्खात्‌ ) 
सममिव्याहारल्प कलिद्घसे जानश्रति क्षत्रिय ज्ञात होता है, इसमे विचामें शूद्रका अधिकार नहीं है। 
इतश्च न जातिदयद्रो जनश्रुतिः । यत्कारणं प्रकरणनिरूपणेन क्चत्नियत्वमस्योत्तरत् 
चेजरथेनाभिप्रतास्णिा क्षत्रियेण समभिम्यदारादिङ्ाद्वम्यते। उत्तरच हि संवरविद्ावाक्य- 
दोषे चेजरथिरनिप्रतासे श्चजियः संकीरत्यते--अथ ह शौनकं च कापेयममिप्रतारिणं च काक्षसेनिं 
रुद्रको अधिकार नहीं दिला सक्ता। ओर यहु शूद्र शब्द अधिकृत विषयक ( द्विजाति ) पुरुषके 
लिए भी प्रयुक्त किया जा सकता हं । किस प्रकार? कहते है-- कम्वर एनमे०' (अरे) तू किस महुत्त्व- 
ते युक्त रहनेवाले इस राजाक प्रति इस तरह सम्मानित वचन कहू रहा टै? क्यात्‌ उसे गाडीवाले 
रक्वके-समान बतकाता दहै?) इस हंस वाक्यसे अपने अनादरको सूननेवारे पौत्रायण जानश्नुत्िको 
शोक उत्पन्न हुजा । यह्‌ प्रतीत होता है कि रेक्व क्टषिने अपनी परोक्षज्ञताको जतकानेके लिए इस 
गूद्रशब्दसे उस चोकको सूचित किथा । वयोकि यहां जातिगत शूद्रका अधिकार नहीं दै। तो राजाको 
उत्पन्न हुभा शोकं ॒ही यहां शृद्रशब्दसे कंसे सूचित किया गयाहै ? कहते है--उसके आद्रवणसे, 
वह्‌ शोककी ओर अग्रसर हुआ अर्थात्‌ शोकसे व्याप्त हुआ अथवा शोकसे रेक्वके पास गया, इसक्िए 


उसे श्द्र कहा गया, क्योकि यहांपर वयव ( यौगिक ) मथंका सम्मव है रूढि अथंका सम्मव नहीं है । 
इस आद्यायकामे यही अथ देखा जाता है ।॥ ३४ ॥ 


मौर इस हेतुसे मो जनभ्रूति जातिसे चुद्र नहीं है, क्थोकि प्रकरणके निरूपणसे अगे चेत्ररथ 
अमिभ्रतारी ही क्षत्नियके साथ सममिव्यवहाररूप लिङ्खसे ज्ञात होता है। उत्तरत्र-संवगंविद्याके वाक्य- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® ( छान्दो ४।१ )--एक समय राजा जानश्रुति ग्रीष्म ऋतुमे रात्रिके समय महर्की छत 
पर सोया हुआ था । उसके अन्नदानादि अनेक गुणोंसे सन्तुष्ट हुए ऋषि गण उसके कल्याणके लिए 
हुंसका रूप धारणकर पक्तिरूपसे उसके उपर उडते हुए आये 1 उनसे पिछले हंसने आगेवाले 
हंससे कहा हो होऽयि मलान्न मलाक्ष जानश्रतेः पौत्रायणस्य समं दिव ज्योतिराततं तन्मा प्रसाङ्‌- 
क्षीस्तस्वा मा प्रधाक्षीरिति ।' (ओभओ माक्ष } ओ मलाक्ष || देख पौत्रायण जानश्नुतिका तेज 
य॒लोकके समान फला हआ है । तु उसका स्पशं न कर| वह तुन मस्मन कर डले) तब उस 


पिछले हंसको आगेके हंसने उत्तर दिया-अरे ! यहु विचारा विद्याहीनदटै। इसके किए तुम उन 
वचनोंका प्रयोग कर रहे हो जिनका कि गाड़ीके साथ रहुनेवाले रक्वके लिए किया जाता है अर्थात्‌ 


रेक्वका तेज दलं ङ्ख्य दै । इस आत्मज्ञान रहित जानश्नुतिक्रा तेज वसा नहीं हं । इनं वचनोसे खिन्न 


होकर गाडीरूप चिह्वसे युक्त रेक्वके पास जाकर राजा ब्रहाज्ञानको प्राप्त करे एेसा हंसोका अभिप्राय 
था । उन हंसोसे अनादर वाक्य सुनकर राजाको शोक उत्पन्न हुआ था॥ ३४॥ | 
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[सूदेन] परिविष्यमाणौ व्रह्मचारी त्रिमिक्षे' (छा० ४।६।५) इति । चैत्ररथित्वं चाभिप्रतारिणः कापेय- 
योगाद्‌ वगन्तव्यम्‌ । कापेययोगो हि चि्ररथस्यावगतः एतेन वे चित्ररथं कापेया अयाजयन्‌, 
( ताण्डयत्रा० २०।१२।५ ) इति । समन(न्वयानां च प्रायेण समानान्वया याजक्रा भवन्ति । 
तस्माचेत्ररथिनभिकः श्षत्रपतिरजायतः इति च श्च्रपतित्वावगमारक्षत्रियत्वम्रस्यावगन्तव्यम्‌। 
तेन क्चन्ियेणाभिप्रतारिणा सह समानायां संवग विद्यायां संकीतनं जानश्चतेर्पि श्चन्नियत्वं 
सूचयति । समानानामेव हि प्रायेण समभिग्याहाप भवन्ति । श्चत्तप्रेषणःदयंश्वययोगाच्च 
जानश्रुतेः प्लचरियत्वावगतिः । अतो न शुद्रस्याधिकारः ॥ ३५ ॥ 


संस्कारपरामर्चात्तदभावामिलापाच ॥ ३६ ॥ 

पदच्छेद--संस्कारपरामर्शात्‌, तदमावामिलापात्‌, च । | 

सू्राथं- ( संस्कारपरामर्शात्‌ ) ब्रह्मविद्यामें उपनयन आदि संस्कारोका परामरंदै (च) 
ओर ( तदभावामिलापात्‌ ) शूद्रके लिए उपनयन आदि संस्कारोके अमावका कथन है, इससे ब्रह्म- 
विद्याम शूद्रका अधिकार नहीं है । 

ॐ इतश्च न शूद्रस्याधिकारः, यदि द्याप्रदेशेषूपनयनादयः संस्काराः परामृदयन्ते- 
"तं होपनिन्येः (श ० बरार ११।५।३।१३) । (अधीहि मगव इति होपससाद ' (छा० ७।१।१) (ब्रह्मपरा 
बह्यनिष्ठाः परं बह्मान्वेषमःणा एष ह वै तव्सवं वक्ष्यतीति ते ह समित्पाणयो मगवन्तं पिप्पखादमुप- 


(~ स 


सन्नाः (प्र० १।१) इति च । 'तान्हानुपनोयैव' (छा ० ५।११।७) दस्यपि प्रदरितेवोपनयनप्राि- 


दोषमे चैत्ररथ अमित्रतारी क्षत्रियका अथ ह लोनकं०' (एक वार कपिगोत्रज शौनकं ओर कक्ष सेनके पुत्र 
अमिप्रतारीते, जब कि उन्हं भोजन परोसाजा रहाथा, एक ब्रह्मचारीने भिक्षा मांगी) इस प्रकार 
कथन दै । अभिप्रतारीमे चंत्ररथित्व कापेयके सम्बन्धसे समक्षना चाहिए । "एतेन बे चित्ररथं ०' ( इस 
द्विरात्रे्टिसे कपेथोने चित्ररथको यज्ञ कराया ) इससे चित्ररथका कापेयक्े साथ सम्बन्ध अवमत होता 
है । प्रायः समान वशवारे समनं वंशवालोंके याजक होते हँ अर्थात्‌ राजवंशियोके प्रायः पुरोहितवंश्य 
याजक होते ह । "तस्माचेतरथिनमिकः ०` (उससे चित्ररथसे चंत्ररथि नामका एक क्ष त्रपति उत्पन्न हुमा) 
इस प्रकार क्षत्रपतित्वकौी अवगतिसे उस चैत्ररथम क्षत्रियतव समक्षना चाहिए । उस क्षत्रिय अभिप्रतारीके 
साथ एक संवगविद्यामे संकीतंन जानश्रुतिको मी क्षत्रियत्व सूचित करतार । समानोकेदही प्रायः 
समभिव्याहार होते हैँ । सारथि प्रेषण ( भेजना } आदि देष्वयंके योगसे जानधरुतिमे क्षत्रियतव अवगत 
होता है । इसङिए श्रौतविद्यामें शूद्रका अधिकार नहीं है 1 ३५ ॥ 
ओर इससे मी शूद्रक ब्रह्मविद्यामें अधिकार नहीं ह, क्योकि "तं. होपनि ये ( उसका उप- 
नयन किया ) अधीहि मगव०' ( हे मगवनु | मूषे उपदेश्च कौजिए, एसा कहते हुए नारद सन- 
त्कुमारके पास गए } ब्रह्मपरा ब्रह्मनिष्ठाः० ( ये अपरब्रह्मकी उपासना करनेवाले ओर तदनुद्ुल 
अनुष्ठानमें तत्पर मारद्वाज आदि छः ऋषिगण परब्रह्यके जिज्ञासु होकर भमंगवानु पिपलादके पास, 
यह सोचकर कि ये हमे उसके विषयमे सब कुछ बतला देगे, हाथमे समिधा केकर गये ) इस प्रकार 
विद्याके प्रकरणोमे उपनयन आदि संस्कारोका परामशं है । तान्हानु० (उनका उपनयनं किए विना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* शङ्का-- राजा अश्वपतिने प्राचीनशाङ भादि छः ऋषिजनोको उपनयन संस्कार किए विना 
ही विदययाका उपदेश किया है, इससे सिद्ध होता है कि उपनयन रहितका भी विद्यामें अधिकाररै, तो 
सस्कार रहित शूद्रका भी वि्यामे अधिकार होना चाहिए ? समाधन--वस्तुतः उपनयनं दो प्रकारका 
होता है, एक वेदाघ्ययनके लिए विधि पवक यज्ञोपवीत आदिका धारणरूप, दुक्षरा ब्रह्मविद्याकी प्राप्ति 
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भेवति दूदरस्य संस्कार(भावो ऽभिरुप्यतं सूद श्रतुर्थ चण एकजाति (मनु ०१०४७ ) इत्येकः- 
ज्ञा तित्वस्मग्णात्‌ ॥ न दद्र पातक किंचिन्न च संस्कारमह।त (मनु ०१०।१२।६ ) इत्यादिश्च २६॥ 


तदमावनि्धारणे च प्रदत्त : ॥२३७॥ 

पदच्छेद - तदमावनिर्धारणे, च, प्रवृत्तेः । 

से्रार्थ--( तदभावनिर्धारणे ) सत्यकाममे सत्यकथनये शूद्रत्वामाव निर्धारित करने पर 
( प्रवृत्तेः ) गौतम सत्यकामके किए उपदेश आदि करने में प्रवृत्त हृए । इससे ( च ) भी विदयामे 
शद्रका अनधकार है। 

इतश्च न शु दर स्याधिकारः। यत्सत्यवचनेन दद्रत्वाभावे निर्धारिते जाबालं गौतम 
उपने तुमयुश्ासतु.च प्रवते; "नतद ब्राह्मणो विवक्तमहति समिधं सोम्याहरोप स्वा नेष्येन 
सव्यादगाः' (छा ० ४।४।५) इति श्चतिलिङ्घात्‌ ॥२७॥ 


श्रवणाध्ययनाथेप्रतिषेधात्स्मृतेश्च ॥२३८॥ 
पदच्छेद्‌--श्रवणाध्ययनाथगप्रतिषेधात्‌, स्मृतेः, च । 
सूत्रार्थ ( स्मृतेः ) “जथास्य वेदमुपमृण्वतः' इत्यादि स्मृतिसे (श्रवणाध्ययनार्थ्रतिषेधात्‌) 
शूद्रके छ्यि वेदके श्रवण, अध्ययन, अथंज्ञान एवं अनुष्ठानका प्रतिषेध किया गथा है, इससे (च ) मी 
रद्रका विद्याम अधिकार नहींदहै। 


ही राजाने उस विद्याका उपदेश किया ) इसमे मी उपनयनको प्राप्ति दिखलाई गई है । परन्तु 
दमदश्चतुर्थो वणं ०” ( शूद्र चतुथं वणं एवं उपनयनं रहित है ) इसप्रकार स्मृतिमे वह एक जाति कहा 
गया है । न शुदे पातकं ०" ( शूप्रको अमक्षय लशुनादि मक्षण से कु पाप नहीं है ओर वहु उपनयन 
आदि संस्कार के योग्य नहीं है ) इत्यादि स्मृतिसे मी शर्म संस्कारोके अमावका कथन है ॥३६॥ 

ओर इस हेतुसे मी शूद्रका विद्यामे अधिकार नहीं है, क्योकि सत्य बोलनेसे शूद्रत्वं अमावका 
निर्धारण होनेपर गौतम सत्यकामका उपनयन करने ओौर उसे विद्याका उपदेश करनेके किए प्रवृत्त 
हए “नेतदबाद्य णो ० ( उससे गौतमने कहा-एेसा स्पष्ट माषण कोई ब्राह्मणेतर नहीं कर सकता, 
जतः हे सोम्य! तुसमिधालेञआ, मँ तुम्हारा उपनयन करूगा, क्योकि तुमने सत्थका त्याग नहीं 
किया ) यह भ्रुतिलिङ्ख है ॥ ३७ ॥ 

सस्यानन्वी-दीपिका 

के लिए उपसदनरूप । उपसदन भी दो प्रकारका होता है--एक तो विद्यार्थीका आचायंके पास सादर 
गमन मौर दुसरा आचाय द्वारा उसे रिष्यरूपसे स्वीकार करना तथा बहुत कार्तक अपने सान्तिष्यमें 
रलकर अपनी सेवादिकी अनुमति देना आदि । वेद वेदाङ्खमे पारंगत ऋषिजनोमें वेदाध्ययनसे पुवं 
ही यज्ञोपवीत संस्कार सिद्ध है, इसलिए 'तान्हानुपनीयवः इस श्रुप्िसे उपनयनका निषेध करना 
अयुक्त है । उपनयन किए हुएके किए पुनः उपनयन प्राप्त ही नष्ीदै। भौर दूसरा विदयार्थीका 
अचायके पास सादर शमनरूप उपसदन वहु उन ऋषियोमें मी सिद्ध है । तो फिर ततानूहानुपनीयेवः 
इस श्रुति से किए गए उपनयन निषेधका क्या तात्पयं है ? इसका तात्पयं यह है कि आचायं द्वारा 
शिष्यमावसे स्वीकार कर अपने साग्निघ्यमे रखकर सेवा आदिके अनुमतिरूप उपनयनका निषेध 
है, क्थोकि उत्तमव्णंवाले विदयार्थीके प्रति निम्नवणेवाे गुरुको सेवा किए विना विद्या देनी चाहिए 
इस भमिप्रायसे श्रतिमे एसा कहा गया दै । अतः उपनयन आदि संस्कार रहित होनेसे शृद्रकां 
विद्याम अधिकार महीं है ॥ ३६ ॥ 
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द्तश्च न दद्रस्याधिकारः यदस्य स्मरतेः श्रवगाध्ययनाथंग्रतिपेधो भवेति । येद- 
श्रवणव्र्तेपेघो वद्‌ाभ्ययनव्रतिपेधस्तदुथनज्ञानानुषछानयोश्न प्रतिषेधः द्रस्य स्पयते ) 
श्रुवणप्रातष्चस्ताचत्‌ अथास्य वेद मुपश्ण्वेतखपुजदुम्यां श्रोत्रप्रतिपूरणम्‌' इति । "पथ ह वा एत- 
चछमश्तानं य च्र्धस्तस्मच्ुद्रसमीपे नाध्मरेतग्यम्‌ इति च । अत पवाध्ययनप्रतिष्रेधः । यस्यहि 
समीपऽपि नाध्येतव्यं भवति, स कथमश्रुतमघीयीत ए भवतति च वेद्रोच्ारणे जिद्ाच्छेदो 
धारणे दारीरभेद इति । अत पव चार्थादथंज्ञानायुष्टान्योः प्रतिषेधो भवति-- न श्ुद्राय 
मतिं दद्यात्‌ इति, 'दविखातीनासघ्यचनमिभ्या दानम्‌' इति च । येषां पुनः पूचकृतसंस्कारवशा- 
दि दुरधमेव्याघप्रश्तीनां ज्ञानत्पत्तिश्देषं न शक्यते फखप्रापतिः प्रतिषेद्धुः; ज्ञानस्य 
 कान्तिकफख्वात्‌। श्रावयेचतरो वर्णान्‌" इति चेति हासपुराणाधिगमे चातुचण्यंस्याधिकारः 
स्मरणात्‌ । वेद पूवंकस्तु नास्त्यधिकारः शु द्राणाभिति स्थितम्‌ ॥२८॥ 

( १० कम्पनाधिक्ररणम्‌ स० २९ ) 
कम्पनात्‌ ॥३९॥ 

सूञ्ाथं-- "यदिदं किच" ( ग्रह॒ सारा जगत्‌ प्राणसे उत्पन्न हुआ चेटा करता है ) इस कम्पनसे 
प्रतीयमानं प्राण परमात्माहीदै। 

ॐ अवदलितः प्रासङ्धिको ऽधिकारविचारः। प्रकृतामेवेदानी वाकां विचारणां प्रवत 
यिष्यामः । यदिदं किंच जगत्सवं प्राण एजति निःसृतम्‌ ।. महश्धयं वच्रमुयतं य॒ एतद्विदुरश्टतास्ते 
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ससे मो शद्रका विद्यामे अधिकार नहींदहै, क्योकि स्मृतिमे उसके लिए श्रवण, अध््रयन 
ओर अथंज्नानका प्रतिषेध है । स्मृतिमे राद्रके खयि वेदके श्रवण, वेदके अध्ययन ओौर वेदाथज्ञान 
एवं अनुष्ठानका निषेध है 1 अथास्य' ( समीपसे वेदोका श्रवण करनेवारे शद्रके दोनों कान रागा 
भौर लाखसे भर दे ) ओर "पथु ह वा०' ( गाद्र निस्सन्देहं पादयुक्तं ( जंगम ) रमशान है, इसलिए 
शद्रके समीप वेदकां अध्ययन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकार वेदके श्रवणका प्रतिषेध है । श्रवणके 
निषेधसे अध्ययनका निषेध मी सिद्ध होता है. क्योकि जिसके समीपम मी अ.ययन करना युक्त नहीं है 
वह॒ अश्रुत वेदका अध्ययन कंसे करेगा ? वेदके उच्चारण करनेपर शद्रकी जिह्धाके उच्छेद मौर धारण 
करनेपर शरीरके भेदनका विधान दै । वेदाध्ययनके अम(व होने शद्रके लिए अथं ज्ञान ओर 
अनुष्ठानका निषेध अथंसे सिद्ध होतादै। नन श्ञूद्राय मति दद्यात्‌" ( ब्राह्मणको चाहिये करि शद्रको 
वेदाथेज्ञान न दे ) ओर द्विजातीनाम०' ( दविजाति-त्राह्मण, क्षत्रिय, वेस्यके लि ही अध्ययन, यज्ञ 
तथा दानका विधान है )। परन्तु - विदुर धमन्याध आदि जिनको पृवंकमके संस्कारोसे ज्ञान उत्पन्न 
हु है, उनके ल्यि फलगप्राप्तिका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता, क्योकि ज्ञान अव्यभिचरित फल 
वारा होता है । शश्रावयेचतुरो वणान्‌" ( चारों वर्णोक्रो सुनावे ) इसप्रकार यह स्मृति इतिहास- 
पुराणके ज्ञान करनेमे चारों वर्णोका अधिकार बतलाती है । इसमे सिद्ध हुभा किं वेदाध्ययन पूवक 
ज्ञान प्राप्त करनेका शद्रको अधिकार नहीं है । ३८ ॥ 

प्रासद्धिक अधिकार विषयक विचार समःप्तहुआ।। अब्र अगे प्रकृत वाक्यां विचारको दही 
करेगे । यदिदं किञ्च जगत्सवं ० ( यह जो कुछ सारा जगत्‌ है प्राग-ब्रह्भे, उदित होकर, उसीसे 
चेष्टा कर रहा दै। वह्‌ ब्रह्म महान मयरूप मौर हाथमे उठाए हये व्रके समान है । जो इसे जानते 

सत्यानन्दी-दौीपिका | 

%& शब्दादे प्रमितः' इत्यादि तृतीय पादके सप्तमं प्रमिताधिकेरणमे अगुष्टमात्रः पुरषः' इसं 

श्रुतिका विचार करते हुए टृचपेक्षया तु मनुष्णाधिकारस्वात्‌" इस सूत्रसे शास्त्रम मनुष्यका अधिकार 
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मवन्ति' ( का० २।६।२ ) इति । एतद्वाक्यं "एज्‌ कम्पने इति धात्व्थानुगमाद्धश्चितम्‌ । 
अस्मिन्वाक्ये सवंमिदं जगस्प्राणाध्रयं स्पन्दते, मह्य किचिद्धयक्रारणं वजन्तब्दितसु्तम्‌ , 
तद्विज्ञानाचामतत्वप्रा्िरिति श्रूयते। त्र कोऽसौ प्राणः, कि तद्धयानकं वज्जमिदयप्रतिपत्ते- 
विचारे क्रियमाणे प्राप्तं तावत्प्रसिद्धेः पञ्चचृत्तिर्वायुः प्राण इति । प्रसिद्धेरेव चाशनिर्थजरं 
स्यात्‌ । वायोश्चेदं माहात्म्यं संकीर्य॑ते। कथम्‌ ? सवंमिदं जगत्पञ्चश्रसौ वायौ प्राणशाच्दिते 
प्तिष्ठए्यैजति । तरायुनिमित्तमेव च महद्धयानकं वजमुदयम्यते । वायौ हि पजन्यभावेन 
विवतंमाने विद्यत्स्तनयित्नुचरष्टयरानयो विवतन्त इत्याचक्षते । वायुविज्ञानादेव चेदुमग्डत- 
त्वम्‌। तथा हि श्रत्यन्तरम्‌-- वायुरेव व्यष्टिकयु : समष्टिरप पुन्यं जयति य एवं वेद्‌" इति ! तस्मा- 
द्वायुरयमिह प्रतिषन्तव्य इति। एवं प्रतते बरूमः--ब्रह्मेवेदमिह प्रतिपत्तव्यम्‌ । कुतः ? पूर्मत्तरा- 
लोचनात्‌ । पूर्वोत्तरयोः च्रन्थमागयोव्रद्यैव निर्दिदयमानमुपरमामरे । इहैव कथमकस्मा- 
दन्तराले वायुं निदिद्यभानं प्रतिपद्येमहि ? पूर्वत्र तावत्‌ "तदेव शुक्रं तद्ब्रह्म तदेखाग्रतसुच्यते । 

तस्मिंस्छोकाः श्रिता. सवं तदु नास्येति कश्चन' ( का० २।६।१ ) इति व्रह्म निदिषएम्‌ , तदेवेहापि, 
है वे अमरहो जाते हैं) "एज कम्पनः ( एज्‌ धातुका अथं कम्पन है ) यह वाक्य इष धातु अथक 
अनुगमे लक्षित है। इस वाक्यम यह्‌ सम्पूणं जगत्‌ प्राणके आधित चेष्टा करता है, वह्‌ उद्यत 
वके समान मयानक कोई महानु है । उसके ज्ञानसे अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, एेसी श्रुति 
है। उसमे यह प्राण कौनदै? ओर वहु भयानक वज्र क्याहै ? इसके निश्चयनं टोनेके कारण 
विचार करने पर लोक प्रसिद्धिसे एेसा ज्ञात होता है किर्पाच वृत्तिवाला वायु प्राणद । ओर लोक 
प्रसिद्धि से वज्र अशनि ({ वच्र ) ही है । यह्‌ वायुका ही महात्म्य कहा गया है । कंसे ? यह्‌ सम्पूणं 
जगत्‌ पांच वृत्तिवाले प्राणनामकं वायुम रहकर व्यापार करता है । वायुसे ही वह महानु सथानक व 
उठाया जाता है । वायु पजंन्यभावसे विवतंमान होने पर विद्युत्‌, मेव, वृष्टि ओर अशनिरूपमें भी 
विवरित होता है, एसा कहते हैँ । वायु के ज्ञानसे मी यह्‌ अमृत्व है । वायुरेव व्यष्टि्वायुः°' ( वायु 
ही व्यष्टिहै, वायु ही समष्टि है जो एेसा जानता दै वहु अपमृत्युको जीतता है ) पेसी दरसरी श्रूति दै.। 
इसलिए यहाँ प्राणको वायु समक्षना चाहिए । सिद्धान्ती-एेसा पूवंपक्ष प्राप्त होने पर हम कहते हँ - 
यहां प्र्णशब्दसे ब्रह्य ही समञ्चन युक्त है, किससे ? इससे कि पूवं ओर उत्तर वाक्योकी पर्यारोचना करने 
से यही स्पष्ट होता है [यदिदं किञ्च | इस वाक्यके पूवं तथा उत्तर ग्रन्थ मागोमें हमे ब्रहम ही निदिश्यमान 
उपलन्ध होता है। तो हम यहीं पर मध्यमे अकस्मात्‌ वायुको निदिद्यमान कँसे समज्ञ ले। "तदेव शुक्र °" 
( यही जो इ6 संसार व॒क्षका मुल दै, विशुद्ध ज्योतिः स्वरूप है, वही ब्रह्म है भौर वही अमृत कहा 
जाता है । सम्पूणं लोक उसीमे आधित है, कोई मी उसका अतिक्रमण नहीं कर सकता । यही निश्चय 
वहू-त्रह्म है ) इसःपूवं वाक्यमें ब्रह्म निर्दिश है । यहाँ मी एसा ज्ञात होता है किं संनिधानसे सम्पूणं 
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है । इससे मनुष्यके हृदयकी अपेक्षासे सवगत त्रह्यमे मौ अंगुष्ठमात्रत्वको उपपत्ति कही गई है! इस 
अधिकरणके प्रसद्धसे . ^तदुपयपि बादरायणः" इत्यादि आर सूत्रोसे अष्टम देवताचिकरणमे देवताओका 
मी ब्रह्मविद्यामे अधिकार कहा गया है । पुनः प्रसद्धसे गस्य तदनाद्र०' इत्यादि पाच सूतरोसे 
नवम अधिकरणमें शृद्रका वेदविद्यामे अधिकारका निषेध किया गया हे । इसप्रकार प्रासंगिक अधिकार 
विचार समाप्त हुआ । अब प्रकृत विचारको आरम्म करतें है । यद्यपि अत एव प्राणः" इस अधिकरण 


सूत्रसे ही इसं कम्पन अधिकरण सूत्रका विषय चरिताथं हौ जाता है, तौ मी "यदिदं किञ्च जगत्‌ सवं ०" 
इस वाक्यम ब्रह्मका स्पष्ट लिङ्ग नहीं है अथवा (अत एव प्राणः" इस अधिकरणका मी यह्‌ कम्पन 


अधिकरण विस्तार है, इसकिए इस अधिकरणकी पृथक्‌ रचना करनेमें कोई दोष नहीं है । “शब्दादेव 
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संनिधानात्‌, जगत्सवं प्राण एजतीति च लोकाश्रयत्वप्रत्यभिन्ञानान्निदिएतिति गम्यते । 
प्राणदाब्दोप्ययं एस्मात्मन्येव प्रयुक्तः, श्राणस्य प्राणम्‌" ( ब्रु ४।४।१८ ) इति दशनात्‌ । 
एजयितृत्वमपीदं परमात्मन एवोपपद्यते न वायुमात्रस्य । तथा चोक्तम्‌-न प्राणेन नापानेन 
मर्त्यो जीवति कश्चन । इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेताठुपाश्रितौ (का० २।५।५) इति । उत्तरत्रापि 
^मयादस्या्चिस्तपति मयात्तपति सूयः । भयादिन्द्रश्च वायुश्च सष्युर्घावति पञ्चमः' ( का० २।६।३ ) 
इति ब्रह्मैव निदेक्ष्यते न वायुः । सवायुकस्य जगतो भयदेतु्वाभिघानात्‌। तदेवेहापि 
संनिधानात्‌ 'महद्धयं वद्रमुयतम्‌' इति च भयहे तुत्वप्रत्यभिक्ञानाल्निर्दिएमिति गभ्यते । वज- 
शाब्दो ऽप्ययं भयहेतुत्वसामान्यास्प्युक्तः। यथा हि वज्रमुयतं ममेव शिरसि निपक्ययहमस्य 
शासनं न कु्यणमित्यनेन भयेन जनो नियमेन राजादिश्ासने प्रवतत एवमिदमग्निवायु- 
सू्यदिकं जगदस्मादेव बह्मणो बिभ्यन्नियमेन स्वव्यापारे प्रवतंत इति भयानकं वज्रोपमितं 
ब्रह्म । तथा च ब्रह्मविषयं श्चत्यन्तरम्‌-“मीषाऽस्माद्रातः पवते । भोषोदेति सूयः । मीषाऽस्मादभचि- 
इचेन्द्रश्च । गव्युर्धावति पञ्चमः { तै° ८।१ ) इति । अस्रृतत्वफलश्रवणादपि ब्रहम वेदमिति 
गम्यते । बह्यज्ञानाद्धयसरतत्वगप्राक्षिः । "तमेव विदिव्वाऽतिगस्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय 

(शरे ६।१५) इति मन्त्रवर्णात्‌ । यत्तु वा युविज्ञानात्कचिदस्रतत्वमभिहितम्‌, तदापेश्चिकम्‌ । 


जगत्‌ प्राणम चेष्टा करता है' इस तरह ॒लोकाश्चयरूपसे प्रत्थमिज्ञान होनेसे वही निरद्षटि है। यह्‌ प्राण 
शब्द भी प्रमात्ममि ही प्रयुक्त है, क्योकि श्राणस्य प्राणाम्‌०' ( प्राणका प्राण है ) एेसा देखा जाता 
है । ओर यह एजयित्ृत्व-कम्पनकतूत्व मी परमात्मामें ही उपपन्न होता है, वायुमात्रमे नही, क्योकि 
“न प्राणेन नापानेन० (कोई भी मनुष्य-प्राणी न प्राणस्े मौर न अपानसे जीवित रहता है, किन्तु 
वे तो, जिसमें ये दोनों आधित हैँ एेसे किसी. अन्यस ही जीवित रहते हैँ ) एेसा कहा गया है 1 अगे 
मी (भयादस्य °` ( इस-परमेश्वरके मयसे अग्नि तपता है, इसीकै मयसे सूयं तपता है तथा इसीके 
मयसे इन्द्र, वायु ओर पांचवीं मृत्यु दौडती हँ अर्थात्‌ नियमतः. अपने अपने व्यापारमे प्रवृत्त होते 
ह ) इस प्रकार ब्रह्मका ही निर्देश करेगे वायुका नहीं, क्योकि इसमें वायु सहित जगत्के भय हेतुत्वका 
जमिधानदहै। यहाँमीरेसा ज्ञात होता है कि संनिधान-प्रकरणसे ओर 'महद्धयं० ( उद्यत वच्रके 
समान महान मयका हेतु है ) इस प्रकार मय हेतूत्वरूप प्रत्यभिज्ञान होनेसे वही निदि है। यह्‌ व्रज 
शब्द भी भय हेतुत्व साहश्यसे उसमे प्रयुक्त है । यदि मै इसकी आज्ञाका पालन नहीं करूंगा तो यह्‌ 
उठा हुआ वचर मेरे ही शिरपर पड़ेगा, इस भयसे जसे लोग राजा आदपिके शासनम प्रवत्त होते है, 
वसे अग्नि, वायु, सूर्यादि यह जगत्‌ इसी ब्रह्मसे डरता हुआ नियमसे घपने व्यापारमे प्रवृत्त होता 
है, इससे मयानक-वजके साथ ब्रह्मकी उपमा-तुलना की गई है । ओर “भीषास्माद्वातः ०' (इसके मयसे 
वायु चता है, इसके मयसे सूयं उदय होता है, तथा इसके मयसे अग्नि, इन्दर ओर पांचवीं मृत्यु 
दोड़ती हैँ अर्थात्‌ नियमतः अपना अपना व्यापार करते हँ ). इस प्रकार ब्रहम विषयक यह्‌ दुसरी श्रुति 
है ओर अमृतत्व फरके श्रवणसे भी यही ज्ञातहोतादहैकि प्राणब्रहमहीरै, क्योकि ब्रह्यज्ञानसे ही 
अमृतत्वकी प्राप्ति होती है, कारणं कि (तमेव विदिस्वा० ( उसीको जानकर मनुष्य मूत्युका अतिक्रमण 
करजातादहै, इससे भिन्न मोक्ष प्राप्तका कोई अन्य मागंनहींदहै) यह्‌ मन्त्रै । किसी स्थलपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रमितः' इस ब्रह्मवाक्ये ब्रह्यज्ञानके किए जीवक्रा अनुवाद किया गयादहै। उसी प्रकार यहां यदिदं 
दस वाक्यमे प्राणानूवाद युक्त नहीहै, भ्योकिं वहु काल्पत है, इर्सक्ए उसमे ब्रह्मकत्व युक्त नह हं । 
इस प्रत्युदाह्रण संगतसं ॒श्रसिद्धेःः आदिसे पुवपक्ष करते है । .पूवपक्षमे प्राणको उपासंनादहै, 
निद्धान्तमे ब्रह्यका ज्ञनं ॥ ३९॥ 


अधि० १९ स्‌० ४०] भाषालुंवाद-सत्यानन्दी-दीपिक्ासदहित २७६, 


तत्रेव प्रकरणान्तरकरणेन पर्मात्मानमभिधाय 'अतोऽन्यदातंम्‌ ( ब्र° ३।४ ) इति वाय्वा- 
देरातंत्वाभिघानात्‌। प्रकरणादप्यत्र परमात्मनिश्चयः, अन्यत्र धर्मादन्धत्नाघर्मादिन्यन्नास्माच्छरता- 
छतात्‌ । अन्यत्र भूताच्च भग्याच्च यत्तत्पश्यसि तद्रद्‌*(का०° १।२।१४)इ३ति परमात्मनः पृष्रत्वात्‌॥२९॥ 
( ११ ज्योतिरधिकरणम्‌ सू० ४० ) 
ञ्योतिदश्नात्‌ ॥ ४० ॥ 

पद्‌ च्छेद--ज्योतिः, दशंनात्‌ । 

सृन्ाथ-( ज्योतिः ) "एष सम्प्रसादो °” इस श्वतिमें ज्योतिः शब्दस ब्रह्मदही प्रतिपायदहै, 
( दशनात्‌ ) क्योकि “य अस्मा! इस उपक्रम वाक्यके पर्यालोचने ब्रह्मकी हौ प्रतिपाय्रूपसे अनुवृत्ति 
देखी जाती है । 

®& “एष संप्रतादोऽस्माच्छरीरात्समुव्थाय परं ज्योतिस्पस्तंप्य स्वेन सूपेणाभिनिष्पद्ते' 
( छा० ८।१२।२ ) इति श्रयते । तज संशय्यते--किं ज्योतिःशब्दं यश्षुविषयतमोपहं तेजः 

वा एर ब्रह्मेति । †क तावत्प्राप्तम्‌ ? प्रसिद्धमेव तेजो -ज्योतिःदाब्दमिति । कुतः ? तत्न 

ज्योतिःशब्दस्य रूढत्वात्‌ । भ्योतिश्वरणामिधानात्‌' (ब्र० सू० १।१।२४) इत्यत्र हि प्रकरणा- 
उ्ज्योतिःशब्दः स्वाथं परित्यञ्य बरह्मणि वतते । न चेह' तद्व त्किचित्स्वार्थपरिव्यागे कारणं 
रश्यते । तथा च नाडीखण्डे-'जथ यत्रेतदस्माच्छरीरादुच्कामस्यथै तैरेव ररिमभिरूध्वंमाक्रमते' 
(छा० ८।६।५) इति मुमुक्षोयदित्यप्रा्तिरभिदिता । तस्माल्प्रसिद्धमेव तेजो ज्यतिःरब्दमिति। 


वायुके विज्ञानते जो अमृतत्व आम्प्हित दै वह सपिक्षिक है, क्योकि वही दृप्रे प्रकारणे परमात्माका 

अभिधान कर 'अतोऽन्यदातम्‌' ( इससे भिन्न आत-विना्यी है ) इस प्रकार वायु आदिको नाशवानू 
अमिघान किया है । प्रकरणसे मौ यहां परमात्माका ही निर्वय होता है, क्योकि “अन्यत्र धर्मादु०" 
( जो धम॑से भिन्न, अधमंसे भिन्न तथा इस कायंक।रणष्प प्रपञ्चे भिन्न है ओर जो भूत एवं भविष्यत्‌ 
से भिन्नहै, एेसा जिसे देखते भनुभव करते हैँ उसका ही मृक्षे उपदेश कीजिए) इस प्रकार 
नचिकेता द्वारा परमात्मादही पूछा ग्यारह । २३९॥ 

“एष सम्प्रसादो °` (यह सम्प्रसाद-जीव अविद्या दशामें देहाठनमावापन्न हुभ ब्रह्मनिष्ठ आचायके 
उपदेशसे देहम .आत्मामिमानको छोड़कर परम ज्योतिः को प्राप्तकर अपने स्वरूपसे अमिनिष्पन्न होता 
है ) रेसी भ्रति है । यहाँ संचयं होता है कि ज्योतिः शब्द वाच्य चक्षु विषय घट आदि पदार्थो 
आवरक अन्धकारका नाशक सूर्थादि तेज है अथवा परब्रह्म है ? तब यहां क्या प्राप्त होता है ? 
पूत्रपक्ची-प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उस्म ज्योतिः शब्द रूढ है । “ज्योति- 
श्ररणाभिधानात्‌' इस सूत्रमे तो प्रकरणसे ज्योतिः शब्द अपने अथेका परित्याग कर ब्रह्मपरक है, परन्तु 
यहाँ उसके समान अपने प्रसिद्ध ॒तेजकूप अथंके परित्याग करनेमे कोई कारण दिखाई नही देता । 
इसी प्रकार नाडीखण्डमें अथ यत्न ( फिर जिस समय यह्‌ इस शरीरे उत््रमण करता है उस 
समय नाडियोमे फंटी रदिमयोसे उपरकी भौर चदता है ) इस प्रकार मुमृकषुके किए आदित्यकी 
प्राप्तका अभिधान है । इसमे प्रसिद्ध तेज ही ज्योतिः शब्द वाच्य है । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# पूवं अधिकरणमे त्र्य प्रकरणके समर्थक सवं जगत्‌ व्यापार देतुत्वरूप लिद्घुके सम्बन्धे 
प्राणशब्द परसिद्ध वाय॒ अथको छोडकर ब्रह्मके लिए माना गया.है। परन्तु उसीप्रकार श्य त्मा 
इस प्रकारका अनुग्राहक कोई रिङ्ध नहीं है जिसमे ज्योतिःखब्द्‌ प्रसिद्ध तेजक्रो छोडकर ब्रह्म परक हो । 


इस तरह प्रत्य॒दाहरणसंगतिसे यह पूवंपक्ष है । अतः यहां ज्योतिचब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि ज्योतिका 
ग्रहण करना चाहिए 


२.७ ब्रह्मसूञ्ज-दाङ्सभाष्य [ अ० १ पाद 


% एवं प्राते व्रमः-परमेव बह्म ज्योतिःशब्दम्‌ । कस्मात्‌ ? दशनात्‌ । तस्य दीह प्रकरणे 
वक्तव्यत्वेनाजुचत्तिदद्यते, भ्य आत्माऽपहतपाप्मा' ( छा० ८।७।१ ) इत्यपहतपाप्मत्वादिः 
गुणकस्यात्मनः प्रकरणादावन्वेषठग्यत्वेन विजिक्ञासितव्यत्वेन च प्रतिज्ञानात्‌ । "एत स्वैव 
ते भूयोऽनुभ्याख्यास्यामि' ( छा° ८।९।३ ) इति चाजुसंधानात्‌ । अरौरं वाव सन्तन 
प्रियाप्रिये स्थ्द्वः' ( छा० ८१२।१ ) इति चाशरीरतायै ज्योतिःसंपत्तेरस्याभिधानात्‌ , 
ब्रह्मभावाच्वाग्यच्रादसयरतायपपत्तेः, "परं ज्योतिः", (स उत्तमः पुरूषः" ( ऊा० ८।१२३ ) इति 
च विशेषणात्‌ 1. यत्त॒क्तं मुमरुश्चोसदिव्यप्राक्षिरभिहितेति, नासावालयन्तिको मोक्षो गव्यु 
त््रप्न्तिखंबन्धात्‌ । न ह्याल्यन्तिके मोक्षे गस्युतक्रान्ती स्त इति वक्ष्यामः ॥ ४० ॥ 


हम कहते है-परब्रह्म ही ज्योतिःरन्द वाच्य है, किससे ? इससे कि उसका ही दशंन (अनुवृत्ति) है । इस 
प्रकरणम वक्तव्यरूपसे उसका ही अनुवृत्ति दिखाई देती दै । क्योकि य आव्माऽपहतपाप्मा' ( जो 
आत्मा पाप रहित है ) इस प्रकार पाप रहितत्व आदि गण विशिष्ट अआत्माकी प्रकरणसे भन्वे्टव्यरूपसे 
ओर विजिज्ञासितव्यरूपसे प्रतिज्ञा की है । "एतं त्वेव ते भूयो ०' ( मँ तुम्ट्‌।रे प्रति इसकी पुनः व्याख्या 
करूंगा ) इस प्रकार आत्माका अनुसन्धान है । (अश्रीर वाव सन्तं० ( अशरीर होनेपर प्रिय ओर 
अप्रिय स्पशं नहीं कर सकते ) इस प्रकार रारीररहित स्वरूपके किए इस जोवको ज्योतिःस्वरूपताका 
अभिधान है; ब्रह्यमावके विना अशरीरत्वको उपपत्ति नहीं हो सकतौ । "परं ज्योतिः०' ( जौ पर ज्योति 
है वह उत्तम पुरुष है ) एेसा विदेषग है । जो यह कहा गथादहै किमुमृक्षुके किए आदित्य प्राप्तका 
अभिधान है वह्‌ आत्यन्तिक मोक्ष नही, क्योकि उसमे गति ओर उत्क्रान्ता सम्बन्ध है । एेसा 
आगे कहेगे किं आत्यन्तिक मोक्षमे गति ओर उत्क्रान्ति नहीं होतीं ॥ ४० ॥ 


सत्याचन्दी-दीपिका 

# प्रकरणका प्रधान प्रतिपाद्य अथं वही होता है जिसकी उपक्रममें प्रतिज्ञा, मध्यमे अनुसन्धान 
मौर अन्तमे उपसंहार हो, अतः मध्यगतवाक्य भी उस वस्तुका प्रतिपादन करता है, यह्‌ शास्त्रको 
मर्यादा है । छान्दोग्यके अष्टम अध्यायमे १५ खण्ड है-दो प्रकरणर्ह। प्रथम प्रकरणम प्रथम ६ 
खण्डोमे दहरविद्याका प्रतिपादन है । द्वितीय प्रकरणम भ्य आस्माऽपहतवाप्माः इस प्रकार स्म 
खण्डसे लेकर समाप्ति पयन्तं निगणन्रह्यका ही प्रतिपादन है। द्वितीय प्रकरणम “एष सम्प्रसादः० 
यह्‌ मन्त्र मी निगुणब्रह्म परक है । “य आत्माऽपहतपाप्मा इस प्रकरणके भारम्भमे पापरहितत्व 
आदि गुणविरिषट आत्मके जाननेकी प्रतिज्ञा है । “एतं स्वेव ते" इस वचने प्रजापतिने इन्द्रके प्रति 
पापरहित आत्माका मध्यमे तीन वार परामशंकर उपदेशः किया है । "स उत्तमः पुरुषः" इस वचनसे 
निगुमव्रह्यका ही उपसंहार किया । “उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमान्मेष्युदाहतः' ( गी० १५।१७ ) 
( तथा-उन दोनोसे उत्तम पुरुष तो अन्यहौीदहै। उसे अविनाशी परमेश्वर परमात्मा कहा गया है ) 
इत्यादि गीतावचनसे भी परमात्मा ही उत्तम पुरुष कहा गया है । इसकिए पूर्वोक्त प्रतिज्ञा, परमां, 
उपसंहार ओर फलरूप लिङ्धसे इस प्रकरणम ब्रह्मको ही अनुवत्ति देखी आती है । ज्योत्ति-शत्द सूर्यादि 
तेजका अभिधान नहीं करता किन्तु ब्रह्यका ही कसा है । रीर आदित्य प्राप्तिरूप जो मोक्ष कहा गया 
दै वह मी वास्तवमे मोक्ष नहीं है, क्योकि कंवल्यमोक्षमे गमन आदि नहीं होते । “न तस्य प्राणा 
उच्करामन्ति अत्रेव समविरोयन्ते' ( ब्रह्वेत्ताकेःप्राण [ पूयं्का ] उक्रमण नही करते किन्तु यहीं 
विलीन हो जति हैँ ) इत्यादि शरतिमें ब्रह्य वेत्ताके गमनागमनका निषेधकर परज्योतिःस्वल्पमें रछीन-सा 
होना ही मोक्ष कहा गया है । पुवंपक्षमें सूयंकी उपासनासे गह्मरोकदारां करममुक्तिफल है । सिद्धान्तमे 
ब्रह्मज्ञानसे साक्षात्‌ मृक्तिही फल दहै ॥ ४० ॥ 


अधि० १२ स्‌० ४१ ] भाषायुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २.७७ 


( १२ अर्थान्तरत्वव्यपदेश्षाधिकरणम्‌ स्‌° ४१ ) 
आकाश्चोऽथान्तरस्वादिव्यपदेश्चात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद -माकाशः, अर्थान्तरत्वादिग्यपदेशात्‌ 1 

सृत्ाथं--( आकाशः ) "भाकादो वं नाम-नाम रूपयोनिवंहिता' इस श्रुतिमे प्रतिपादित आकाशं 
ब्रह्म है, (अर्थान्तरत्वादिग्यपदेशात्‌) क्योकि ते यदन्तरा" इसमे आकाशका नामरूपसे अर्थान्तिरत्व आदि 
रूपसे व्यपदेश है । (आदि) शम्दसे "तद्‌ ब्रह्मं तदमृतं स आत्मा" इस प्रकारं ब्रह्यत्वका व्यपदेश टे । 

# "आकाशो वै नाम नामरूपयोर्निवंहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म तदेतं स आत्मा (छा० ८।१-८।१) 
दति श्रयते । तत्किमाकः(शदब्दं परं बरह्म, किवा प्रसिद्धमेव भूताकाशमिति विचारे भूत 
परिग्रहो युक्तः; आका्ाराब्दस्य तस्मिनरूढत्वात्‌ › नामरूपनिवंहणस्य चावकाशदानद्वारेण 
तस्पिन्योजयितुं शक्यत्वात्‌ , खरष्टुत्वादेश्च स्पष्टस्य ब्रह्मलिङ्ग स्याश्रवणादिति । एवं प्राप्तद्द 
भुच्यते-परमेव बह्म हाकादाराष्दं भवितुमहंति । कस्मात्‌ १ अर्थान्तरत्वादिव्यपदेशात्‌ । 
"ते यदन्तरा तद्ब्रह्म" इति हि नामरूपाभ्यामर्थान्तरभूत माकाशं उथपदिशति। न च ब्रह्मणोऽ- 
त्यन्ना मरूपाभ्यामर्थीन्तरं संभवति; सर्व॑स्य विकारजातस्य नामरूपाभ्यामेव व्याकृत्वात्‌ । 
नामरूपयोरपि निर्वहणं निरङ्कुशं न ब्रह्मणो ऽन्यज्न संभवति; अनेन जीवेनात्मनानुप्रविदय 
नामरूपे व्याकरवाणि! ( छा० ६।३।२ ) इत्यादि ब्रह्मकतुकत्वश्रवणात्‌ । नु जीवस्यापि प्रत्यक्षं 
नामरूपविषयं निवोंढत्वभस्ति । बाढमस्ति । अभरेदस्त्विह विवक्षितः । नामरूपनिर्वंहणा- 
भिधानादेव च सख्ष्टुत्वादि बह्मलिज्ञमभिहितं भवति.। "तदव्ह्म तदश्तं स आत्मा" (छा० ८।१३) 
इति च ब्रह्मवादस्य लिज्ञानि। *आकादास्तल्किङ्गात्‌'( ० १।१।२२ ) इत्यस्यचायं प्रपञ्चः ॥७१॥ 

"आकाशो बै न(म०' ( आकाश नामसे प्रसिद्ध अत्मा नाम-ओौर रूपका निर्वाह करनेवाला है । 
वे ( नाम रूप ) जिसके अन्तर हँ वह्‌ ब्रह्मद, अमृत है, वही आत्मा है) एेसौ श्रुति दहै। क्या वह्‌ 
आकाशशब्द परब्रह्म विषयक है ? अथवा प्रसिद्ध भूत॒ आकाश विषयक ? टेसा विचार उपस्थित 
होने पर पूवपक्षमे भूत आकाशकां ग्रहण युक्त है, क्योकि उसमे माकाश शब्द रूढ है । अवकारा देनेके 
कारण नाम रूपके निर्वाहकत्वको उसमें योजना हो प्रक्तीदहै मौर श्रुतिमे खष्ट्त्वादि स्प ब्रह्मलिङ्ख 
नहीं हँ । सिद्धान्ती- एसा प्राप होने पर यह कहते र-- यहां परब्रह्म ही आकाशशब्द वाच्य होना ` 
चाहिए, किससे ? इससे कि यहाँ र्थान्तरत्वादिका व्यपदेश है । "ते यदन्तरा तथुबरह्म०' ( वे जिसके अन्तर 
है वह ब्रह्मद) इस प्रकार नाम रूपसे भिन्न अथंभूत आकराशका व्यपदेश है । ब्रह्मसे अतिरिक्त नाम. 
भौर रूपसे मिन्न अन्य पदाथका संमव नहीं है, क्योकि समस्त विकार समूह्‌ नाम रूपसे ही व्याकृत 
है । उसी प्रकार नाम रूपका स्वतन्तरर्पसे निवहण ज्रह्यसे अन्यत्र सम्मव नहीं है, क्योकि "अनेन 
जीवेनाऽऽत्मना०' ( मे इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवताओमे अनुप्रवेश कर. नाम रूपकी अमिव्यक्ति 
करू ) इत्यादि ब्रह्यकतृत्व श्रुति है । परन्तु जीवमें मी नाम रूप विषयक निवंहणकतृत्व प्रत्यक्ष दै । 


यह्‌ सत्य है, परन्तु यहां तो अभेद विवक्षितहै । नाम रूपके निर्वाहे अमिपनपे हों खष्टत्वादि 
ब्रह्मलिङ्खका अमिधान है । तद्‌ ब्रह्म तदगृतं स ज्मा०' ( वह्‌ ब्र्यहै, वह अपृते रै, वह अल्मादहैः) 
ये ब्रह्मवादके लिङ्ग दै । यह सूत्र भाकाशस्तदट्किङ्गात्‌' इस सूत्रका ही विस्तार है ।७१॥ 


नन्दी-दीपिका 
® जंसे पवधिकरणमे ज्योतिःखब्दसे प्रसिद्ध सूर्यादि तेजका बाध कर ब्रह्यका प्रविपादन किया. 


गया है, वसे आकारश्चब्दसे प्रसिद्ध भूताकाशका बाध कर भगवानु सूत्रकार ब्रह्मका प्रतिपादन करते । 
इस प्रकार दृषटन्तसंगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पृवपक्षी--'अकाश्स्तदिलिङ्गात्‌" { ब्र० सु 
१।१।२३ ) इष सूक्े सर्णणिह वा इमानि मूतान्यकायददेव सदुपचन्ते' ( छा० १।९१ ) इस 


२७८ ब्रह्मसूञ्र-शाङ्रभाष्यं [ अ०१पा०३ 


( १३ सुषुप्त्युतक्रान्त्यधिकरणम्‌ सू० ४२-४२ ) 
सुपृष्त्युत्करान्तयोरभदेन ॥४२॥ 

पद्‌च्डेद--सुपुप्त्युक्रान्त्योः, भेदेन । 

इञाथं---'योऽयं विज्ञानमयः इत्यादि श्रुतियोमें प्रतिपाद्यमान पुरुष परमात्मा है, क्योकि 
( सुषुप्तयुककान्त्योः ) श्राज्ेनात्मना' इस प्रकार सुषुस्ति ओर उत्क्रान्ति अवस्थाओमें ( भेदेन ) जोवसे 
मिन्नरूपसे परमात्मा प्राज्ञशब्दसे व्यपदेश है । 

४ व्ययदेद्ादित्यनुवतेते। बृहदारण्यके षष्ठे प्रपाठके "कतम आस्मेति योऽयं विक्ञान- 
मयः प्राणेषु हृन्तज्यौतिः पुस्षः' (ब्र ४।२।७) इत्युपक्रम्य भूयानात्मविषयः प्रपञ्चः छतः । तत्कि 
संस्तारिस्वरूपमाजन्वाख्याचपरं वाक्यम्‌, उतासंस्ारिस्वरूपप्रतिपादनपरमिति संशयः 
{कि तावत्प्राप्तम्‌ ? संसारिस्वरूपमाजविषयमेवेति। कुतः ? उपक्रमोपसंहासभ्याम्‌। उपक्रमे 
योऽय विक्ञानमयः प्राणेषु इति शारीरछिङ्गत्‌ । उपसंहारे च स वा एषः महानज आस्मा 

यं॒॑विज्ञानमयः प्राणेषु" (ब्र ४।४।२२) इति तदपरित्यागात्‌ , मध्येऽपि बुद्धान्तायवस्थो- 
पन्यासेन तस्येव प्रपञ्चनादिति। एवं प्राप्ते बमः--परमेदवरोपदेरापर्मेवेदं वाक्यं न 
रारीरमरानप्वाख्यानपगम्‌ । कस्मात्‌ १ खषुसावुत्कान्तो च शारीसद्‌मेदेन परमेदवरस्य 
व्यपदेशात्‌ । सुषु तावत्‌ "अयं पुरुषः प्राज्ञेनात्मना संपरिष्वक्तो न॒ बाद्यं किंचन वेद्‌ नान्तरम्‌ 
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व्यपद शत्‌ ` इस पदकी पिछले सूत्रे अनुवत्ति हाती है । बृहदारण्यकके षष्ठ प्रपाठत्मे "कतम 
आस्मेति०,( जनक -अहं वुद्धिके विषथ देह, इन्द्रिय, मनं भौर प्राण आदिमे से ्षात्मा कौन है ? 'याक्ञ- 
वल्क्य--यट्‌ जो प्रणमे बुद्धिवृत्तियोका सक्षिमूत हृदयके अन्तगंत विज्ञानमय ज्योतिःस्वरूप पुरुष है 
वहु आत्मा है ) एेसा उपक्रम केर आत्मविषयक बहुत विस्तार कियागयाहै। क्या वह वाक्य केवल 
संसारी जीवकरे स्वप अनुवाद परक है अथवा परमात्माके स्वप प्रतिपादन परक है, सा संशय 
होता है, तब क्या प्राप हुआ ? पूवपक्षी--[ कतम आस्मेति ] यह्‌ वाक्य केवकं जीवस्वकूप विषयकं 
है, किससे ? इससे कि उपक्रम ओर उपसंहारे एेसा हो ज्ञात होता है । उपक्रममें योऽयं विज्ञानमयः० 
( यह्‌ जो प्राणोमे विद्धानमय है ). एेसा जीवका लिङ्क है,भौर सवा एष० ( वह॒ यह्‌ महान्‌ अजन्मा 
भात्मा, जौ किं यह्‌ प्राणों विज्ञानमय है) इस उपसंहारमे मो उसका परित्याग नहीं दै भौर मध्यमे मी 
जाग्रत्‌ आदि भवस्थाओकरे उपन्थाससे उसका ही विस्तार है । सिद्धान्ती-देसा प्राप्त होनेपर हम कहते 
है-{ कतम अत्मा ] यह्‌ वाक्षय परमेश्वर उपदेश्च परक ही है, केव जीव स्वल्प अनुवाद परक नही है, 
किससे ? इससे किं सुषुप्ति ओर उत्क्रान्ति (मरण) में जीवसे भिन्नरूपसे परमेश्व रका तरयपदेश है । सुषुप्तिमे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रकार सव जगत्‌ लछष्टृत्व आदि ब्रह्यके असाधारण कलिङ्ध होनेके कारण आकाशशब्दसे परमात्माका 
ग्रहण किया गथा है, वेसे आकाशो बै नाम' यहाँ प्र जगत्‌ खष्टत्व आदि ब्रह्मके स्पष्ट लिङ्खका श्रवण 
नही है । अतः आकाशक्चब्दसे ब्रह्मका ग्रहण न कर भूताकाशका ग्रहण करना चाहिए । पृवपक्षमे अमृत 
आदि रूपसे आकाशकीं उपासना है । सिद्वान्तमे निगुणन्रह्यका ज्ञान फल दै ॥४१॥ 

ॐ पूर्वाधिकरणमे नाम ओर रूपसचे मिन्न होनेके कारण आकाश ब्रह्य कहा गया है, वह्‌ युक्त 
नहीं है, क्योकि ्राज्ञेनात्मना' इत्यादिसे ब्रह्मे साथ जीवकां अभेद सिद्ध होने पर मी.जंसे भेद कहा 
जाता है, वसे ओपचारिकं भेदका कथन हो सकता-है, एेसी आक्षेपसंगति है । पर्वाधिकरण॑मे जगत्‌ 


खष्टत्व ब्रह्मके छिङ्कसे भूताकाशका बाध किया गथा है, अव सगवानु सूत्रकार इस अधिकरणमे ज्रह्मके 
लिद्धसे जोवके लिङ्कका बाध दिखति हैँ । पवंपक्षमे कतम आस्मेति" इस प्रकरे उपक्रम जदि 


- वाक्योषे जीवं ही प्रतिपाद्य सिद्ध होतादै, ब्रह्य नहीं । 


अधि० १२ सू० ४२ ] भाषानुबाद-सस्यानन्दौ-दीपिकासहित २,७९. 


(द° ४।२।२१) इति शारीरादुमेदेन परमेश्वरं व्यपदिराति। तत्र पुरुषः शारीरः स्यास्य 
वेदितत्वात्‌। बाह्याभ्यन्तर वेदनप्रसङ्गं सति दत्प्रतिषेधसंभवात्‌ । प्राज्ञः परमेश्वरः 
सर्वज्ञतवदश्चणया श्रज्ञया निल्यमचियोगःत्‌ । तथोत्रान्तावपि “अयं श्नारीर जास्मा प्रा्तेना- 
त्मनाम्वारुूढ उत्सजम्याति' (व° ४।३।३५) इ ति जीवाद्धदेल परमेश्वर व्यपदिशति । तन्नापि 
रारीरो जीवः स्यात्‌; शरीरस्वामित्वात्‌ । प्राज्ञस्तु ख एव परमेश्वरः । तस्मार्सुषुत्स्यु- 
त्कान्त्योरदेन व्यपदेदात्परमेश्वर एवा विवष्धित इति गम्यते! यदुक्तमाद्यन्तमध्येषु 
कारीरलिङ्गात्तत्परत्वमस्य वाक्यस्येति । ॐ उतर ब्रूमः--उपक्रमे ताचत्‌ योऽयं विन्ञानमयः 
प्राणेषु" इति नं सखंसारिस्वरूपं विवक्षितम्‌, कि ताह? अनूद्य संसारिस्वरूपं परेण 
ब्रह्मणा ऽस्येकतां विवक्षति । यतो ध्यायतीव लेखायतीव' इत्येधमादुत्तरथन्थप्र्ुत्तिः 
संसारिधमेनिराक्ररणपरा लक्ष्यते । तथोपसंहारेऽपि यथोपक्रममेवोपसंहर्ति-स जा एष 
महानज आस्मा गोभवं विज्ञानमयः प्राणेषु" इति । योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु संसायं क्ष्यते 
सवा एष महानज आत्मा परमेश्वर पवास्माभिः प्रतिपादित इव्यथः। % यस्तु मध्ये 
तो “अयं पुरूषः० ( यह्‌ पुरुष प्राज्ञात्मासे सस्लिष्ट-एक होनेपर न कुछ बाहरका विषयं जानता दहै 
ओर न मीतर का) यह्‌ श्रुति जीवसे भिच्नरूपसे परमेश्वरका व्यपदेश करती ह । उसमे पुरुपशचब्द जीव 
वाचक है, कारण कि वह्‌ वेदिता होनेसे बाह्य ओर भमीतरके पदा्थोकिं जाननेके प्रसंगमे उसका भरतिषेध 
संमवदहै। प्राज्ञ परमेश्वररै, क्योकि सवंज्ञत्व लक्षण प्रज्ञासे उसका नित्य सम्बन्धदहै। उसी प्रकार 
उक्रान्तिमे. मी अयं श्चारीर आस्मा० ( उसी प्रकार यह देही आत्मा प्राज्ञात्मासे अधिष्ठित हो शब्द 
करता हुआ जाता है ) इस प्रकार श्रुति परमेश्वरका जीवसे भिन्नरूपेण व्यपदेश करती है । उसमे भी 
शारीर जीवै, क्योकि वह्‌ शरीरकास्वामीदै। प्राज्ञ तो वही परमेश्वर दहै। इसमे सुषुप्ति ओर 
उत्क्रान्तिमें [ जीव ओर परमेश्वरका | भेदसे व्यपदेशा होनेसे एसा ज्ञात हौता है कि यहं परमेश्वर ही 
विवक्षित दहै । ओरयहनजो कहा गयादहै कि जादि, मध्य ओर अन्तमे चयारीरके किङ्खसे यह वाक्य 
जीव परक है, तो इसपर हम कहते हैँ--उपक्रममें योऽयं विज्ञानमयः०' ( जो यह्‌ प्राणोमे विज्ञानमय 
है ) संसारीका स्वरूप विविक्षित नहीं है । किन्तु जीवके स्वरूपका अनुवाद कर उसकी परबरह्मके साथ 
एकताक श्रुति विवक्षा करती है, क्योकि ध्यायतीव ०” (वह्‌ ष्यान करता-सा है, चरता-सा है) इत्यादि 
उत्तर ग्रन्थकी प्रवृत्ति | अतत्मामे | संसारी धमोकि निराकरण करनेमे लक्षित होतो है। उसी प्रकार 
उपसंहारमे मी उपक्रमके अनुसार ही "सवा एष० ( वह्‌ यह्‌ महान्‌ अजन्मा आत्मा, जो कि यह्‌ 
प्राणोमे विज्ञानमय है ) यह्‌ श्रुति उपसहार करतीदै। जो यह प्राणोमे विज्ञानमय संसारी रक्षित 
होता है वह्‌ यह महानु अजन्मा मात्मा परमेश्वर ही दहै, एेसा हमने प्रदिपादन कियादहै एसा अथंहै। 
जो मध्यमे जाग्रदादि अवस्थाके उपन्याससे संसारीके स्वरूपकी विवक्षाको मानता टै, वह एेसा-है जसे 
पुवदिशाको भेजा गया प्र प्रस्थानं पर्िचम दिशाको करता है । [इस प्रकार परमात्मा परक उपदेशको 
जीव परक समे | क्योकि जाग्रत्‌ आदि अवस्थाके उपन्याससे आत्मा. अवस्थावान्‌ अथवा संसारीरहै, 


सत्यानन्वी-दीपिका 


® इस प्रकार उपक्रम ओर उपसंहार आदि शारीरशब्दसे जीवके स्वरूपका अनुवाद 


कर प्राज्ञरब्दसे परमेश्व रके स्वरूपको प्रतिपादित करते है, जीवके स्वरूपको नही, क्योकि जीवतो 
उपाधि {विष्ट है, उसमे जन्म आदि रहितत्व मूख्यरूपसे सम्मवं नहीं है । अतः (कतम स्मेति" यह 
श्रुति परमात्मक स्वरूपका ही प्रतिपादन करती है । 


® जाग्र दादि अवस्थाओका उपन्यास जीवके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके चिए नहीं है । किन्तु 


२८० ब्रह्मसूत्र-श्ाङ्करभाष्य | अ०१पा०्रे 


प्रतीचीमपि दिशं प्रतिष्ठेत । यतो न वुद्धान्ताद्यवस्थोपन्यासेनावस्थावच्वं संसारित्वं 
वा विवश्चति, कि ताह १ अवस्थारदहितत्वमसंसारित्वं च । कथमेतदवगम्यते ? यत्‌ अत 
ऊध्व विमोक्षायव बहि" इति पदे पदे प्रच्छति । यच्च (अनन्वागतस्तेन मवत्यसङ्घो द्ययं पुरूष 
 ( जरृ० ७।३।१४, १५ ) इति पदे पदे प्रतिवक्ति 1 'अनन्वागतं पुण्येनान्नन्वागतं पापेन तीर्णो हि 
तदा सर्वाब्शोकान्हदयस्य मवति (चर०४।३। २२) इति च! तस्मादसंसारिस्वरूपप्रति- 
पादनपरमेवेतदक्यमिलयवगन्तन्यम्‌ ॥ ४२ ॥ 

पत्यादिशब्देभ्यः ॥ ४२॥ 

सूज्ाय---'सवस्य वशी ०” इत्यादि श्रुतिस्थ पति आदि शब्दोसे यही सिद्ध होता कि यहां 
असंसारी परमेश्च रके स्वरूपका ही निहूपण है । 

# इतश्चासं सारिस्वरूपप्रतिपादनपरमेवेतद्ाक्यमित्यवगन्तव्यम्‌ । यद्रिमन्वाक्ये 
पत्यादयः शाब्दा असं खारिस्वरूपप्रतिपादनपराः संसारिस्वमावप्रतिषेघनाश्च भवन्ति । 
सवंस्य वश्शी सवेस्थेशानः सवस्याधिपतिः' इत्येवंजातीयका असंसारिस्वमावप्रतिपादनतराः 
सन साधुना कमणा भूयान्न एवासाधुना कनीयान्‌" इव्येवंजातीयकाः सं सारि स्वभावप्रति- 
षेधनाः । तस्माद संसारी परमेश्वर इदोक्त इत्यवगम्यते ॥ ४२ ॥ 

दति श्रीमच्छ्करमगवत्पादकृतौ श्ारीरकमीमांसामाष्ये प्रथमाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥ ३ ॥ 
एेसी विवक्षां नहीं करती, किन्तु वहं ` अवस्थां रहित ओर असंसारी है एेसी विवक्षा करतीहै। 

परन्तु यह्‌ किस प्रकार जाः: ध ? इस प्रकार [ जनक गौर याज्ञवल्क्यका सवाद है ] अत ऊष्वं० 
( जनक-अब अगि मृक्षे मोक्षके लिए उपदेश कीजिए ) इस प्रकार पद पदपर ( वारम्वार ) जनक प्रश्न 
करते हैँ ओर (अनन्वागतस्तेन ०" ( उस अवस्थासे वह्‌ असम्बद्ध रहता है, क्योकि यह्‌ परुष असद्ध है } 
याज्ञवल्क्य एसा ५. पटपर ( वारम्बार ) उत्तर देते हँ । “अनन्वागतं पुण्येन °' ( उस समय यह पुरुष 
पुण्यसे असम्बद्ध तथा पायसे मी असम्बद्ध होता है हृदयके सम्पणं शोकोको पारकर ठेता है ) एेसौ श्रुति 
है । इससे एेसा निश्चय करना चादिए किं यहु वाक्य असंस रीके स्वरूपका प्रतिपादन करनेके किए है ।।४२॥ 
दसस भी यही निद्चय करना चाहिए किं यह्‌ वाक्य असंसारीकै स्वरूप प्रतिपादन परक है, 
क्योकि इस वाक्यमे पति आदि शब्द असंसारीके स्वरूपका प्रतिपादन करते हैँ ओर संसारीके स्वमाव 
( धर्मो ) का प्रतिषेध करते हैँ "सबको अपने वशमें रखनेवाला सबका शासन करनेवाला वहु सबका 


अधिपति है' इस प्रकारके शब्द असंसारीके स्वभाव प्रतिपादन परक है । सन साधुना०' ( वह्‌ पुण्य 
कमसे बहता नहीं भौरन पापकमसेकमदहीहोतादहै) इस प्रकारके शब्द संसारी स्वमावका 
निषेध करते ह । इससे एेसा अवगत होता है कि असंसारी परमेश्वर ही यहाँ कहा च्या है । ४२३॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती करत शाङ्करमाष्य-माषानुवाद के प्रथमं अध्यायका तृतीय पाद समाप्त ॥२॥ 
"0०० । 


सल्यानन्दी-दीपिका 
त्वम्‌" पदाथके शोधन दारा जीव-ब्रह्यके अभेद प्रतिपादनके किए है। इससे वहु जीवके स्वरूपका 
बोधक लिद्ध नहीं है । राजा कनक ओर याज्ञवत्क्यके प्रदनोत्तरसे असंसारी परमेश्वरका ही ज्ञान होता 
है । अतः कतम आत्मेतिः इत्यादि श्रतिवाक्य मी असंसारी परमेश्च रके स्वरूपका ही प्रतिपादन करते 
ह जीवके स्वरूपका नहीं ॥ ४२ ॥ 


#‰ इससे यह सिद्ध होता है किं गोधित तत्‌" ओर शव्वम्‌' अथकी एकतमे ही ब्ृहदारण्यकके षष्ठ 
अध्यायका समन्वय है 1 इस अधिकरणका पूवपक्षमे कमं कर्ता जीवको स्तुतिरूप फल है ओर सिद्धान्तमे 
जीवका अनुवाद कर शोधित तत्‌" जीर त्रम्‌" [ वहतु दै | अथकी एकताका निर्वप फल है ।॥४३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कत 'सव्यानन्दी-दीपिकाः के प्रथय. अध्यायका तृतीय पाद्‌ समाश्च ॥३॥ 

(क, ० ० - 


अधि०र स०१ | भाषायुचाद-सल्यानन्दी-दीपिक्रासदहित २८१ 


प्रथमाध्याये चतुथः पादः 
[| अन्न प्रधानविषयत्वेन सं दिश्यमानानामभ्यक्ताजादिपदानां चिन्तनम्‌ ] 
प्रधानं विषयक हँ एसे सन्देहसे युक्त अग्रक्त भजा आदि पदोका इस पादम विचार है । 
( १ आनुमानिकाधिकरणम्‌ सू्‌० १-७ ) 

ॐ ब्रह्मजिज्ञासां प्रतिज्ञाय ब्रह्मणो टक्चणमरुक्तम्‌-जन्मायस्य यतः" (ब ०सू०१।१।२) इति । 
तद्टक्चणं प्रधानस्यापि समानमिव्याराङ्य तदशब्दत्वेन निराकृतम्‌--ईक्षतेर्नाशिब्दम्‌' ( ब° 
सू०१।१।५) इति । गतिसामास्यं च येद्‌ान्त वाक्यानां बह्यकारणवादं प्रति विद्यते न प्रधान 
कारणवाद प्रतीति श्रपञ्चितं गतेन प्रन्थेन। इदं स्विदानीमवरिष्रमाराङ्यते-य दुक्त, प्रधान 
स्यारब्दत्वं-तद सिद्ध म्‌,कासुचिच्छाखासु प्रधानसमपणाभासानां शब्दानां श्रूयमाणत्वात्‌ 
अतः प्रधानख्य कारणत्वं वेदसिद्धमेव महद्धिः परमषिभिः कपिल प्रभृतिभिः परिग्रहीतमिति 
प्रसज्यते; तद्यावत्तेषां रशाब्दानामन्यपरत्वं न प्रतिपाद्यते तावत्सवज्ं ब्रह्म जगतः कारणमिति 
प्रतिपादितमम्याकुरखीभवेत्‌। अतस्तेषामन्यपरत्वं ददायितु परः संदर्भः प्रवतंते- 


आलुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तगहीतेदंशंयति च ॥१॥ 

पदच्खेद-आनुमानिकम्‌, अपि, एकेषाम्‌, इति, चेत्‌, न, शरीररूपकविन्यस्तगृहीतेः, दशंयति, च । 

सूजाथं--( एकेषाम्‌ ) कुक शाखावारे "महतः परमभ्यक्तम ०” इत्यादिमे (आनुमानिकमपि) 
बनुमानगम्य प्रधानको मी अन्यक्त शब्दसे स्वीकार करते ह, इसमे प्रधांनमे अशब्दत्वं सिद्ध नहीं होता, 
( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( शरीररूपकविन्यस्तगृ हिते: ) क्योकि शरीरं 
रथमेव तु" इस पूववाक्यमें रथरूपकसे कल्पित शरीरका ग्रहण किया गया है, ( दशयति च ) पूर्वापर 
ग्रन्थका पर्यालोचनं प्रकृत शरीरको .अन्यक्तद्ब्दसे ग्राह्य दिखलाता है । 


'जथातो' इस प्रथम सूत्रसे ब्रह्मजिन्ञासाकी प्रतिज्ञा कर “जन्माद्यस्य यतः' इस सुत्रसे उसका 
लक्षण कहा गया है । वह लक्षण प्रधानमे मी समान है, एसी आशङ्का कर श्रुति प्रतिपादित न होनेसे 
"दृक्षतेर्नाशब्दम्‌' इससे उसका निराकरण किया गया है । समी वेदान्त वाक्योकी ब्रह कारणवादके 
प्रति समान गति ( ज्ञानं ) है; प्रधानकारणवादके प्रति नहीं दै, रएेसा पिछले ग्रन्थ [ गतिसामान्यात्‌ ] 
से विस्तार पूवक कहा गया है । अब अवरिष्ट विषयक आशङ्का की जाती है- यह जो कहा गया है 
कि प्रधान अशब्ददहै वहु अयुक्तदहै, क्योकि कुछ एक शाखाओमें एषे ब्द श्रूयमाण हँ जिनके 
तात्पयंका आमास प्रधान परक होता है । भतः एेसी प्रसक्ति हो रही दहै कि प्रधानम कारणत्व वेद 
सिद्ध है, उसोका कपि्ादि महानु परम तऋषिोने ग्रहण किया है । तो जब तकं उन श्दोका अन्यपरत्वं 
प्रतिपादन न किया जाय तबतक् सवज्ञ ब्रह्म जगतुका कारण है एसा जो प्रतिपादन किया है वह बाधित 
हो जायगा । इसकिए उन शब्दोका अन्यपरत्वं दिखलनेके किए अग्रिम ग्रन्थ प्रवृत्त होता है- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यहा प्रधान विषय यह्‌ है कि “अभ्यक्त दाब्दका अथंविषयक सन्देह होने पर विचार करते 
है । पहरे जसे प्रसिद्ध जीव विषयक लिद्धका अप्रसिद्ध ब्रह्मविषयक लिद्धसे बाध कहा गया है, वसे यहां 
प्रकरणसे प्राप श्रौत क्रमसे श्रौत क्रमके समान स्मातं क्रमका बाध मगवान्‌ सूत्रकार शङ्का पूर्वंक 
दिखाते है--“आत्मानं रथिनं विद्धि" इत्यादि मन्त्रगत आत्मा, शरीर, बुद्धि आदि यह श्रौत क्रम है । 
इसीके तुल्य महत्‌, अव्यक्त, पुरूष यह्‌ सास्य स्सृतिग्रन्थका क्रम है । वहां श्रौतक्रमसे स्मातंक्रमका 
बाध-- अब्धक्त खब्दसे प्रधानका प्रहणन कर शरीरका ग्रहण करते हए. मगवानु सूत्रकार दिखाते 
है । ईक्षव्ययिकरणमे यह दिखलाया गया है कि सम्पूणं वेदान्त वाक्य जगत्‌ कारणूपसे ब्रह्मका ही 
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# आनुमानिकमप्युमाननिरूपितमपि प्रधानमेकेषां शाखिनां हाब्दवदुपरभ्यते । 
काटके हि पठ्यते--महतः परमय्यक्तमन्यक्तात्पुरुषः परः" (१।३।११) हति । तन्न य एव यन्नामानो 
यत््रमाश्च महदव्यक्तपुरुषाः स्पतिप्रसिद्धास्त पवेह प्र्यभिज्ञायन्ते। तजाव्यक्तमिति स्मृतिः 
प्रसिद्धेः, शब्दादिदहीनत्वाच्च न व्यक्तमव्यक्तमिति व्युत्पत्तिसंभवात्‌, स्मृतिप्रसिद्धं प्रधान 
मभिधीयते। तस्य दाब्दवच्वादशब्दत्वमयुपपन्नम्‌। तदेव च जगतः कारणं श्रुतिस्म्रतिन्याय- 
प्रसिद्धिभ्य इति चेत्‌-नेतदेवम्‌, न दोतत्काठकं वाकयं स्मृतिप्रसिद्धयोमंहद््व्यक्तयोर स्तित्व- 
परम्‌। न हात्र यादृशां स्मृतिप्रसिद्धं स्वतन्त्रं कारणं त्रिगुणं प्रधानं तादशं प्रत्यभिज्ञायते । 

राब्दमाचं छच्राव्यक्तमिति प्रत्यभिज्ञायते । स च राब्दो न ग्यक्तमव्यक्तमिति योगिकत्वा- 
आनुमानिक--अनु मानसे निरूपित प्रधान भी जगत्‌ कारण कतिपय वंदिक शाखावालोके 
मन्त्रोसे प्रतिपादित उपलब्ध होता है। जसे कि “महतः परम०' ( महूत्‌से अव्यक्त-मुल प्रकृति पर- 
सृक्ष्मतर है ओर अव्यक्तसे मौ पुष पर-अतिपृक्ष्महै) काठकमेही प्तिहै। वहांजोनाम ओर 
जो क्रम-महत्‌, अव्यक्त गौर पुरूष साख्यशास्तरमे प्रसिद्ध दैवे ही यहां कटश्रुतिमें प्रत्यभिज्ञात होते 
है । उनमेसे अव्यक्त चब्द सांख्य शास्त्रमे` प्रसिद्ध होने गौर शब्द आदि रहित होने तथा नन व्यक्त 
भग्यक्छम्‌' "जो व्यक्त न हो वह्‌ अग्यक्त है इस व्युत्पत्तिके सम्मवं होनेसे सांख्यशास्त्र प्रसिद्ध प्रधानका 
जमिधान करता है । इसचिए श्रुति प्रतिपादित होनेसे उसे अशाब्द कहना युक्त नहीं है । श्रुति, स्मृति ओरं 
तकंसे यह सिद्ध है किं वही प्रधान जगत्का कारण है । सिद्धान्ती-यदि एेसा कटो तो एेसा नहीं है, क्योकि 
यह कठश्रुति साख्य स्मृति प्रसिद्ध महत्‌ ओर अव्यक्तके अस्तित्व विषयक नहीं है, कारण कि जसा सांख्यं 
शास्पर प्र सिद्ध जगत्‌का स्वतन्त्र कारण त्रिगुणात्मक प्रधान है, वंसे यहाँ प्रत्यभिज्ञात नहीं होता, कितु 
यहां तो केवल अन्यक्त शान्दमात्रकी प्रत्यभिज्ञा होती है, ओर वह राब्द जो व्यक्त नहीं है वहु अव्यक्त 
६ै, इस व्युतत्तिके अनुसार यौगिक होनेसे प्रधानसे भिन्न सूक्ष्म एवं अत्यन्त दुलक्ष्य पदाथर्मे भी 
सत्यानन्वी-दीपिका 
शरतिपादन करते हँ । प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, एेसी प्रतिज्ञा की गई है । सम्पूणं वेदान्त-वाक्योका 
बरहयमे समन्वय है, एेसा विस्तार पवक वर्णन किया गया है । यहाँ जो यह कहा गया दै किं प्रधान 
श्रुति प्रतिपादित नहीं है, वह्‌ युक्त नहीं है । इससे ईक्षत्यधिकरणकी इस अधिकरणके साथ आक्षेप- 
संगति है । कपिल आदि महषि जनोने अव्यक्त शब्दसे प्रधानको कारणरूपसे स्वीकार किया है। 
कुछ एक शाखाभमे प्रधान परक राब्दामास मिलते ह, अतः कारणता विषयक सन्देह उत्पन्न होता 
है कि प्रप्चका कारण परमेश्वर है मथवा प्रधान ? अब इस प्रधान कारण वादका निराकरण करनेके 
छिए यह्‌ अग्रिम ग्रन्थ आरम्भ होता है। 

® (कायंतस्तदुपरञ्धेः' "कायंसे कारणकी उपरुन्ि होती है" इससे प्रधानको आनुमानिक- 

अनुमान गम्य कहा गया है। जो पहले प्रधानको अशब्द-्रुति अप्रतिपादित कहा गया है, वह्‌ युक्त 
नहीं है, क्योकि “महतः परमव्यक्तम' इस कठ श्रुतिमे प्रधानका ही अब्यक्त शब्दस ग्रहण रै । 'अजा- 
मेकां रोहित्चुक्छकृष्णां बहीः प्रजाः सजमानां सरूपाः” ( श्वेत ° ४।५) ( अपने अनुरूप बहुत- 
सी प्रजा उत्पन्न करने वारी एक लोदित (रर) शुक्छ ( सत्त्व } कृष्ण ( तम } वर्णा भजा-बकरी-प्रकृति 
को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करतां हुआ भोगता है ओर दूसरा अज उस युक्तमोगाको त्याग 
देता है ) इस अन्य भरुतिमं प्रधानका अजा ^न जायते इति अजा" शब्दस ग्रहण किया ग्या है । ओौर 
“हेतुः प्रकृतिरुच्यते" ( गी° १३।२० ). ( प्रकृति-प्रधानको हैतुरूपसे कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति 
है । “यद्र्पं तत्‌ ज प्रकृतिकम्‌! “जो परिच्छिन्न है वह॒ जड प्रकृतिसे जन्य है" यह्‌ तके है । इसप्रकार 
उक्त श्रुति, स्मृति भौर तकंसे सिद्ध होता है कि प्रधान ही जगतुका कारण है ब्रह्म नहीं । 
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द्न्यस्मिन्नपि सष्षमे खुदुरक्ष्ये च प्रयुज्यते । % न चायं करिमश्िद्रढः । या तु प्रधान- 
वादिनां रूढिः सा तेषामेव पारिभाषिकी सती न वेदाथंनिरूपणे कारणभावं प्रतिपद्यते । 
न च क्रममा्सामान्यात्समानाथं प्रतिपत्तिभंवत्यसति तद्रुपप्रत्यभिन्ञाने । न हश्वस्थाने 
गां पद्यन्नश्वो ऽयमिल्यमूढो ऽध्यवस्यति । प्रकरणनिरूपणायां चात्र न परपरिकच्पितं 
प्रधानं प्रतीयते; शारीर रूपकविन्यस्तगरहीतेः । रारीरं छत्र रथरूपकविन्यस्तमव्यक्त शाब्देन 
परिगृह्यते । कुतः ? प्रकरणात्परिशोषाच्च । तथा हयनन्तरातीतो श्रन्थ आ्महारीरादीनां 
रथिरथादिरूपकक्ट्टृि ददहंयति-- आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु । द्धि तु सार्थ 
विद्धि मनः प्रग्रहमेव च । इन्द्रियाणि हयानाहुविषयांस्तषु गोचरान्‌ । आेन्द्ियमनोयुक्तं मोक्तव्या 
हुमेनीषिणः ॥' ( का० १।३।३, ४ ) इति। तैश्चेन्द्रियादिभिरसंयतेः संसारमधिगच्छति । 
संयतेस्त्वध्वनः पारं तद्विष्णोः परमं पदमाप्नोतीति दशं यित्वा, किं तद्ध्वनः पारं विष्णोः 
परमं पदमिलयस्यामाकाक्घायां, तेभ्य एव प्ररूतेभ्य इन्द्रियादिभ्यः परत्वेन परमा्मान- 
भभ्वनः पारं विष्णोः परमं पदं द्ायति-"इन्दियेम्यः परा र्था अर्थेभ्यश्च परं मनः मनसस्तु परा 
बुद्धि देरात्मा महान्परः ॥ महतः परमन्यक्तमग्यक्छात्पुरुषः परः । पुरुषान्न, परं किचित्‌ सा काष्टा सा 

प्रयुक्त हो सकता है, . यह अव्यक्त शब्द किसी अथे रूढ नहीं है, जो प्रधान वादियोको रूढि दै 
अर्थात्‌ प्रघान ही भव्यक्त शब्दवाच्य है वहु उनकी पारिमाषिक होनेसे अपौरुषेय वेदाथं निूपणं 


 केरनेमे कारणभावको प्राप्त नहीं हौ सकती । वस्तुरूपके प्रत्यभिज्ञान न॒होनेपर केवर क्रमकी समा- 
नतासे समानं अथंका ज्ञान नहीं होता । कोई मी बुद्धिमान पुरुष अश्वके स्थानमें वृषमको देकर 


"यह अश्च है' एेसा निश्चय नहीं करता, यहाँ प्रकरणा निरूपण करनेपर प्रतिपक्षीसे परिकल्पित 
प्रधानकी प्रतीति नहीं होतो, क्योकि यहां शरीररूपकके विन्यासका ग्रहण है । निस्सन्देह, यहाँ रथ- 
रूपकसे विन्यस्त शरीरका ही अग्यक्तशब्दसे ग्रहण किया जाता रहै, क्योकि प्रकरण ओर परिशेष है । 
कारण कि उसी प्रकार “आत्मानं रथिनं विद्धि ( तु आत्माको रथी ओर शरीरको रथ जान, बुद्धिको 
सारथि एवं मनको क्गाम समञ्च, विवेकी पुरुष इन्द्रियोक्ो अव तथा उनके अश्वरूपसे कल्पित किए 


जानेपर विषयोंको उनके मागं बतकति हैँ ओर शरीर, इन्द्रिय. एवं मनसे युक्त आत्मको भोक्ता 
कहते है ) यह्‌ अन्यवहित अतीत ग्रन्थ आत्मा शरीर आदिमे रथी रथ आदि रूपककौ क्लृप्ति ( कल्पना ) 
दिखलाता है । उन बसंयतव इद्ियादिसे बहु जन्म-मरण रूप. संसारको प्रप्त होता है ओौर उन संयत 
इन्द्रिय आदिसे जन्म-मरण रहित उस विष्णुके परम पदको प्रष्ठ होता है, एसा दिखलाकर जन्म मरण 
रहित वह्‌ विष्णुका परम पद क्या है ? इस प्रकार नचिकेताकी यह्‌ आकांक्षा होनेपर [यमराज कहते है] 
“इन्द्रियेभ्यः परा० ( इन्दरियोको भपेन्ा उनके विषय श्रेष्ठ है, विषयोसे मन श्रेष्ठ है, मनसे बुद्धि पर है 
मौर नुद्धिसे मी महानु आत्मा (महत्‌ ) श्रेष्ठ है । महते अव्यक्त ( सूक्ष्म प्रकृति ) ष्रे्ठ है भौर 
अव्यक्तसे भो पुरूष पर है । पुरुषसे पर ओर कुछ नहीं है । वही ( सूक्ष्मस्वकी ) ` पराकाष्ठा-अवधि है, 
वही परा-उत्कृष्ट गति है ) यह श्रुति उन प्रकृत इन्द्रिय आादिसे पर परमाह्माको ही जन्म-मरण रहित 
सत्यानन्द दीपिका ह 

# “महतः परमन्यक्तम्‌' यह्‌ क्रम मी समान अथंका बोधक नहीं हौ सकता । किसौ एक ज्ञात 

पदाथंके स्थान पर उससे भिन्न पदाथेको देखकर उस ज्ञात अंका ज्ञान नहीं होता, जसे अश्वके स्थान 


पर गौको देखकर “यह खद्व है, एेसा ज्ञान किसी विवेकीको नहीं होता, वसे श्रुतिस्थक्रममें “अग्यक्त' 
` शब्दको देखकर सांख्य स्पृति कत्थित प्रधानसे भिन्न शरीररूपी भथको जानता हभा बुद्धिमान पृर्षं 
प्रधानं विषयक ज्ञानको प्राप्त नदीं होता । सलिए प्रकरण धौर परिशेषसूप नियामके विद्यमान 


होनेसे शरीरका ही अव्यक्त चब्दभे ग्रहृण करना चाहिये, क्योकि श्रुतिने शरीर लादिमे रथ भादिकी 
सार्य कल्पना दिखलारई है । _ | 
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परा गतिः ॥* ( का० १।३।१०, ११ ) इति । # तत्र य एवेन्द्रियादयः पूर्वस्यां रथरूपककः- 
स्पनायामभ्वादिभावेनं प्रकृतास्त एवेह परिगर्यन्ते प्रकृतहानाप्रकतप्रक्रिय(परिहाराय । 
ततरन्द्रियमनोवुद्धयस्तावत्पूच॑बेह च समानराब्दा एव । अर्था ये शब्दादयो विषया 
इ न्द्रियहयगोचरत्वेन निदिषएठास्तेषां चेन्द्रियेभ्यः परत्वम्‌ ; “इन्द्रियाणां ग्रहत्वं विषयाणामति- 
ग्रहत्वम्‌" (च ३।२ ) इति श्रुतिप्रसिद्धेः। विषयेभ्यश्च मनसः परत्वं ; मनौमूरत्वाद्विष- 
येन्द्रियव्यवहारस्य । मनसस्तु परा बुद्धिः । वुद्धि द्यारुद्य भोग्यजातं भोक्तारमुपखपंति । 
'ुद्धरास्मा महान्परः, यः स॒ “आत्मानं रथिनं विद्धि" इति रथित्वेनोप्िप्तः। कतः ? आल्म- 
शब्दात्‌। भोक्तश्च भोगोपकरणात्परत्वोपपत्तेः। महच्वं चास्य स्वामित्वादुपपन्नम्‌ । 
# अथवा-- मनो महान्मतिव्रह्य पु द्धिः ख्यातिरीश्वरः । प्रज्ञा संविचचितिश्रैव स्तिश्च परिपव्यते ॥' 
इति स्मृतेः, यो बह्याणं विदधाति पूवं यो वे वेदांश्च प्रहिणोति तस्मे ( उे० ६।१८ ) इति च 


विष्णुका परम पद दिखलाती है । उस श्रुतिमे पहुलेरथ शूपककी कल्पनामें अव आदि रूपसे जो 
इन्द्रिय आदि प्रकृत हैँ इस प्रकृतकी हानि ओर अप्रकृत ( प्रधान ) के कल्पनारूप दोषके परिहारके 
किए उनका ही इस श्रुति वाक्यम ग्रहृण किया जावा दै । उनमेमे इन्द्रिय, मन ओर बुद्धितो पूवं 
वाक्यमें ओर यहाँ ( इन्दियेभ्यः परा ) समान शब्दोसे ही निदि्ट है । अथं अर्थात्‌ शब्द आदि विषय 
जो इन्द्रियरूप अ्वोके मागंरूपसे निर्दिष्ट है, उनमें इद्दियोत्े परत्व है क्योकि इन्दियाणां प्रह्वं ०" 
( घ्राण, रसना, वाक्‌ , नेत्र, श्रोत्र, मन, हस्त, त्वक्‌ , इन आठ इन्दरियोंको श्रुतिने प्रहुकहादहै, 
क्योकि पुरुष पशुको ये इन्द्रियां अपने वशमे करती है, परन्तु ये इन्द्रां मी गन्ध, रस, नाम, रूप, 
शब्द, काम, कमं ओौर स्पशं आदि विषय सम्बन्धके विना स्वतः इस पुरुष पशुको अपने वशमें नहीं कर 
सकती, अतः इन गन्ध आदि आटोको अतिग्रह कहा है, इसलिए इन्द्रियां प्रहु भौर विषय अतिग्रह 
है ) एेसा भ्रुतिमें प्रसिद्ध है। विषयोसे मनध्रेष्ठ दै, क्योकि विषय ओर इन्दरियोका सम्पूणं व्यवहार 
मनके अधीनं है, बुद्धि मनते श्रेष्ठ है, कारण कि भोग्य समुदाय बुद्धिपर आरूढ होकर मोक्ताके पास 
जाता है । जो “आत्मानं रथिनं °` ( अत्माको रथी जान ) इस प्रकार रथीरूपसे निदिष्ट महान आत्भा 
है वह बुद्धिते प्रेष्ठ है, क्योकि भ्र तिमे आत्मशब्द है । मोगकी सामग्री ( बुद्धि आदि ) से मोक्ता उत्कृष्ट 
हो सकता है । स्वामी होनेसे वह महानु मी हो सकता है । अथवा “मनो महान्मति०' ( समष्टि वुद्धि 
मनन रक्त, भाविनिर्वय, ग्यापिनी, ब्रह्मा-जात्मा, मोग्य वंशा आश्रय, तात्कालिक निश्चय, कौ्ति- 
शक्ति, नियमन शक्ति, त्रंकालिक निश्चय, संवित्‌-अभिग्यल्जिका, चित्‌ एवं स्मृति कही जाती 
दै) इस स्सृतिके अनुसार एवं भ्यो ब्रह्माणं०` ( जो सृषटिके आरम्भमें ब्रह्माको उत्पन्न करता है मौर 
सत्यानन्द दीपिका 

® (आत्मानं रथिनं विद्धि" इस मन्त्रसे रथ रूपककी कत्पनामे अश्व आदि रूपसे जिन इन्द्रिय 
भादिका ग्रहण है, उनका ही 'इन्द्ियेभ्यः परा ह्यर्थाः इत्यादि मन्त्रमे ग्रहण है, इससे वे ही प्रकृत है 
उनका ग्रहण न॒ करनेसे प्रकृतकी हानि भौर अप्रकृत प्रधानका कल्पनारूप दोष प्रसक्तं होता है । 
उसके परिहारके लिए अव्यक्त शब्दसे प्रकृत शरीरका ग्रह्ण करना युक्त है अप्रकृत प्रधानका नहीं । 
“आत्मानं रथिनं विद्धिः इस पूवं मन्त्रम तथा “इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था इस उत्तर मन्त्रमे इन्द्रिय, मन 
मौर बुद्धि ये शब्द समान दँ जौर पूवंमन््रमे "विषय शब्द है एवं उत्तर मन्व मे “अथं' शब्द है, 
इससे शब्द भेदसे अथंकां भेद नहीं है, इसलिए उत्तर मन्त्रम अथं शब्दसे भी विषयका ही ग्रहण करता 
चाहिए । इस प्रकार इन दोनों मन्त्ोकी एक वाक्यता सिद्ध होती है । श्र तिस्य परत्व शब्द मोक्ता विष- 
यकं है, क्योकि मोग्य समुदाय मोक्ताके ल्यि होवा दहै, अतः मोक्ता मोग्य समुदायसे महान्‌ ओर श्रेष्ठ है । 
# (मनो महान्मतिव्रह्मा०' ( संकत्परूप रक्तिसे हिरण्यगमंकी बुद्धिका नाम मन है, व्यष्टि 
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श्रुतेः, या प्रथग्रजस्य हिरण्यगभंस्य बुद्धिः सा सर्वासां बुद्धीनां परा प्रतिष्ठा । सेह मह।- 
न(त्मेव्युच्यते। सा च पूवत वुद्धिग्रहणेनेव गृहीता सती हिरुगिहोपदिदयते; तस्या 
अप्यस्सदीयाभ्यो बुद्धिभ्यः परत्वोपपत्तेः। पतरस्मिस्तु पक्षे परमात्मविष्येणैव परेण 
पुरुषग्रहणेन रथिन आत्मनो ग्रहणं द्रष्टव्यम्‌; परमाथंतः परमात्मविक्ञानात्मनोभेदा- 
भावात्‌ । तदेवं शारीरमेवेकं प्ररििष्यते। इतराणीन्द्रियादीनि प्रकृतान्येव परमपददि 
दशायिषया समनुक्रामन्परिदरिष्यमाणेनेदान्त्येनाव्यक्तराब्देन परिरिष्यमाणं प्रकृतं शारीरं 
दरायतीति गम्यते । हारीरेन्दरियमनोवुद्धिविषयवेदनासंयुक्तस्य द्यविद्यावतो भोक्त; 
श्ासीयादीनां रथादिरूपककस्पनया संसारमोक्षगतिनिरूपणेन प्रत्यगाव्मन्रह्यावगतिरिह 
विवध्चिता। तथा च "एष सवषु मूतेषु गृढोत्मा न प्रकाशते । रइयते त्वग्रचया बुद्धा सृष्ष्मया 
सुक्ष्मदर्िभिः; ॥' (का° २।३।१२) इति वैष्णवस्य परमपदस्य दुरवगमत्वसुक्तवा तद्वगमा्थं 
योगं दशायति- "यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्तरस्तचच्छेञ्ज्ञान आमनि । ज्ञानमात्मनि महति नियच्छेत्तद्य- 
च्छेच्छान्त आत्मनि ॥' ( का० १।३।१३ ) इति । एतदुक्तं भवति-- वाचं मनसि संयच्छेत्‌ 
जो उसकी बुद्धिम वेदोका आविर्माव करता) इस श्नुतिके अनुसार प्रथम उत्पन्न हुए हिरण्यगमंकी 
जो बुद्धि रै, वह्‌ सम्पूणं बृद्धियोकौ परम प्रतिष्ठा है, वही यहां महानु आत्मा है, एसी कही जाती है | 
पहले मन्त्र ( आत्मानं रथिनं विद्धि ) मे पर्ति बुद्धि शब्दके प्रहणे वह्‌ गृहीत होनेपर मी यहां 
पृथक्‌ उपदिश है, क्योकि उसमे मी अस्मदादि बुद्धियोकी अपेक्षासे परत्व उपपन्न है । परन्तु इस पक्षमे 
अन्तिम अनेवारे परमात्मविषयक पुरुषशब्दके ग्रहणसे ही रथी आत्माका ग्रहण समज्ञना चाहिए । 
कारण कि परमाथंसे परमात्मा भौर विज्ञानात्मामे कोई मेद नहीं है । ईस प्रकार उनमे केवर एक 
शरीर रही देष रह जाता । यहाँएेसा ज्ञात होता टै कि परम पदको दिखलानेकी इच्छसे पूवं मन्त्रमे 
पठित अन्य इन्द्रिय आदिकरा अनुक्रमसे ग्रहण करती हुई कठ श्रुति यहं अविष्टं अन्तिमं अव्यक्त 
शब्दसे परिशिष्ट प्रकृत चरीरकोही दिखलाती है । अतः रीर, इन्दरिध, मन, वुद्धि, विषय ओौर 
वेदनासे सम्बद्ध अवि्यावान्‌ मोक्ताके शरीर आंदिको रथ आदिके साथ स।हर्यं कत्पनके द्वारा 
संसार गमन ओर मोक्ष प्राप्तिका निरूपणकर प्रव्यगात्माका ब्रह्मरूपसे ज्ञान कराना ही यहाँ विवक्षित है। 
मौर इसीप्रकार "एष सवेषु ०* ( सम्पूणं भतोमे छिपा हुजा यह आत्मा प्रकाशमान नहीं होता, यह्‌ तो 
सूक्ष्मदर्शी पुरुषो द्वारा अपनी तीत्र एवं सूक्ष्म बुद्धिसे ही देला जाता है अर्थात्‌ वे ब्रह्माकार वृत्तिते 
साक्षात्कार करते ह) इसप्रकार विष्णुके परमः पदको दुविज्ञेयता कहकर उसके ज्ञानके किए 'यच्छे- 
द्वाङमनसी ° ( विवेकी पुरुष वाक्‌ इन्द्रियका मनम लय करे, उसका प्रकाशस्वरूप बुद्धिम ख्य करे, 
वद्धिको महान्‌ आत्मामे छीन करे ओर उसको शान्त आत्मामं नियुक्त करे) इस प्रकार यह्‌ श्रुति योगको 


दिखकाती है । इसका तात्पयं यह है--वाणीका मनमे छ्य करे अर्थात्‌ वाणी आदि बाह्य इन्द्रियोके 
व्यापारका त्यागकर केव मनरूपसे अवस्थित रहै । विषयविकत्पामिमूख मनका -मो विकृत्पसम्बन्धी 


दी-दीपिका 
मनोम व्याप्त होनेसे. महान है, सन्देह निवत्तिका कारण ` होनेसे मति है, महत्ववारी होनेसे ब्रह्मा है, 


ग्य समुदायका आश्य होनेके कारण नगरी है, निस्वायास्मक होनेसे बृद्धिदहै, कीति शक्तिवारी 
होनेसे ख्याति है, नियमन राक्ति होनेसे ईद्वर है, लोकमे सर्वोल्कष्ट ज्ञानस्वरूप होनेसे प्रज्ञा है, पदार्थो 
की अमिन्धञ्जिका होनेसे संवित्‌ है, चैतन्य प्रधान होनेमे चिति है, ज्ञात सर्वाथंका अनुसंधान करनेसे 
स्मृति दै, इसप्रकार विद्वानों द्वारा कही जाती है ) इस प्रकार श्रुति एवं स्मृतिमं प्रसिद्ध हिरण्यगमंको 


बुद्धिको महान आत्मा च्दसे ग्रहण किया गया है । उसका ग्रहण करनेसे भी श्रुति समन्वित होती है । 
इसप्रकं।र प्रकरण ओर परिदोषसे अव्यक्त राब्दसे शरीरका ग्रहण करना चाहिए । सांख्य स्मृति कल्पितं 
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वागादिवाद्येन्द्रियव्यापारमुत्सज्य मनोमात्रेणावतिष्ठेत । मनोऽपि विषयविकल्पाभिमुखं 
विकसर्पदोषदङशानेन ज्ञानशब्दोदितायां बुद्धावध्यवसायस्वभावायां धारयेत्‌ ।. तामपि 
बुद्ध महत्यात्मनि भोकूयग्र्ायां वा बुद्धौ सृक्ष्मतापादनेन नियच्छेत्‌। महान्तं त्वात्मानं 
दान्त आत्मनि प्रकरणवति परस्मिन्पुरुषे परस्यां काष्ठायां प्रतिष्ठापयेदिति च । तदेवं 
पूर्वापरारोचनायां नास्त्यज्न परपरिकस्पितस्य प्रथानस्यावकाश्ाः ॥१॥ 

परक्म त॒ तदहत्रात्‌ ॥२॥ 

पदच्छेद--सुक्ष्मम्‌ , तु, तदहंत्वात्‌ । 

सूज्ाथं-( सूक्ष्मम्‌ ) स्थल चरीरके आरम्मक सूक्ष्ममत ( सूक्ष्म चरोर ) का अव्यक्त शब्दसे 
ग्रहण है, ( तदहंत्वात्‌ ) क्योकि वे अव्यक्त शब्दके योग्य हैँ । ( तु) शब्द शद्धा निवृतत्यथं है । 

ई उक्तमेतत्प्रकरणपरि शेषाभ्यां शारीरमव्यक्तशब्द न प्रधानमिति । &दमिदानीमा- 
शाङ्कयते-कथमव्यक्तशब्दाहत्वं शरीरस्य ? यावतः स्थूंखत्वार्स्पष्टतरमिदं शरीर व्यक्त- 
शाब्दाहमस्पष्टवचनस्त्वव्यक्तदाब्द इति । अत उत्तरमुच्यते--सूष्ष्मं त्विह कारणात्मना 
शारीरं विवक्ष्यते; सृक्ष्मस्याव्यक्तदब्दात्वात्‌ । यदयपि स्थूलमिदं शरीरं न स्वयमनव्यक्त- 
राब्दमरंति, तथापि तस्य त्वारम्भकं भूतसक्ष्ममव्यक्तदाब्दमहंति । प्ररृतिराब्दश्च विकारे 
हृष्टः । यथा गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌ ( ऋ० सं° ९।४६।४ ) इति । श्चुतिश्च--तद्धेद्‌ तद्यन्या- 
कृतमासीत्‌" ( ब्रु° १।४।७ ) इतीदमेव व्यारङ्तनामरूपविभिन्नं जगत्प्रागवस्थायां परित्यक्त 
व्याङ्तनामरूपं बीजशक्लयवस्थमन्यक्तशब्दयोग्यं द श्चंयति ॥२॥ 


दोष दशंनसे ज्ञानरान्दसे कथित निश्चयात्मक बुद्धिम ल्य करे । उस बुद्धिका मी महानु-आत्मा मोक्तामें 
अथवा समाधिके परिपाकसे उत्पन्न बुद्धिमे . अधिक सूक्ष्मता संपादन द्वारा कय करे । भौर उस महान 
अत्माका प्रकरण प्राप्त अन्तिम कष्ठा-अवधि शान्त मात्मा पर ब्रह्यमे लय करे अर्थात्‌ भै ब्रह्म है 


इसप्रकार अभेदरूपसे स्थितिका अनुमव करे । इसप्रकार पूर्वापर वाक्पोकी पर्यालोचना करने पर सिद्ध 
होता है कि पूरवंपक्नी द्वारा परिकलित प्रधानका यहां कोई अवकाश ( स्थन ) नहींहै।॥ १॥ 


प्रकरण ओर परिरोषसे यह कहा गया है कि शरीर अव्यक्त शाब्द वाच्य है प्रधान नहीं । अब 
यहु आशद्धा होती है किं जब स्थल होनेके कारण यह शरीर. अतिस्प्टरूपसे व्यक्त राब्दके योग्य 
प्रतीत हौ रहादहैतो वह्‌ शरीर अव्यक्त शब्दके योग्य कंसे हो सकता है ? अन्यक्त शाब्द तो अस्पष्टका 
वाचक है । सिद्धान्ती--इसके उत्तरमे कहते हैँ कि यहां अग्यक्त रान्द द्वारा कारणरूप होनेसे सुक्ष्म 
शरीर ही विवक्षित है, क्योकि सूक्ष्म अभ्यक्त शब्दके योग्य है । यद्यपि यह्‌ स्थृक शरीर स्वयं भव्यक्त 
राब्दके योग्य नहीं है, तो भी उसके आरम्मक [ आका आदि | सृषकष्ममत अव्यक्त शब्दके योग्य है। 
प्रकृति शब्द विकार अथ॑मे प्रयुक्त हुभा देखा जाता है, जैसे 'गोमिः श्रीणीत मस्सरम्‌' ( गौके विकार 
दूधके साथ सोम रसका मिश्रण करे ) तो उसी प्रकार यहाँ श्रुति मी तद्धेदं ०! ( तब-प्रागवस्थामे यह्‌ 
जगत्‌ अब्याकृत-अव्यक्त था ) ठेसा यह परोक्षापरोक्षाल्भक व्याकृत भिन्न-मिन्न नाम रूपवाङा जगत्‌ 
भीजो कि सुष्टके पूवं अपने व्याकृत नाम रूपको परित्याग किया हुभा बीजक्ति रूपं ( संस्कार रूप ) 
से अवस्थित रहता है, उसको ही यहाँ श्रुति अभ्यक्त शब्दके योग्य दिखती है ॥२॥ 
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प्रधानका नहीं, क्योकि प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है । ्र्‌तिका ताल्वय तो केवल जीवको ब्रह्मस्वरूप 
प्रतिपादन करनेमेहै।॥ १॥ ` 

# जो वस्तु नेत्र आदि इन्द्रिय द्वारा स्पष्ट प्रतीत होती हो वह व्यक्त ओर जो स्पष्ट प्रतीतनहो 
वह्‌ अव्यक्त कटकाती है । यह स्थूल शरीर तो नेत्र आदि इन्दियोसे संबको स्पटरूपये प्रत्यक्ष है, भतः 
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तदधीनत्वादथेवत्‌ ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद--वदधीनत्वात्‌, अथंवत्‌ । 
सूत्राथं--( तदधीनत्वात्‌ ) अव्यक्तं ईश्वरके अधीन होनेसे स्वतन्त्र नहीं है, ( अथंवत्‌ ). 
जगत्‌की उत्पत्तिमें ईश्वरका सहायक होनेसे साथंक मी है । 
अज्राह-- यदि जगदिदमनमभिव्यक्तनामरूपं बीजात्मकं प्रागवस्थमव्यक्तशान्दाह- 
मभ्युपगम्येत, तदात्मना च दारीरस्याप्यव्यक्तदाब्दाहत्वं प्रतिज्ञायेत, स एव तर्हि 
प्रधानकारणवाद एवं खत्यापद्ेत । अस्यैव जगतः प्रागवस्थायाः प्रधानत्वेनाभ्युपग- 
मादिति । # अ्रोच्यते--यदि वयं स्वतन्त्रां कांचित्प्रागवस्थां जगतः कारणत्वेनाभ्यु- 
पगच्छेम, प्रसज्जयेम तदा प्रधानकारणवादम्‌ । परमेश्वराधीना त्वियमस्माभिः प्राग- 
वस्था जगतोऽभ्युपगम्यते, न स्वतन्त्रा 1 सा चावदयाभ्युपगन्तम्या । अथवती हि सा 
न हि तया विना परमेश्वरस्य सष्टुत्वं सिद्ध्यति; शक्तिरहितस्य तस्य प्रद्र्यजुपपत्तेः । 
मुक्तानां च पुनर नुर्पत्तिः ! कुतः १ विद्यया तस्या वीजशक्ते दह!त्‌ । अविद्यात्मिका हि 
स 





यहाँ पूर्वंपक्षी कहते है--अनमिव्यक्त नामरूप वाला, पूर्वावस्थामे स्थित बीजात्मक यह्‌ जगत्‌ 
यदि अव्यक्त शब्दके योग्य माना जाय गौर उसरूपसे शरीरम भी अव्यक्त शन्दकी प्रयुक्तिकी प्रतिज्ञा की 
जायतो एेसा माननेसे उसी प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति हौ जायगी, क्योकि सांख्यवादीने इस 
जगत्‌की प्रागवस्था ( कारणवस्था ) को ही प्रधानरूपते स्वीकार किया है । सिद्धान्ती--इस विषयमे 
कहते ई-- यदि हम जगतके कारणरूपसे. किसी एक स्वतन्त्र प्रागवस्थाको स्वीकार करे तो ह्म प्रधान 
` कारणवादके अनुयायी हौ सकते है, परन्तु हम तो जगतूकी इस प्रागवस्था ( कारणावस्था ) को 
परमेश्वरके अधीन स्वीकार करते है, स्वतन्त्र नही, वह तो अवश्य स्वीकार करनी चाहिए, क्योकि 
वह्‌ प्रयोजन वारी है । उसके विना निगुण निष्क्रिय परमेश्वर खश सिद्ध नहींहो सकता, कारण 
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उसे अब्यक्त नहीं कहा जा सकता । यह्‌ पूवपक्षीका आश्य है । सिद्धान्ती--यद्यपि यह ठीक दहै, तो भी 
कायं भौर कारणके अमिन्न होनेसे मूल प्रकृति वाचक अव्यक्तं शब्दसे कायं लक्ष्य होता दहै। जैवे 
"गोभिः श्रीणीत मत्सरम्‌" इस उद्दृत श्रुतिसे यह दिखलाया गया. है किं प्रकृति वाचक गौ ज्ञन्द अपने 
विकार दूधमे प्रयुक्तं हआ देखा जाता है अन्यथा प्रकृति गौके साथ सोम रसका मिश्रण होना असंभव 
है । जसे यहाँ प्रकृति गौ शब्द समानरूपसे गौ गौर स्व विकार दषम प्रयुक्त होता है, वसे आकाश 
आदि युष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीरं जो स्थर शरीरका कारण दै, उसमें अव्यक्त शब्दका प्रयोग होता है 
तो यहां मी प्रकृति वाचक अव्यक्तशब्द समानरूपसे सूष्ष्मररीर ओर स्वविकार स्थुलरारीरमें प्रयुक्त 
होना युक्त है॥ २॥ 

# यह जो सुख दुःख मोहात्मक जगत्‌ है, वह सुखदुःखभोहात्मक कारणसे ही उत्यन्न होने 
योग्य है, क्योकि कायं कारणात्मक होता है । इसमे सुखात्मकता सत्तवसे, दुःखात्मकता रजसे भौर 
मोहात्मकता तमसे है । सत्त्व, रज ओर तमोमय कारणावस्थाका नाम सांस्यमतमे प्रधान है । जगत्‌- 
की कारणावस्था मायके स्वीकार करनेसे प्रधान कारणवादकी प्रसक्ति नहीं हो सकती, क्योकि वेदान्त- 
सिद्धान्तमे माया अनित्य, अनिवचनीय, मिथ्या ओर . परतन्त्र है, जब कि सांख्यमतमें प्रधान नित्य 
निवंचनीय, सत्य ओर स्वतन्त्र है । कारणावस्था अव्यक्त मायाको हम स्वतन्त्र कारण नहीं मानते 
तो प्रधानं कारणवादकी प्रसक्ति कंसे हो सकती है ? किन्तु अग्याकृत नामरूपात्मक कारणावस्था 


मायाको हम परमेश्धरके अधीन मानते है, बन्ध भौर मोक्षकी - व्यवस्थाके चिए मी मायाको मानते ह, 
भन्यथा अस द्ध एके आत्मामं बन्ध मोक्ष व्यवस्था अनुपपन्न ह । 
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बीजशाकतिरव्यक्तकब्दनिददया परमेश्वराश्रया मायामयी महाखुषुप्िः यस्यां स्वरूप- 
प्रतिबोधरदहिताः शेरते संसारिणो जीवाः । तदेतदव्यक्तं॑क्चिदाकारादाब्दनिर्दिषटम- 
“एतरिमन्नु खल्वक्षरे गारग्याकाडा ओतरच प्रोतडच' ( च्रु००।८।११ ) इति धरुतेः । कचिदश्चर शब्दो 
दितम्‌; "अक्षरात्परतः परः' ( मु° २।१।२ ) इति श्रुतेः । कचिन्मायेति सूचितम्‌; “मायां तु 
प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌" (-उे० ४।१०) इति मन्बवर्णात्‌ । अव्यक्ता हि सा माया, 
तच्वान्यत्वनिरूपणस्याशक्यत्वात्‌ । तदिदं महतः परमन्यक्तम्‌' ` इत्युक्तम्‌; अव्यक्तप्रभ- 
वत्वान्महतः, यदा दैरण्यगभीं वुद्धिमंहान, यदा तु जीवो महान्‌, तदाप्यग्यक्ताघीन- 
त्वाज्ञीवभावस्य महतः परमन्यकतम्‌' इत्युक्तम्‌ । अविद्या ह्यव्यक्तम्‌ । अविद्यावस्वेनेव 
जीवस्य सर्व॑; संभ्यवहारः संततो वतंते। तच्चाव्यक्तगतं महतः परत्वममेदोपचारात्त- 
दिकारे दारीरे परिकस्प्यते । सत्यपि शसीरवदिन्द्रयादीनां तद्िकारत्वाविष्ोषे शरीर स्थै- 
वाभेदोपचारादग्यक्तराब्देन ग्रहणम्‌ , इन्द्रियादीनां स्वशाब्दैरेव गरही तत्वा्परि रिष्रत्वाच्च 
दारीरस्य । अन्ये तु वणंयन्ति- द्विविधं हि ररर स्थूखं सृक्ष्मं च । स्थूरं यदिदमुप- 
रछुभ्यते। सूक्ष्मं यदुत्तरत्र वश््यते-“तदन्तरपरतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्ररननिरूपणाभ्याम्‌' 
( इ° २।१।१ ) इति 1 तच्चोभयमपि हरीरम विरोषात्पूवंत्न रथत्वेन संकीतिंतम्‌ । 
इट तु सक्पमव्यक्तशब्देन- परिग्रह्यतेः सृक्ष्मस्याव्यक्तशब्दाहत्वात्‌। तदधीन 
त्वाच्च बन्धमोक्षन्यवह।रस्य जीवात्तस्य परत्वम्‌ । यथार्थाधीनत्वादिन्द्रियव्यापा- 


कि शक्ति रहित परमेश्वरमे प्रवृत्ति उपपन्न नहीं हो सकती । मक्त पुरुषोके बन्धकी पुनः उत्पत्ति नहीं 


होती, क्योकि विद्यसे उस बीज रक्तिका नादा (बाध) हो जाताहै। अविद्यात्मक यहु बीजशक्तिं 
अब्यक्तरब्दसे निदिषट दै, परमेदवरके आधित मायामयी एवं महापुषुप्ति है, जिसमें स्वरूप ज्ञानसे 


रहित संसारी जीव सोते है । वह अव्यक्त कहीपर (एतस्मिन्ु° ( है शागि ! इस अक्षरम ही माका 
ओत-प्रोत है ) इस श्रुतिमे आकाश शब्दसे निदि है । गौर कहीं पर “अक्षरात्परतः परः० ( सवशर 
भक्षरसे मी उत्कृष्ट है ) इस श्रुतिसे अक्षर शब्दसे वणित है । कहीं पर मायां तु° ( प्रकृतिको तो 
माया जाने मौर महेश्वरको मायावी ) इस मन्त्रम मायां छन्दसे सूचित है । वह्‌ मायां अव्यक्त ही दहै, 
क्योकि वह सद्रप है अथवा असद्रप है, ब्रह्म से अभिन्न है अथवा भिन्न, इसप्रकार उसका निषूपण 
नहीं किया जा सकता । यदि महत्‌का अथं हिरण्यगभंकी वुद्धि हो तो अव्यक्तसे महत्‌ उत्पन्न होता है. 
इसकिए “महतः परमव्यक्तम्‌' ( महतूसे अष्यक्त उत्कृष्ट है ) य्ह पर वही पूर्वास्था कही गई है । 
यदि महत्‌का अथं जीव हो तो मी जीवभावं अव्यक्तकै अधीन होनेसे "महतसे अब्यक्त श्रेष्ठ है" अर्थात्‌ 
अब्यक्तमें जीवसे परत्व कथन युत है । निस्चय यह्‌ अविद्या अन्यक्त है, अविद्योपाधि युक्त होनेसे ही 
जीवके सब व्यवहार सदा होते रहते हैँ । अव्यक्तम जो महुत्‌से परत्व है उसकी अभेदोपचारसे उसके 


विकार शरीरम कल्पना की जाती है । यद्यपि शरीरके समान इन्द्रिय आदिमे भी {अव्यक्त ] विकारत्व 


समान है, वो मी अमेदोपचारसे अव्यक्त शब्दसे शरीरका ही ग्रहण होता रै, क्योकि इन्द्रिय आदिक्षा 
[ इन्द्रियेभ्यः ] अपने व।चक॒शब्दसे ही ग्रहण किया गयादहै। केवल शरीर ही अवशिष्ट है [ अतः 
उसका अव्यक्त शब्दस ग्रहण होता है ] । कुछ दूसरे आचाय तो इस प्रकार वणंन करते हैँ कि रीर 
दो प्रकारा है स्थुल ओर सूक्ष्म । [ नेत्र आदति ] जो यह्‌ उपलब्ध होता है वहस्थरुहैजौरजो 
सक्षम है उसे अगे "तदन्तरप्रतिपत्तौ इस सूत्रम कहा जायगा । ये दोनों शरीर समानरूरसे पुवं 
वाक्य (आत्मानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु ) में रथरूपसे कहे गये हँ । [ इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था ] 


इस उत्तर मन्त्रम अभ्यक्त शन्दसे केव सूक्ष्म शरीरका ग्रहण किया 8 जाता है, कयोकं पृष्ष्म अव्यक्त 
शब्दके योग्य है । जसे इन्दरियोक्रा व्यापार अर्थो-शब्दादि विषयोके कधीन . होनेसे अ्थेमिं ईन्द्रिय- 


परत्व है, वसे बन्ध ओर मोक्ष व्यवहार सूष््म शरीरके अधीन होनेसं उसमे जीवसे परत्वं है । 


अधि० १ स्‌० ३ | भाषानुवाद-सप्यानन्दी -दीपिकासहितं २८९ 


र स्येन्द्रियेभ्यः परत्वमर्थानामिति। # तेरनवेद्रक्तव्यम्‌-अविरोषेण दागीरद्यस्य पूर्वंन रथ- 
त्वेन संकीतितत्वात्समानयोः प्ररृतत्वपरिशिष्टत्वयोः कथं सूक्ष्ममेव शारीरमिह गृह्यते, पुनः 
स्थूरुमपीति। आम्नातस्याध प्रतिपत्तु प्रभवामः, नाम्ातं पर्य नुयो्त म्‌। आम्नातं चाव्यक्त 
पदं सूक्ष्ममेव प्रतिपादयितुं शक्नोति, नेतरत्‌; व्यक्तत्वात्तस्येति चेत्‌-न; एकवाच्यताधी- 
नत्वादथं प्रतिपत्तेः न हीमे पूर्वोत्तरे आम्नाते एकवाक्यतामनापद्य कंचिदर्थं प्रतिपादयतः; 
परकृतहानाप्रतप्रक्रिय।प्रसङ्गात्‌। न चाकाष्ामन्तरेणेकवाक्यताप्रतिपत्तिरस्ति । तत्राविशि- 
छायां शरीरद्वयस्य ग्राह्यात्वाकाङ्कायां यथाकालं संबन्धे ऽनभ्युपगरय प्रान एकवाक्यतेव बा- 
धिता मवति,कुत आस्नातस्याथंप्रतिपत्तिः१* न चेचं मन्तव्यम्‌-दुःरोधत्वार्सृक्ष्मस्यैव रारीर- 
स्येह ग्रहणं स्थूलस्य तु ण्रवीभव्सतया खुद्योधत्वादग्रहणमिति। यतो नैवेह शोधनं कस्यचि 
द्विवक्ष्यते। न ह्यत्र शोघनविधाय किचिदास्यातमरित । अनन्तरनिदिटत्वात्तु कि तद्िष्णोः 
सिद्धान्ती- वृत्तिकारके मतका निराकरण करते है-- परन्तु उनसे यह्‌ कहना चाहिए कि पूववाक्य 

| आत्मनं रथिनं विद्धि |. मे रथरूपपसे दोनों शरीरोका समानरूपसे कथन होनेके कारण दोनोमिं 
प्रकृतत्वं परिशिष्टत्व समान है तो यहां अन्यक्तरब्दसे केव सूक्ष्मशरीरका ही ग्रहण क्यों किया जाता 
है ओर स्थूलका क्यों नहीं ? हम वेदका अथं जानने-ग्रहण करनेमे समथं है परन्तु वेदपर ८ ननु नच } 
नहीं कर सकते, वेदोक्त अव्यक्त शब्द रुक्ष्मका ही प्रतिपादन कर सकता है स्थुलका नहीं, क्योकि वह्‌ 
व्यक्त है, एेसा यदि कहो तो यह्‌ युक्त नहीं है, कारण कि भथंज्ञान एक वाक्यताके अधीनदहै।ये 
दोनों पूवं भौर उत्तर श्रुति वाक्य एक वाक्यता प्राप्त क्यि विना किसी मी अथंका प्रतिपादन नहीं कर 
सकते, अन्यथा प्रकृतकी हानि ओर अपकृत प्रक्रियाका प्रसद्ध होगा अर्थात्‌ अव्यक्तं शब्दसे प्रकृत 
स्थूलशरीरका ग्रहण न करना अप्रकृत सूक्ष्म भूतात्मक सूक्ष्म शरीरका ग्रहण करना, यह्‌ प्रकृत हानि 
अप्रकृत प्रक्रिया रूप दोष प्रसक्त होगा । ओर आकांक्षके विनां एक वाक्यताकरा बोध नहीं होता । 
उन पूर्वोत्तर वाक्योमे दोनों शरीरोकी म्राह्यत्वाकांक्षा समान होनेपर अकाक्षाके अनुसार सम्बन्धं 
स्वीकार न करे तो एक वाक्यता ही बाधित हो जायगी, तो श्रुत्यथंका बोध कैर होगा ? इस प्रकार नही 
मानना चाहिए कि अनात्मत्व निर्चयरूप शोधन दुष्कर होनेसे सूक्ष्म शरीरका ही यहां ग्रहण है, नाना 
दोषो से दूषित प्रत्यक्ष धृणाका विषय होनेसे अनामत्व ॒निश्चयरूप शोधन सुकर होनेक कारणं स्थूल 
शरीरका ग्रहण नहीं है, क्योकि यहाँ प्रकरणमे किसीकां शोधनं विवक्षित नहीं है, कारण किं यहं 
रोधनका विधान करनेवाला कोई क्रियापद नहीं है । विष्णुका परम पद क्याहै ? (आत्मनं रथिनं 
विद्धि ) इस वाक्यके अनन्तर निदि होनेसे वही यहाँ विवक्षित है । क्योकि यह इससे प्र है, यह 


ह  सत्यानन्दी-दीपिका । 
#* वाक्योको परस्पर आकांक्षा होनसे ही एक वाक्यता होती है, गोर उससे अथका ज्ञान होता 


दै, अन्यथा अथंबोधं नहीं होगा । भतः `शरीरं रथमेव तु" इस प्रकृत शरीर यका प्रहण इन्दियेभ्यः 
परा' इस मन्त्रम किस पदसे है ओर अग्यक्तश्दसे क्या ग्राह्य है ? इस प्रकार दो आकांक्नाओकि होनेसे 
पवोत्तिर वाक्योमे एक वाक्यता सम्भव है । शरीरशब्दसे प्रकृत दोनो दी शरीर ग्राह्य रूपमे भकांक्षाओके 
समान विषय हैँ । अव्यक्तशब्दये दोनों शरी रोका ग्रहण प्राप्त है । यदि आकाक्षाके अनुसार अन्वय 


स्वीकार न करे, तो अव्यक्तरब्दसे केवल सूष्ष्मश्चरीरका ग्रहण होगा स्थूलशरीरका नहीं, फिर तो एक 
वाक्यताकरा बाध हौ जायगा । इक्षय्यि अनव्यक्तशब्दसे प्रकृत स्थूलशरीर ही ग्राह्य है । 


ह यदि वुत्तिकारके मतसे अव्यक्तशब्दसे सूक्ष्म शरीरका भी ग्रहणहोतो हमारी कोई हानि 
नहीं है, क्योकि अव्यक्तशब्दसे रूक्ष्मश्चरीरका ग्रहण करनेपर भी अनुमान निरूपित प्रधानका तो 
भव्यक्तशब्दसे किसी प्रकार मी ग्रहण नहीं हो सकता है ॥३॥ 


२९.० ब्रह्मसूज्-दाङ्करभाष्य | अ०१पा०४ 


परमं पदमितीदमिह विवक्ष्यते । तथादीदमस्मात्परमिदमस्मात्परमिःयुक्त्घा शुरुषान्नपरं 
किंचित्‌'इत्याह। स्व॑थापि त्वाचमानिकनिराकरणोपपत्तेस्तथा नामास्तुःन नः किचिच्छिदयतेरे 
ज्ञंयत्वावचनाच ॥ ® ॥ 
पदच्छेद- जेयत्वावचनात्‌, च । 
सृञ्ार्थ- इस प्रकरणम अव्यक्तको ज्ञेय नहीं कहा गया दै, . इससे मी इस श्तिमे अब्यक्त- 
राब्दसे प्रधानका ग्रहण नहीं है । 
 क्ञेयत्वेन च सांख्यैः प्रधानं स्मयते गुणपुरषान्तरज्ञानात्कंवल्यमिति वदद्धिः। न 
हि गुणस्वरूपमज्ञात्वा गुणेभ्यः पुरूष स्यान्तरं शक्यं ज्ञातुमिति । कचि्च विभूतिविहोष- 
प्राप्तये प्रधानं ज्ञेयमिति स्मरन्ति । न चेदमिहाभ्यक्त ज्ञेयःवेनोच्यते। पद्मां द्यव्यक्तश्ाष्दः। 
नेहाग्यक्तं ज्ञातव्यमुपासित्यं चेति वाक्यमरित। न चानुपदिष्ं पदाथज्ञानं पुरूषाथ- 
मिति शक्यं प्रतिपत्तुम्‌ । तस्मादपि नाव्यक्तराब्देन प्रधानमभिधीयते। अस्माकं तु रथरूप- 
कक्लृप्तदारीराद्य नु सर णेन विष्णोरेव परमं पदं दशंयितुमयमुपन्यास ईइ त्यनवद्म्‌ ॥४॥ 
वदतीति चेन्न प्रारो दि प्रकरणात्‌ ॥५॥ 
पदच्छेद- वदति, इति, चेत्‌, न, प्राज्ञः, हि, प्रकरणात्‌ । 
सूञ्ञाथ-( वदति ) महतः परं ध्रुवं निचाय्य" यह उत्तर वाक्य प्रधानको ज्ञेयं कठता है 
(इति चेन्न) एसा यदि कहो तो यह युक्त नहीं है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योकि "पुरुषान्न परं इस आत्म प्रक- 
रणसे ( प्राज्ञो हि ) परमात्मा ही यहाँ ल्ेयरूपसे निर्दिष्ट है । 
अच्राह सां ख्यः--्ञेयत्वावचनात, हत्यसिद्धम्‌ , कथम्‌ ? श्रूयते दयुत्तरराव्यक्तदराब्दो- 
इससे पर है अर्थात्‌ इन्द्ियोसे उसके विषय श्रेष्ठ है, विषयोँमे मन श्रेष्ट है, इस प्रकार कहकर “पुरुषान्न 
 ( पुरुषसे कुछ श्रेष्ठ नहीं है ) एेसा भ्रू ति कहती है । सब प्रकारसे अनुमाने निरूपित प्रधानका निरा- 
करण उपपन्न होता है । तो मर एसा हो, इससे हमारी कु मी हानि नहीं है ॥३॥ 
सत्त्व आदि गुण अर पुरुषके भेदज्ञानसे मोक्ष होता है, एेसा कथन करनेवाङे सांख्यमतानुयायी 
विद्वाच प्रधानका ज्ञेयरूपसे स्मरण करते रै, क्योकि सत्त्वादि गुणोके स्वरूप जाने विना केवल गुणो 
पुरुषका भेद नहीं जाना जा सकता । अणिमा आदि एेर्वये प्राप्तिके लिए प्रधान ज्ञेयहै, एेसा भी 
कटीं कहीं स्मृतिमे कहते हैँ । परन्तु [ महतः परमव्यक्तम्‌ ] इस मन्त्रम अब्यक्तको ज्ञेयरूपसे नहीं कहा 
है, यहां अग्यक्तरान्द केवल एक पद है । अ्यक्त ज्ञातव्य है वा उपासितव्य है, यहाँ कोई एेसा विधायक 
वाक्य नहीं है । -भौर अनुपदिष्ट पदा्थ॑ज्ञान पुरुषाथं है रेसा नहीं जाना जा सकता । इससे भी 
श्र ति अव्यक्तशब्दे प्रधानका अभिधानं नहीं करती, हमारे मतमें तो रथके साहस्यसे कल्पित शरीर 


भादिका अनुसरणकर विष्णुका ही परम पद दिखलानेके लिए यह उपन्यास है, इस प्रकार कोर 
दोष नहीं है ॥२॥। 


यहां सास्य कहते दै--“क्तेयत्वावचनात्‌' यह हतु असिद्ध रै, क्योकि "अक्राब्दमस्पशंम०' 

( जो अशब्द, असश, अरूप, यय, रसहीन, नित्य तथा गन्धरहित दै । जो अनादि, अनन्त, महत्‌- 
सत्याचन्दी दीपिका 

मैप्रधान भ्र ति-तात्पयका विषय न होनेसे ज्ञेय नहीं है र अव्यक्तशब्द वाच्य मी नहीं है । 

परन्तु शरीर मी तो जञेयरूपसे पठित नहीं है तो उसका यहाँ ग्रहण क्यों किया जाता है? हमारे मतमे 


तो केवल विष्णुपद ज्ञेय है, उसके दशंनके किए अव्यक्तशम्दसे स्थल्शरीरका ग्रहृण करनेमे कोई 
दोष नहीं है ।४॥ 
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दितस्य प्रधानस्य ज्ञेयत्ववचनम्‌--अशब्दमस्पशंमरूपमन्ययं तथाऽरसं नित्यमगन्धवच्च यत्‌ । 
अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवं निचाय्य तं श्व्युमुखासरसुच्यते ॥ ( का० २।३।१५ ) इति । अन्न हि 
यादशं दाब्दादिषहीनं प्रधानं महतः पर स्मृतो निरूपितम्‌, तादशामेव निचाय्यत्वेन निदिष्टम्‌, 
तसमात्प्रधानमेवेदम्‌, तदेव चाव्यक्तशब्दनिदिष्टमिति) अचर ब्रूमः-ने प्रधानं निचाय्यत्वेन 
निदिष्ठम्‌ । प्राज्ञो हीह परमात्मा निचाय्यत्वेन निदिष्ट इति गम्यते कुतः ? प्रकरणात्‌ । 
प्राज्ञस्य हि प्रकरणं विततं वतते; "पुरुषान्न परं किचित्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः"इत्यादि निद त्‌, 
एष सवेषु भूतेषु गूढोत्मा न प्रकाशते" इति च दुर्तत्ववचनेन तस्यैव ज्ञेयत्वाका्घाद्‌ । 
श्यच्छेद्राङमनसी प्राज्ञः" इति च तज्ज्ञानायेव वागादि संयमस्य विहितत्वात्‌, म॒त्युमुखधमोस्च- 
णफरत्वाश्च । नहि प्रधानमाचरं निचाय्य सृत्युमुखास्प्रमुच्यत इति सांख्यैरिष्यते। चेतनात्म- 
विज्ञानाद्धि म॒त्युमुखात्प्रमुच्यत इति तेषामभ्युपगमः । सवषु वेदान्तेषु प्राज्ञस्येवात्मनोऽ- 
छब्दादिघमंत्वमभिरूप्यते 1 तस्मान्न प्रधानस्या ज्ञेयत्वमव्यक्तशाब्दनिदिष्रत्वं वा ॥५॥ 


त्रयाणामेव चेवशुपन्यासः प्ररनश्च ॥ & ॥ 
पदच्छेद्‌- त्रयाणाम्‌, एव, च, एवम्‌, उपन्यासः, प्रदः, च । 
सूञ्राथं-( एवम्‌ ) पूवं ओौर उत्तर वाक्योके पर्यालोचनसे ( त्रयाणामेव ) अग्नि, जीव ओर 
परमात्मा इन तीनोका ही ( उपन्यास ) वक्तव्यरह्पसे उपन्यास है । ( प्रश्नश्च ) ओर प्रदन मी उनके 
विषयमे है, इसलिए प्रधान अब्यक्तरब्द वाच्पर नहीं है । 
क इतश्च न प्रधानस्यान्यक्तशाब्दवाच्यत्वं ज्ञेयत्वं वा । यस्मात्जयाणामेव पदार्थाना- 
मगििज्ञीवपरमात्मनामसिमिन्प्रन्ये कटवह्टीषु वरथ्रदानसामथ्यादक्तव्यतयोपन्यासो दद्यते। 





से पर, विक्ष्व है उस तत््वका ज्ञान प्राप्षकर पुरुष मृत्युमुखसे छट जाता है ) इस उत्तरवाक्यमे 
अब्यक्तशन्दसे प्रतिपादित प्रधानका जञेयरूपसे कथन है । सांस्यस्मृतिमे शब्द आदि रहित महत्‌से 
पर प्रधानका जसा निरूपण है वेसा हौ यहाँ जेयरूपसे निर्देश है । इसलिए यह्‌ प्रधान ही है भौर 
वही यहाँ - [ महतः परमनव्यक्तम्‌ ] अन्यक्तशब्दसे निदिष्ट है । सिद्धान्ती- यहां हम कहते है--इस 
मन्त [ अशब्दमस्पदंम' ] में प्रधान ज्ञेयरूपसे निदि नहीं है, किन्तु प्राज्ञ परमत्मा ही यहाँ जेयरूपते 
निदिष्ट है एेसा ज्ञात होता है। किससे ? इससे कि उसका प्रकरण है । प्राज्ञका ही विस्तृत प्रकरण चला 
हा है, 'पुरुषान्न' ( पुरुषसे कुछ श्रेऽठ नहीं है, वह्‌ परम सीमा है वह परम ग्रति है ) इत्यादि तिर्दैशच 
है । “एष सवेषु°' ( सम्मूणं भूतोमे छिपा हुआ यह आत्मा प्रकाशित नहीं होता ) इस प्रकार दुर्चानत्व 
कथनसे उसकी ही ज्ेयकपसे आक्षा होती दै, तथा "यच्छेद्वाङ्मनसी °` ( विवेकी पुरुष वाणीका मनमें 
ख्य करे ) इस प्रकार उसके ज्ञानके च्यि हो वाणी आदिके संयमका विधान किया है, मृद्युमुखसे 
छृटकारा पाना ही ज्ञानका फल है । परन्तु साख्यनि यहं स्वीकार नहीं किया कि केवल प्रघानके ज्ानसे 
मृत्युमुखसे मुक्त होता है । वे तो यह स्वीकार करते हैँ कि चेतन आत्म।के ज्ञानसे ही मृत्युमुखते मुक्त 
होता है। सम्पूणं वेदन्तोमे प्राज्ञ परमात्मामे ही अशब्दत्व आदि धर्मोका कथन है । इसलिए यहां प्रधान 
नज्ञेयहै ओर न अव्यक्तरब्दसे निरदिश्टही है । ५॥ 

जौर इस कारणसे मी प्रधान अव्यक्तशब्द वाच्य अथवा ज्ञेय नहींहै, क्योकि वर प्रदान 
सामथ्यंसे इस कठवल्छी प्रन्थमे वक्तव्यल्पसे अग्नि, जीव ओर परमात्मा इनं तीन पदार्थोकाही 

| सत्यानन्दी-दीपिकां 

® इस कठ्वल्टी म्रन्थमे प्रधानके विषयमे न प्ररनदटै ओरन उत्तर ही, इससे मी प्रधान 

अभ्यक्तराब्द वाच्य नहींहै। इसी बातको श्नयाणामेव' इस सूत्रसे भगवान सूत्रकार दिखलति रहै । 


2९२ ब्रह्मसूत्र -द्ाङर भाष्य [ अ० १ पा छ 


तद्विषय एव च प्रदनः। नातो ऽन्यस्य प्रदन उपन्यासो वाऽस्ति। तञ्च तावत्‌ “स स्वमभ्निस्वग्य- 
मध्येषि त्यो प्रब्रूहि तं श्वदधानाय मह्यम्‌” ( का० १।१।१३ ) इत्यग्निविषयः प्ररनः । येयं प्रेते 
विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीष्येके नायमस्तीति चके । एतद्ियामनुशिष्टस्त्वयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः ॥' 
( का० १।१।२० ) इति जीवविषयः प्रदनः | “अन्यन्न धर्मादन्यत्राधर्मादन्यत्रास्माच्छरृताङ्तात्‌ । 
अन्यन्न भूताच्च .भभ्याच्च यत्तत्परयसि तद्वद्‌ ॥* ( का० १।२।१४ ) इति परमात्मविष्रयः । प्रति- 
वचनमपि 'लोकादिमश्चि तमुवाच तस्मे या इष्टका यावतीर्वा यथा वा ।' (का० १।१।१५) इत्यम्नि- 
विषयम्‌ । “हन्त त इद्‌ प्रवक्ष्यामि गुदं ब्रह्म सनातनम्‌ । यथा च मरणं प्राप्य आत्मा मवति गौतम ॥ 
योनिमन्ये प्रप्न्ते श्ञरीरस्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथाश्रुतम्‌” (का० २।५।६,७) 
इति । व्यवहितं जीवविषयम्‌ । “न जायते त्रियते वा विपश्चित्‌ ( का० १।२।१८ ) इत्यादिबहु- 
प्रपञ्चं परमात्पविषयम्‌। नैवं प्रधानविषयः प्ररनोऽस्ति;अप्ृष्टत्वाचानुपन्यसनीयत्वं तस्येति। 
अत्राह-योऽयमात्मविषयः प्रदनो येयं प्रेते विचिकरिसा मयुप्येऽस्तीति, कि ख एवायम्‌ 
अन्यन्न धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' इति पुनर नुकृष्यते, किवा ततोऽन्यो ऽयम पूर्वः प्रदन उत्थाप्यत इति। 
४ किचातः स एवायं प्रश्नः पुनर नुकृष्यत इति यदयुच्येत, द योरात्मविषययोः परनयोरेकता- 


उपन्यास देखा जाता है ओर तद्विषयक ही प्रशन है, इससे अन्थका प्रन अथवा उपन्यास नहीं है । 
उनमेसे “स स्वम्चि०' ( नचिकरेता- हे मृत्यो ! तुम स्वगके साधन भूत अग्िको जानते हो, सो मृञ् 
शरद्धादुके प्रति उसका वर्णन करो ) यह्‌ अग्निविषयक प्रन है । ययं प्रेते ० ( मृतक मनुष्यकरे विषयमे 
जो यह्‌ सन्देह है कु छोग॒कहते हँ कि देहं आदि संधातसे अतिरिक्त देहान्तर सम्बन्धी आत्मा 
है, कुछ एक कहते हँ कि इस प्रकारका आत्मा नहं है, तुमसे उपदेश्को प्राप्त हज मँ इसे जान 
सदु. वरोमें शेष यह तीसरा वर है ) यहं जीवविषयक प्रशन है । “अन्यत्र धर्माद्‌ ० ({ जो धमंसे मिन्न,. 
अधमंसे मिन्न, कायं-कारणसे अन्य, भूत, मविष्यत्‌ एवं वतंमानसे अन्य है ेसा तुम जिसे देखते 
हो उसे मृक्षसे कहो ) यह्‌ परमात्मविषयक प्रदन है । प्रतिवचन मी शलोकादिमस्चि°ः ( तब यमराजने 
लोकोके कारणभूत उस अग्निका तथा उसके चयन करनेमे जसे सौर जितनी ईट होती है ओर जिस 
प्रकार स्थण्डिलमें उसका चयन किया जता है उन सवका नचिकेताके प्रति वणन कर दिया ) यह्‌ 
अग्नि विषयक उत्तर है । “हन्त त इदु ( हे गोतम ! अवमे फिर मी तुम्हारे प्रति उस गुह्य मौर 
सनातन ब्रह्यका वणन करूगा, तथा | ब्रह्मको न जाननेतते | मरणको प्राप्ठ होनेपर आत्मा जंसाहो 
जाताहै [ वहु मी बताङंगा ]। भपने कमं ओर ज्ञानके अनुसार कितने देहीतो चरीर धारण 
करनेके ल्यि किसी योनिको प्राप्त होति है ओर कितने ही स्थावर-मावको प्राप्त हो जाति हैँ) यह 
व्यवधानसे [ अविद्यासे आच्छादित ] जीव विषयक उत्तर है। न जायते ( यहु विद्वान न उत्पन्न. 
होतादहैनत मरतादहै) इत्यादि बहुत विस्तृतं परमात्मा विषयकं प्रतिवचन दहै। इसप्रकार प्रधान 
विषयकं प्रन नहीं है । अपुष्ट होनेसे उपन्यासके योग्य भी नहीं है । यहाँ पूवंपक्षी कहते है- “येयं 
्रेते० यह जो आत्मविषयक प्ररन दै, क्या उसकी “अन्यन्न धर्माद्‌ ० यहाँ पूनः अनुव॒त्ति है अथवा 
उससे अन्य यह अपूवं नवीन प्रखल उठाया जतताहै? इसमे प्रकरणम क्याआया? [ येयं प्रेते ] 
उस प्रहनको [ अन्यत्र धर्माद | इसमे अनुवृत्ति, एेसा यदि कटो, तो आत्मविषयक दो प्ररनोमे 
मभेद होनेसे अग्नि विषयक ओर आत्मविषयक इस प्रकार दो ही प्रर्न होते है, अतः एेसा नहीं कहना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यमराजं ओर नचिकेताके संवादरूप वाक्योकी प्रव॒त्तिसे यही सिद्ध होता दहै कि येयं प्रते०' 
अन्यत्र धर्माद ० इन दोनों मन्त्रोभे आत्मविषयक एक ही प्रन है दो नहीं, जिक्षके आधारपर प्रधान 
विषयकं नवीन प्ररनकी कत्पनाकी जाय । अतः यहाँ प्रधानका अवकाश नहीं है । 
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पत्तेरग्रिविषय आत्मविषयश्च द्वावेव प्रदनवित्यतो न वक्तव्यं याणां प्रदनोपन्यासाविति । 
अथान्योऽयमपू्वेः प्रन उत्थाप्यत इट्युच्येत, ततो यथैव वरप्रद्ानव्यतिरेकेण प्ररनकल्प- 
नाय(मदोषः, एवं प्रदनव्यतिरेकेणापि प्रघानोपन्यासकस्पनष्यामदोषः स्यादिति। अच्रो- 
चयते-नैवं वयमिह घरप्रद!नव्यतिरेकेण प्रदनं कंचित्कस्पयामःःवाक्योपक्रमसामर््यात्‌। वर- 
प्रदानोपक्रमा हि स॒व्युनचिकेतःसंवादरूपा वाक्यप्रवृत्तिराखमाक्षेः कटवह्टीनां लक्ष्यते । 
मृत्युः किंल नचिकेतसे पिजा प्रहिताय जीन्वरान्प्रददौ । नचिकेताः किं तेषां प्रथमेन 
वरेण पितुः सोमनस्यं ववे, द्वितीयेनाश्चिकिद्याम्‌, तृतीयेनाःमविद्याम्‌, येयं प्रते" इति "वराणा- 
मेष वरस्तृतीयः” (का० १।१।२० ) इति लिङ्गात्‌ । तत्र यद्यन्यत्र घर्मादित्यन्यो ऽय मूर प्रश्न 
उस्थाप्येत, ततो वरप्रदानभ्यतिरेकेणापि प्रश्चकस्पनाष्टाक्यं बाध्येत । नु प्रष्टव्यमेदादपूर्वोऽ- ' 
यं प्ररनो भवितुमहति । पूर्वा हि प्रदनो जीवविषयः; येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्ति- 
नास्तीतिविचिकित्साभिधान।त्‌ ! जीवश्च धर्मादिगोचरत्वान्नान्यच्च धर्मादिति थर्नमर्हंति। 
पराज्स्तु धर्मा्यतीतत्वादन्यज् धर्मादिति प्रदइनमष्टति । प्रदनच्छाया च न समाना लक्ष्यते 
पूरवस्यास्तित्वनारितत्वविषयत्वादुत्तरस्य धमराद्यतीतवस्तुविषयत्वात्‌। तस्मात्परत्यभिन्ञाना- 


चाहिए किं तीन पदाथं विषयक ही प्रदन भौर उपन्यास है । एेसा यदि कहो कि यहु अपूव प्रन उराया 
जातादहै तो जसे वर प्रदानसे अतिरिक्त प्रर्नकी कत्पनामें | तुमको ] दोष नहीं, कसे ही प्रश्नके 
विना मी प्रधानके उपन्यासकी कत्पनामे हमे दोष नहीं है । इस पर सिद्धान्ती कहते--यहां हम इस 
प्रकार वर प्रदान के अतिरिक्त किसी मी प्ररनकी कल्पना नहीं करते, क्योकि वाक्यके उपक्रमकी सामथ्यं 
ही रेसी है। वरप्रदान से लेकर कठवल्लीकी समासि पयन्त॒ यमराज भौर नचिकेताकी संवादरूप 
वाव्यप्रवृत्ति एेसी ही रक्षित होती है । पिता द्वारा मेजे हुए नधिकेताको यमराज ने तीन वर दीये। 
उनमेसे प्रथम वरसे नचिकेताने पिताकी प्रसन्नता मौँगी, दवि तीयसे अग्निविद्या ओर तृतोयसे आत्म- 
विद्या, क्योकि ध्येयं प्रेतेः ओर "वराणामेष" एसा श्रुति लिद्ध है । उनमें “अन्यत्र धर्मात्‌" यदि यह्‌ 
नवीन प्रदन उठाया जाय तो वर प्रदानसे अतिरिक्त प्ररलको कत्पना होनेसे उपक्रम वाक्यका वाध 
हो जायगा । परन्तु [ जीव ओर ईवर कूप | प्रष्टव्य पद।थं के भेद होनेसे [ “अन्यत्र धर्मात्‌" ] यह प्रस्न 
नवीन हो सकता है । पूवं प्रष्न जीव विषयकं है, क्योकि येयं प्रेतः इस मन्त्रम मृतक मनुष्यके 
विषयमे देहादि संघाते भिन्न अत्मा है अथवा नहीं है' इस प्रकारकी शद्धरका अमिधानदहै। गौरे 
जीव धमं आदिका आश्रय होनेसे “अन्यन्न धर्मात्‌" इस प्रद्नके योग्य नहीं है । प्राज्ञ तो धर्मादिषे 
कषतीत होनेके कारण “अन्यत्र धर्मात्‌" इस प्रदनके योग्य है । [ केवल प्रष्टग्य भेदसे प्रशनका भेदं नहीं 
है ] किन्तु दोनों मन्त्ोमे प्रन साहश्य भी समान लक्षित नहीं होता, क्योकि येयं प्रेते' यह पूवं प्रन 
अस्ति तथा नास्ति ( है या नहीं है ) विषयक है ओौर अन्यत्र धर्मात्‌" यह उत्तर प्रन धर्मादि मतीत 
वस्तु विषयक है । अतः पूवंमन्त्रमे प्रतिपादित वस्तुके उत्तर न्त्म प्रस्यमिज्ञान के अमाव होनेसे प्रमे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

# पू्वंपक्चषी-- जीव विषयक प्रदनमें देहादि संघातसे मित्त आत्मा है अथवा नहीं है, यह्‌ संशय 
गौर धमं आदिका भाश्वरयत्व प्रतीत होता है ओर परमात्मा धर्मादि से अतीत दै, इस प्रकार प्रष्टव्यके 
भेदसे प्रनोका परस्पर भेद है । किच चेयं प्रेते०' ओर अन्यन्न धर्माद्‌ ०' इन दोनों मन््रोमें प्रष्नोके 
साहदयके अमावसे भी प्रश्नोका भेद है । इससे पिताक प्रसन्नता, अग्निविद्या, जीवविद्या भौर परमात्म- 


विषयक विद्या इन चार प्ररनोको कल्पना करनी पडगी, तदनुसार उत्तरमी चार होगे, ठेका माननेषे 
उपक्रम वाक्यका बाध होगा । जसे यहाँ नवौन चतुथं प्रडनको कश्पनाकी गई है, वसे हम मी प्रधानकी 
सिद्धि मानते है । सिद्धान्ती--"जीवप्राक्तयोः' आदिसे समाधान करते ई । 
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भावाश्परदनमेदः न पूर्वस्येवोत्तर्ादुकषंणमिति चेत्‌-न; जी वप्राक्योरोकत्वाभ्युपगमात्‌। 
भवेत्प्ष्रन्यमेदातप्रदनमेदो यद्यन्यो जीवः प्रान्ञार्स्यात्‌ । न त्वन्यत्वमस्ति । तच्वमसीत्यादि 
श्र॑त्यन्तरेभ्यः । इह च “अन्यात्र धर्मात्‌" इत्यस्य प्ररनस्य धतिवयचनतं (न जायते त्रियते वा 
विपरिचत्‌' इति जन्ममरणप्रतिषेधेन प्रतिपाद्यमानं शारीरपरमेहवरयोर भेदं दशयति । सति 
हि प्रसङ्गे प्रतिषेधो भागी भवति, प्रसङ्गश्च जन्मरणयोः रार सं स्पर्राच्छारीरस्य भवति न 
परमेश्वरस्य । तथा-'स्वप्नान्तं जागरितान्तं चोमो येनानुपद्यति । महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो 
न श्षोचति । ( का २।४।४ ) इति स्वप्नजागरितदृश्ो जीवस्येव महस्वविभुत्वविशोषणस्य 
मननेन रोकविच्छेदं दयन्न प्राज्ञादन्योजीव इति द शांयति । प्राक्ञविक्ष(न!द्वि शोकविच्छेद 
इति वेदान्तसिद्धान्तः । # तथा ऽभ्र-यदेवेह तदमुत्र यदमुत्र तदन्विह। खत्योः स श्व्युमाप्नोति य 
इद नानेव परयति ।।' (का - २।४।१०) इति जोवप्राज्ञभेद द छिमपरवदति । तथा जीवविषयस्या- 
स्तिव्वनास्तित्वग्रदनस्यानन्तरम्‌ “अन्यं वरं नचिकेतो वृणीष्व" इत्यारभ्य मृस्युना तेस्तेः कामेः 
प्रखोभ्यमनोऽपि नचिकेता यदा न चचार, तदैनं मुध्युरभ्युदयनिः श्रेयसविभागप्रददनेन 
विद्याविद्याविभागप्रदशनेन च "विच्ामीष्सिनं नचिकेतसं मन्ये न स्वा कामा बहवोऽरोटुषन्त' 
परस्पर भेद है, एसा यदि कहो कि पूवं प्रदनकी उत्तर वाक्थमे अनुवृत्ति नहीं है, तो यह कथन युक्त 
नही है, क्योकि जीव ओर प्राज्ञमे एकत्व स्वीकार किया गया है, यदि जीव प्राज्चसे अन्य होता तो 
प्र्टव्ये भेदसे प्रदनका भेद होता, परन्तु (तत्वमसि इत्यादि अन्य श्रतियोमे यह सिद्धहेतादहैःकि 
दौनौमे भेद नहीं है, यहा मी “अन्यत्र धमात्‌ ' इस प्रना “न जायते भ्रियत ०' (विद्वान्‌ नं जन्मता है 
न मरतां है) इसं प्रकार जन्म-मरणके प्रतिषेधसे प्रतिपाद्यमान प्रतिवचन जीव ओर परमेश्व 
अभेद दिखलाता है । जन्भ-मरणका प्रसद्ध होनेपर ही प्रतिषेव युक्त होता है । शरीरके साय सम्बन्धके 
होने जीवात्मामे जन्म-मरणका प्रसद्ध होता है परमेश्वरे नहीं होता । उसी प्रकार “स्वप्रान्त जागरि- 
तान्तं०' ( जिसके द्वारा स्वप्नमें प्रतीत. होदेवाङे तथा जाग्रतमे . दिखाई देनेवाल दोनों प्रकारके पदार्थो 
को देखता है उस महान्‌ सौर विभु आत्माको जानकर बुद्धिमान्‌ पुरुष शोक नहीं करतां ) इस प्रकार 
स्वपन भौर जाग्रत्‌ पदार्थोको देखनेवाठे महत्व एवं विभुत्वं विशिष्ट जीवके चिन्तने ही योककी 
त्यन्त निवृत्ति दिखलाते हुए यमराज प्राज्ञ-परभात्मासे जीव भिन्न नहींहै एेसा दिखराति है । यह 
वेदान्त सिद्धान्त है किं प्राजके विज्ञानसे ही शोकका नशि होता है । उसी प्रकार आगे "यदेवेह ० ( जो 
तत्त्व इस -देहेन्दरिय संघातम मासता है वही अन्यत्र-देहादिसे परे मी दै ओर जो अन्यत्रहै वही इसमें 
है । जो मनुष्य इस तत्त्वम नानात्व-सा देखता है वह मृत्युसे मृत्युको-जन्म मरणको प्राप्त होता है ) 
दस प्रकार यह्‌ मन्त्र जीव ओर प्राज्ञमे भेदट्टिकां निषेध करताहै। इस प्रकार नचिकेताके जीव 
विक अस्तित्व, नास्तित्व ( है, नहीं है ) प्र्नके अनन्तर “अन्यं वरं०' ( हे नचिकेता ! आत्मविषयक 
वरको छोड़कर अन्य वर मांगो ) एेसा आारम्मकर यमराजद्वारा पूत्र दारा आदि अनेक तत्‌.तत्‌ कामना- 
भसे अस्यन्त प्ररोमित किया गया मी नचिकेता जब अपने वरसे विचकित न हभ तब धमं राजने अभ्युदय 
ओर मोक्षके विमाग-भेदके प्रदशनसे तथा विद्या ओर अविद्याके विमागके प्रदशेनपे “विद्याभीप्डिनं०' 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
# यदि जीव परमेश्व रसे भिन्न होता तो येयं प्रते" इस प्रदनका परमेश्वर विषयक "तं दुदशं गूढु°" 


यहु उत्तर किस प्रकार संगत होता, अतः दोनों मन्त्र एक आत्मविषयक है ओर उनमें आत्मविषयकं 
एक ही प्रन है । “उदरमन्तरं कुरते अथ तस्य मयं मवति" ( जो उस प्रत्यगमिन्न तब्रह्यतत्त्वमे अल्प- 
साभेदकरतादै उसे संसार मय प्राप्ठ होता है) इत्यादि श्रतियोमे भेदको निन्दा ओर भेददर्शीको 
जन्म-मरणमय ससारकी प्रसि कही गई है । इसलिए यहं जीव-ब्रह्यंका अभेद ही विवक्षित है। 
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( का० १।२।४) इति प्रस्य प्ररनमपि तदीयं प्रहंसन्य दुवाच--तं दुद गृढमनुप्रविष्टं गुहाहितं 
गहरषठं पुराणम्‌ । अध्यात्मयोगाधिगमन देवं मत्वा धीरो हषकोको जहाति ॥' ( का० ५।२।१२ ) 
इति, तेनापि जीवप्राज्ञयोरभेद एवेह विवश्चित इति गम्यते । यत्प्ररननिमित्तां च प्ररांसां 
महतीं स॒त्यो; प्रत्यपद्यत नचिकेता यदि तं विहाय प्रशंसानन्तरमन्यमेव प्ररनमुपक्षिपेद- 
स्थान एव सा सर्वा प्रशंसा प्रसारिता स्यात्‌ । तस्मात्‌ भेयं प्रते दत्यस्येव प्ररनस्येतदनु 
करषघंणम्‌ “अन्यत्र घर्मात्‌ ` इति । यत्त प्रदनच्छायावेलक्षण्यमुक्तम्‌ , तददूषणम्‌ , तदौयस्येव 
विषस्य पुनः पृच्छ मानत्वात्‌ । पूवंत्र हि देहादिव्यतिरिकतस्यात्मनो ऽस्तित्वं पृष्ठम्‌ , उन्त- 
रत्र तु तस्यैवासं सारित्वं पृच्छयत इति; यावद्धयविद्या न निवतंते तावद्धर्मादिगोचरस्वं जीव- 
स्य जीवत्वं च न निवतते। तच्निबुत्तो तु प्राज्ञ एव तच्वमसीति श्रुत्या प्रत्याय्यते । न चाविचा- 
वसवे तदपगमे च वस्तुनः कथिद्धिरोषोऽस्ति । यथा कथ्ित्संतमसे पतितां कांचिद्रजम्हि 
मन्यमानो भीतो वेपमानःपरायते, तं चापरो ब्रयान्मा भेषी्मायमही र्ज्जुरेवेति। सच 
तदुपश्चत्याहिरकृतं भयमुत्खजेद्धेपथं पायनं च । न त्वहिब्ुद्धिकाटे तदपगमकारे च वस्तुन 
कथिद्िशोषः स्यात्‌ । तथेवेतदपि द्रष्टव्यम्‌ । ततश्च न जायते त्रियते वाः इत्येवमाद्यपि भवत्य- 
स्तिस्वप्रदनस्य प्रतिवचनम्‌ । % सूज त्वविद्ाकल्पितज्ीवपराज्ञमेदापेश्चया योजयितव्यम्‌ । 


( मँ तुज्ञ नचिकेताको विद्यामिलाषौ मानता ह; क्योकि तृक्चे बहते मोगोनि मी नहीं लुमाया) इस 
प्रकार नचिकेताकी प्रशंसा कर उसके प्रस्नकी भी प्रशंसा करते हुए तं दुदंशं ० ( उस कठिनतसि 
दोख पडनेवारे, गृढ स्थानमे अनुप्रवि्ट , गहा-बुद्धिमे स्थित, गह र-अनेक अनथ व्याप्तं देहमे स्थित 
पुरातन देवको अध्यात्मयोगकौ प्राप्ति हारा जानकर धी-बुद्धिमानु पुरुष हष-शोकको त्याग देता है) एसा 
कहा है । इससे. मी एेसा ज्ञात होता है कि जीव ओर प्राज्ञ-परमात्माक। अभेद ही यहां विवक्षित है। 
जिस प्रदनके कारण मृत्युने नचिकेताकी महती ` प्रशंसाकौ यदि नचिकेता उसको छोडकर प्रशंसाके 
अनन्तर अन्य ही प्ररनको उठातातो वहु सब प्रशसा अनुपयुक्त स्थानमेही प्रसारित होगी अर्थात्‌ 
अनुपयुक्त स्थानम की जानेके कारण व्यथं हौ जायगी, इसलिए येयं प्रेते इस प्रदनकी ही “अन्यत्र 
धर्मात्‌” इस मन्त्रम अनुवृत्ति है । नो णह कहा ग्यारह कि दोनों प्रस्नोमे सादश्यन होनेके कारण 
वलक्षण्य है, वह दोष नहीं है, क्योकि उसीका विशेष पुनः पूञा गया है । पूकंवाक्य येयं प्रते, मे 
देहादिसे अतिरिक्तं आत्माका अस्तित्व ही पृछा गया दहै ओर उत्तर मन््र॒ ( अन्यत्र धर्मात्‌ )मे.तो 
उसीका अससारित्व पुछा जाता है, इसलिए जब तक अविद्या निदत्त नहीं होती तब तक जीवम धर्मादि 
आश्रयत्व ओर जीवत्व निवृत्त नहीं होते । उसकी निवृत्ति होने पर तो वह प्राज्ञ ही है, एेसी "तत्वमसि" 
इसप्रकारकी श्रूतिसे प्रतीति कराई जाती है । अविद्याके योगसे अथवा अविद्याके निवृत्त होनेसे वस्तुमें 
कुछ मी विशेष नहीं आता । . जसे अंधकारमें पडी किसी रज्जुमें सपं समक्षकर कोई पुरुष मयते कापता 
हुमा वहसि मागता है । उससे यदि कोई अन्य विज्ञपुरुष कहे कि मय मत करो - यह सपं नहीं है 
किन्तु रज्जु है, तब वह्‌ पुरुष उसका वचन सुनकर सपंज्ञान जन्य मय, कंपन ओर पलायन त्याग 
देता है । परन्तु सपं बुद्धि कालमे अथवा उसकी निवृत्तिकालमें वस्तु (रज्जुमे) कोई विकशषेषता नहीं है, उसी 
प्रकार यहाँ भी समक्षना चाहिए । इसके अतिरिक्त जीव ब्रहमाके अभेद होनेसे (न जायते श्रियते वा 
इत्यादि मौ अस्तित्व प्ररनका प्रतिवचन है । [ जीव ब्रहम एक होनेपर भी ] अविद्यासे कल्पित जीव 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# जीव ब्रह्यका अभेद होनेसे ब्रह्मविषयक प्रदनका तृतीय वरमे अन्तमाव है । प्रधानकी कंल्पनामें 


तो कोई भी वर प्रदानादि नहीं है, अर प्रधान अनात्मा है, अतः उसकां आत्मविषयक तृतीय वरमें 
अन्तर्भाव मी सम्भव नहीं है, -यही प्रधानमें विषमता है । इससे प्रधान अव्यक्त शब्द वाच्य नहीं है ॥६॥ 


2९६ ब्रह्मस॒ूज-राडइरभाष्य | अ० १ पा०्थे 


पकःवेऽपि ह्यास्मविष्यग्य प्ररनस्य प्रायणाचस्थायां देहव्यतिरिक्तास्तित्वमाज्विचिकित्स- 
नात्कतेत्वादि खंसारस्वभावानपोहनाच पूवस्य पर्यायस्य जीवविषयत्वमुप्रे कष्यते । उत्त- 
रस्य तु घर्माद्यत्ययसंकीतना्पाज्ञविषयत्वमिति। ततश्च युक्ताऽभ्निजीवपरमात्मकल्पना। 
प्रधानकस्पनायां तु न वरप्रदानं न प्रदनो न प्रतिवचनमिति वेषभ्यम्‌ ॥६॥ 
महद्रच ॥७॥ 

पदच्छेद-महद्त्‌, च । 

सूजाथं "बुद्धेरात्मा महान्‌ परः" इसमे पठित "महत्‌" शब्द जसे सांस्याभिमतं तत्तवका 
वाचक नही है, वसे वदिक अव्यक्तराब्द मी प्रधानका वाचक नहीं 

® यथा महच्छब्दः सख्यः सत्तामात्रे ऽपि प्रथमजे प्रयुक्तो न तमेव वैदिकेऽपि 
प्रयोगे ऽभिघत्ते । बुद्धेरात्मा महान्परः ( का० १।३।१० ), (महान्तं विभुमात्मानम्‌" ( का० 
१।२।२२ ), वेदाहमेतं पुरुषं महान्तम्‌' ( श ° ३।८ ) इत्येवमादावात्मशब्दध्रयोगादिभ्यो 


हेतुभ्यः । तथाऽव्यक्तशब्दोऽपि न वैदिके प्रयोगे प्रधानमयिधातुमर्हति । अतश्च नास्त्या- 
युमानिकस्य राब्द वस्यम्‌ ॥७॥ 


( २ चमसाधिक्ररण सू० ८१० ) 
चमसचद विशेषात्‌ ॥८॥ 

पद्च्खेद--चमक्वत्‌, अविरोषात्‌ । 

सजाथ-( चमसवत्‌ ) (अवाग्बिलश्च मसः चमस ( यज्ञपात्र ) के समान ( अविशेषात्‌ ) 
अविरोष होनेसे श्रुतिपठित अजाशन्द भी प्रधानका वाचक नहीं है अर्थात्‌ जसे अर्वाग्बिखत्व सामान्य 
धमं हेनेसे चमसका वाचक नहीं है, वंसे अजात्व धमं मी सामान्यं होनेसे प्रधानका वाचक नहीं है । 

& पुनरपि प्रघानवाद्यशराब्दत्वं प्रधानस्यासिद्धमित्याह' । कस्मात्‌  मन्वर्णात्‌-- 
"अजामेकां लोहितद्युङ्ककरष्णः बहीः प्रजाः सृजमानां सरूपाः । अजो द्य को जुषमाणोऽनुशेते जहास्येनां 
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ब्रह्मके भेदकी अपेक्षा सूत्रकी योजना करनी चाहिए । यद्यपि आत्मविययक प्रन एकहीहै तो मी मरणा- 
वस्थामे देहस मन्न आत्मामे भस्तित्वमात्रका संशय होने तथां कतृत्वादि ससार स्वभावका निषेधन 
होनेसे पूवं पर्यायं ( प्रश्न ) मे जीव विषयक उत्परक्षाकी जाती है । उत्तर पर्यायमे तो धर्मादिके राहित्यका 
प्रतिपादन होनेसे वह्‌ प्राविषयक रै । इसकिए अग्नि, जीव ओर परमात्माकी कल्पना युक्त है । प्रधानकी 
कल्पना तो न वर प्रदानदहै, न प्रश्न रै ओर न प्रतिवचन है, इस प्रकारकी यहाँ विषमतां है ॥६॥ 
जसे सास्याचारयो द्वारां सत्तामात्र, प्रथमोत्पश्न महत्त्व अथमे प्रयुक्त महत्‌ शब्द ॒श्ुद्धेरात्मा'० 
( बुदधिसे महान आत्मा श्रेष्ठ है ) “महान्तं ० ( महानु विश्रु आत्माको ) 'वेदाहमेतं ० ( मै इस महानु 
पुरुषको जानता हँ ) इत्यादिमे आत्मशब्द प्रयोग भादि हेतुसि वैदिक प्रयोगमे उसी अथंका 


अमिधान नहीं करता, उसी प्रकार अव्यक्त शब्द मी वदिक प्रयोगमें प्रधानका अभिधान नहीं कर 
सकता, इसक्िए अनुभानगम्य प्रधान श्रति प्रतिपादित नहीं है 1७1 


प्रधानवादी फिर भी कहताहै किं प्रधानको भशब्द-श्रुतिसे अप्रतिपादित कहना असिद्ध है, किससे ? 
हससे कि “अजामेका*० ( अपने अनुरूप बहुत-सी प्रजा उत्पन्न करनेवाी, लोहित, शुक्ल, कृष्ण वर्णा 
एक अजा ( बकरी्रकृति ) को एक अज ( बकरा-जीव ) सेवन करता हुआ भोगता है भौर दूसरा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® “श्रौतः अग्यक्तकाष्दो न सांर्यासाधारणतस्वगोचरः बैदिकडरब्दत्वात्‌ महच्छब्दवत्‌' । “श्रौत 
अव्यक्त शब्द सांख्यके असाधारण प्रधानतत्त्वका प्रतिपादन नहीं करता है, क्योकि वैदिक शब्द 
है, जसे महत्‌ शब्द ।* इस प्रकारः यहु सिद्ध हुआ किं प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है ॥७॥ 


अधि० २ स्‌० ८ | भाषायुचाद-खत्यानन्दौ-दीपिकासदहित २९.७ 


मुक्तमोगामजोऽन्यः' ( उवे० ४।५) इति । अत्र हि मन्त्र सोहवय्कङ्ष्णदाय्द्‌ रजःसच्वतमां - 
स्यभिधीयन्ते । रोहितं रजः; रञ्जनात्मकः्वात्‌। शङ्क सच्चं. प्रकाहगत्पकच्त्वात्‌। ऊष्णं 
तमः; आवरणार्मकःत्वात्‌। तेषां साम्यावस्थाऽवयवधमेव्यपदिद्यते लोहितशुङ्कङृष्णेति । 
न जायत इति चाजा स्यत्‌; मूलप्रकृतिरविकृति इतगरुभय्रुपगमात्‌ । नन्वजारब्द्ररखागाया 
रूढः । बाढम्‌ ; सा तु रुूढिरिह नाधरयितुं शक्या; विाप्रकरणात्‌। सा च बहीः प्रजाल्े 
गुण्यान्विता जनयति । तां प्रकृतिमरज एकः पुरूपो जुषमाणः प्रीयमाणः सेवमानो वानु 
दते । तामेवाविद्यय। ऽ ऽत्मत्वेनोपगम्य सुखी दुःखी मूढो ऽहभित्यविवेकतया संसरति । 
अन्यः पुनरजः पुरुष उत्पन्नविवेकन्ञानो विरक्तो जहात्येनां प्ररृति भुक्तभोगां कृतभोगाप्रवगां 
परित्यजति-सुखयत इत्यथैः । तस्माच्छुतिमूटेव प्रधानादिकस्पना कापिटानामिति । एवं 
प्रपि ब्रूमः-- नानेन मन्ेण श्चतिमस्वं सांख्यवादस्य राक्यमाश्रयितुम्‌। न ह्ययं मन्तः 
स्वातन्ञयेण कचिदपि वादं समथं यितुमुत्स हते; ख्वंत्रापि यया कयाचित्कस्पनयाऽजात्वादि- 
संपादनोपपत्तेः, सां ख्यवाद एवेहाभिपरेत इति विहोषावधारणकारणापाव्मत्‌। चमसवत्‌ 
यथा हि अर्वाग्बिलश्चमस ऊध्वंबुध्नः' ( ब्र० २।२।३ ) इत्यसि्पमिन्मन्ते स्वातन्व्येणायं नामासौ 
अज उस भक्त मोगाको त्याग देता है ) एेसा मन््र.है। इसी मन्त्रम लोहित, शुक्ल, गौर कष्णशब्दोमे 
रज, सत्त्व भौर तमका अभिधानं होता है । लोहित, रागात्मक होनेसे रज, शुक्ल प्रकाशात्मकं होनेसे 
सत्त्व ओौर कृष्ण आवरकात्मक होनेसे तम है । उनके अवयव धर्मोमि लोहित, सुक्ल, कृष्णरूप साभ्या- 
वस्था कही जाती है । न जायते इति अजा' “जो उत्पन्न नहीं होती वह अजा है' क्योकि “मूलश्रकरतिर- 
विकृतिः" ( मूलप्रकृति किसीका कायं नहीं होती ) एेसा सांख्य लोग स्वीकार करते हँ । परन्तु अजा- 
दन्द तो बकरीमे रूढ है ? यह्‌ सत्य है, परन्तु यहाँ उस रूटिका आश्रय-ग्रहुण नहीं किया जा सकता 
क्योकि यह विद्याका प्रकरण है .। वहु अजा अपने अनुरूप चिगणान्वित-सुख, दुःख मोहात्मक देव मनुष्य 
पशु आदि बहुत प्रजाओंको जन्म देती है । एकं अज-पुरुष उस प्रकृति पर प्रेम रखता हुभा ओर 
उसका सेवनं करता हुभ्रा उसके पास शयन करता है अर्थात अविद्यासे उसीको ञात्मरूपसे मानकर 
“मै सुखी' दुःखी एवं मूढ है इस प्रकार अविवेकसे जन्म मरणको प्राप्त होता है । परन्तु उत्पन्न हुए 
विवेके ज्ञानवाला अन्य अज-विरक्त पुरुष॒ जिसने मोग ओर अपवगं सम्पादनकर लिया है, एेसी भुक्त 
मोगां प्रकृतिका परित्याग करता है उससे मुक्त हो जाता है, एसा अथं है । इसलिए कपिलमतानुयायियो- 
की प्रधानादि कल्पना श्तिमूलक ही है । सिद्धान्ती-रेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह--अजामेका' 
इस मन्त्रसे सांष्यवाद भ्रुति-प्रतिपादित है एेसा स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योकि यहु मन्त्र 
स्वतन्त्ररूपसे किसी मी वादका समथंन करनेमे उत्साह नहीं करता । समी वादों जिस किसी कल्पनासे 
अजात्वादिका सम्पादन. उपपन्न होता टै । सांख्यवाद ही यहां अमिप्रेत है एसा विदोषका निश्चायक 
कोई कारण-प्रमाण नहीं है । चमसके समान । अर्वाम्बिरङ्चमस' ( जो नीचेक्षी ओर छिद्रवाला 
ओर ऊपरकी ओर उठा हुभा चमसरहै) इस मन्त्रम स्वतस्त्ररूपसे यह चमस नामक यज्ञपात्र 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# सिदान्तमे पहके अव्यक्तशन्दसे स्थलररीरका ग्रहण किया गया, अब रोहित आदि 
धमवाचक पदोसे तेज, जर ओर अन्न ( पृथिवी )} रूप धर्मीको मगवानर सूत्रकार दिखलाते हैँ । इस 
अधिकरणका “अजाः पद विषय है । विद्याके प्रकरणमे. रूढि अथेका सम्मव न होनेसे यौगिक “अजाः 
पद प्रधानं परक है अथवा मायापरकेहै? रसा संशय होनेपर पूर्वाधिकरणमे केवल अन्यत्त्चब्दसे 


प्रधानकी प्रत्थमिज्ञा न होनेपर मी यहाँ तो त्रिगुणत्वं जादि लिङ्कोसे युक्तं प्रधानकी प्रत्यभिज्ञा होनी 
चाहिए । इस प्रकार प्रत्युदांहरणसंगतिसे '"पुनरपि' इत्यादिसे पूवपक्षको उपस्थित करते रहैँ।॥ ८॥ 


९.८ ब्रह्मसूज्ज-द्ाङरभाष्य | अ० १ पा०४ 


चमसो ऽभिप्रेत इति न हाक्यते निरूपयितम्‌ । स्व॑च्रापि यथाकथंचिद्‌र्वाम्बिरुत्वादिः 
कल्पनोपपन्तेः । एवमिहाप्य विदोषः 'अजामेकाम्‌' इत्यस्य मन्त्रस्य । नारिमिन्मन्े प्रधान- 
मेवाजाऽभिपरे तेति हाक्यते नियन्तुम्‌ ॥<॥ 

तत्र तु इदं तच्छिर एष ह्यर्वाग्विलश्रमस ऊध्वेबुध्नः' इति वाक्यरोषाच्चमसविरोष- 
प्रतिपत्तिर्भवति । इह पुनः केयमजा प्रतिपत्तव्येति ? अत्र बूमः-- 

ज्योतिरुपक्रमा तु तथा ह्यधीयत एके ॥९॥ 

पदच्छेद ज्योतिर्पक्रमा, तु, तथा, हि, भधीयते, एके । 

सूत्राथं- ( ज्योतिरुपक्रमा ) तेज जिसके उपक्रम -आरम्ममे है उसी तेज, जल भौर जघ्नरूप 
प्रकृतिका ही अजाशन्दसे निश्चथ करना चाहिए, प्रधानका नही, ( हि } क्योकि ( तथा } व्सेही 


( एके ) छान्दोग तेज, जल ओर अन्नरूप प्रकृतिकां रोहित आदि खूप ( अधोयते ) कहते हैँ । ( तु ) 
राब्द अवधारणाथक है । 


ॐ पर मेश्वरादुत्पन्ना ज्योतिःप्रमुखा तेजोबन्न छश्चणा चतुविधस्य भूतभ्रामस्य प्रकृति 
भूतेयमजा प्रतिपत्तव्या । त॒राब्दो ऽवधारणाथः भूतज्रयटश्चणेवेयमजा विक्षेया, न गुणजय- 
लक्षणा । कस्मात्‌ ए तथा द्येके शाखिनस्तेजोबन्नानां परमेश्व रादुत्पत्तिमाम्नाय तेषामेव 
रोहितादिरूपतामामनसन्ति- यद्ग्ने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुद्धं तदपां यक्कृष्णं तदन्नस्य इति 
तान्ये वेह तेजोवन्नानि प्रत्यभिक्ञायन्ते सोहितादिषब्दसामान्यात्‌। रोहितादीनां च शब्दानां 

रूपविरहोषेषु मुख्यत्वाद्वाक्तात्वाचगुणविषयत्वस्य । असंदिग्धेन च संदिग्धस्य निगमनं न्याय्यं 


अमिप्रेत है एसा निरूपण नहीं किया जा सकता, क्योकि सवंत्र हि किसी न किसो प्रकार अर्वाग्बि- 
लत्वकी कल्पना हो सकती है; वसे यहां मी "अजामेकां इस मन्व्में कोई विशेष अथ प्रतिपादित नहीं 

है, इसलिए इस मन्त्रे अजाशब्दसे प्रधान ही अमिप्रेत है, एेसा नियमन नहीं किया जा सकता ॥८॥ 
परन्तु उसमे तो इदं तच्छिर'० ( वह यहु सिरदहै जोकि अधोमुख मौर उपरकी ओर उठा 


४ गोलाकार है ) इस प्रकार वाक्यरोषसे चमस विशेषकी प्रतीति होती है, किन्तु यहाँ अजापदसे 
को समक्षना चाहिए, इसपर हम कहते है 


जो परमेश्व रसे उत्पन्न हूई है, तेज प्रमुख-तेज, जर एवं अन्नरूप है, जरायुज, आण्डज, स्वेदज, 
उद्धिज्जरूप चार प्रकारके भूत समूहका कारणरूप है वहु यहां अजापदसे समक्षना चाहिए । सूत्रस्थ 
^तु' शाब्द अवधारण ( निर्वय ) अथ॑में प्रयुक्त है । - यह अजा तेज, जल, अन्न भूत त्रयात्मक समह्नी 
चाहिए ने कि गुण त्रयात्मक-प्रधाने, क्योकि उसी प्रकार छन्दोग शखावार तेज, जक ओर अन्नकी 
परमेश्वरसे उत्पत्ति कहकर "यद्ग्नेरोहितं रूपं °` ( जो अग्निभे ` रोहित-रक्त रूप है वह तेजका है, जो 
- शुक्छरूप है वह॒ जलका है, जो कृष्णरूप है वह॒ अन्न-पृथिवीका है ) इस प्रकार उन तीनोके ही रोहित 
आदि रूप कहते हैँ । इस अजामन्तरमे उन तेज, जल, ओर अन्नकी ही लोहित, शुक्ठ ओर कृष्णरूपसे 
प्रत्यभिज्ञा होती है, क्योंकि रोहित आदि शब्द दोनों मन्त्रोमे समान हैँ । रोहितादि शब्द रूपविरशोषोमें 
मुख्य हैँ गौर गणविषयमे गौण हैँ अर्थात्‌ रोहित आदि शब्दोका मुख्य अथंतो तेज आदिका रूप 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% जसे अजामेकां ०' इस मन्तरमे अजा सम्पूणं कायकी प्रकृति कही गई है, वसे छान्दोग्य श्रुतिमे 
प्रतिपादित तेज, जल ओर अन्न मी सम्पूणं कायके कारण कटे गये है, क्योकि दोनों मन्त्रोमे रोहित 
भादि शब्द समानरूपसे पाये जाते हँ, रोहित एवं लोहितका एक ही अथं है । छान्दोग्य श्रुति असंदिग्ध 
है, अतः उससे अजामेका' इस संदिग्ध वाक्याथंका निण्य करना न्याय संगत है, इसलिए भजापदसे 
भूत त्रयात्मक तेज, जल एवं अचका ही ग्रहण करना चाहिए, सास्य अमिमत प्रधानका नहीं । 


अधि० २ सृ० १० | भाषानुंवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासहित २९९ 


न्यन्ते। # तथेहापि ब्रह्मवादिनो वदन्ति । किं कारण ब्रह्य" (दवे० १।१) इत्युपक्रम्य ते ध्यान- 

योगानुगता अपदयन्देवास्मशक्ति स्वगुणनिगूढाम्‌' (उवे० १।३) इति पारभमेशभ्वर्याः शक्तेः समस्त- 
जगद्धिधायिन्या वाक्योपक्रमेऽवगमात्‌ । वाक्यरोषेऽपि "मायां तं प्रङृतिं विद्यान्मायिनं त॒ 
महेदवरम्‌' इति भ्यो योनिं योनिमधितिष्ठत्येकः' ( वे ° ४।१०, ११ ) इति च तस्या एवावग- 
मान्न स्वतन्बा काचित्प्रकृतिः प्रधानं नामाजागन््ेणाम्नायत इति शाक्यते वक्तम्‌ । प्रकर- 
णात्त सेव देवी राक्तिरव्याकृतनामरूपा नामरूपयोः प्रागवस्थनेनापि मन्ञेणाभ्नायत 
इत्युच्यते । तस्याश्च स्वविकारविषयेण बरूप्येण अं रूप्यमुक्तम्‌ ॥९॥ 

कथं पुनस्तेजोवन्नात्मना चेरूप्येण चिरूपाऽजा प्रतिपत्त दाक्यते ? यावता न 
तावत्तेजोवन्नेष्वजाङृतिरस्ति । न च तेजोबन्नानां जातिश्रवणादजातिनिमित्तो ऽप्यजा- 
दाब्दः. संभवतीति । अत उत्तरं पठति- 

कल्पनोपदेशाच्च मध्वादिवदविरोधः ॥१०॥ 

पदच्छेद-- कल्पनोपदेश्ात्‌, च, मध्वादिवत्‌, अवि रोधः । 

सूजाथं-( कल्पनोपदेशाच्च ) तेज, जल ओर अन्नरूप प्रकृतिमे साहश्य सूचित करनेके किए 
कत्पनासे अजात्वका उपदेश किया गया है, ( मध्वादिवत्‌ ). जसे मधु भिन्न आदित्यमें मधुत्वका उपदेश 
है, वसे अजा भिन्न प्रहृतिमे अजात्वका उपदेश होनेसे ( अविरोधः ) विरोध नहीं है, अतः प्रधानं शरुति- 
प्रतिपादित नहीं है । 
विशेष है सत्वं आदि गुण तो गौण अथ दहै, गौर असंदिग्धवाक्यसे संदिग्धवाक्याथका निगमन-निणय 
करना न्याय्य संगत मानतेदहैँ। उसो प्रकार यहा मी ब्रह्यत्रादिनो०' ( ब्रह्मवेत्ता लोग कहते रहै 
जगत्‌का कारणभूत ब्रह्म केसा है ? ) एेसा उपक्रमकर ते ध्यानयोगानुगता ०' { उन ऋ षियोने ध्यानं 
योगका अनुवतनकर अपने गुणोंसे अत्यन्त छिपी हुई देवात्मशक्तिका साक्ात्कार किया } इस प्रकार 
वाक्यके उपक्रममें सम्पूणं जगत्‌को उत्पन्न करनेवाली परमेश्वरकी शक्ति अवगत होती है । वाक्यशेषमें 
मी "मायां तु° ( प्रकृतिको माया जानो ओर महेश्व रको मायावी } ओर भ्यो योनिं०' ( जो परमात्मा 
अकेला ही प्रत्येक योनिका अधिष्ठाता है ) इस प्रकार उसी शक्तिकी अवगति होनेसे प्रधान नामकी 
कोई स्वतन्व प्रकृति अजामन्वसे कही जाती है एेसा नहीं कहा जा सकता । एसा कहा जाता है कि 


प्रकरणसे तो वही दवी शक्ति अव्याकृत नामहूपवाी, नाम भौर रूपकी पूर्वावस्था इस मन्त्रसे मी कही 
जाती है, तररूप्य स्वविकार विषय ( आश्रयं ) से उक्षको मी तररूप्य कहा गया है ॥९॥ 


[ रूढिको लेकर यहाँ शङ्का है | जब तेज, जल ओर अन्नम अजाकी जाति नहींहै तो तेज 
जल एव अन्त तरूप्य होनेसे अजा व्रिष्प किस प्रकार समज्ञो जा सकतीं है। [ “न जायते इति अजा 
इस यौगिकको लेकर कहते हैँ ¡ तेज, जल ओर अन्तको उत्पत्तिके श्रवण होनेसे उनमे जन्मामाव 
निमित्तक अजाशन्दका प्रयोग संमव नहीं है । इसलिए उत्तर सूत्र कहते है- 

सत्यानन्दी-द्ीपिका 

& ज्रह्यवादियोने विचार किया कि शुद्ध ब्रह्मसे इस विचित्र नामरूपात्मकं जगत्‌को उत्पत्ति तो 
असम्भव है, क्योकि वह्‌ निधिकार है 4 किञ्च ब्रह्मसे मिनन केवल जडसे मी जगत्‌की उत्पत्ति नहीं हो 
सकती, क्योकि जडम कायं विषयकं ज्ञान आदि नहीं होते, अतः मायारूप सहायक कारण सहित ब्रह्म 
जगत्‌का कारण है । अनमिव्यक्त नाम-रूप होनेके कारण भायाको अव्याकृत कहा गयादहै। माया 
एक होनेपर मी उसकी अविद्यारूप शक्तियाँ बनन्त है, वही उपाधि है । इस अवि्यारूप उपाधिसे 
ब्रह्य ही जीव कहलाता है, वस्तुतः जीव ब्रह्यसे मिन्नं कोई वस्तु नहीं है । मायाके विकार तेज, जल 
ओौर अन्त ( पृथिवी ) ये क्रमसे रक्त, शुकं ओर कष्णरूप ह, इस प्रकार कायंकी अपेक्षा माया मी 


३०९ ्रह्यस्ञ-दाङ्करभाष्य | अ० १ पा० ७ 


नायमज्ञाकृतिनिमित्तो ऽजाशष्दः। नापि यौगिकः कि तहिं ? कस्पनोपदेश्षो ऽयम्‌ 1 
अज्ञारूपकक्लतिस्तेजोबन्नक्चणायाश्चराचरयोनेरूपदि दयते । यथा हि लोके यदच्छया 
काचिद्‌जा टोहितशुक्छकष्णवर्णा स्याद्रहुवकंरा खरूपवकरंरा च,त। च कश्चिद जो जुषमाणो ऽ- 
जुरायीत, कश्चिचयैनां भुक्तभोगां जह्यात्‌, पवमियमपि तेजोवन्न लक्षणा भूतश्रङूतिलिवर्णा 
बहु सरूपं चयाचरलक्षणं विकारजातं जनयति, अविदुषा च क्चेबक्षनोपभुज्यते, विदुषा च 
परित्यज्यत इति। # न चेदमाशाङ्कितव्यम्‌-एकः श्चेचल्ञो ऽजुरोतेऽन्यो जहातीत्यतः क्षे्ज्ञमेदः 
पारमाथिकः परेषामिष्ठः प्राप्नोतीति। न दयं क्षेब्ञमेदप्रतिपिपादयिषा, कितु बन्धमोक्चन्य- 
वस्थाप्रतिपिपादयिषा स्वेषा। प्रसिद्धं तु मेदभनूद बन्धमोक्षव्यवस्था प्रतिपाद्यते, मेदस्तूपाधि 
निमित्तो मिथ्याज्ञानकस्पितो न पारमाथिकः;'एको देवः सवभूतेषु गूढः सवन्यापी सवेभूतान्तरात्मा' 
इत्यादिश्रुतिभ्यः। मध्वादिवत्‌, यथा आादिव्यस्यामधुनो मधुत्वम्‌” (छा ° ६।\) 'वाचश्ाधेनोरधनुत्वम्‌” 
(ब्रु° ५।८), श्युरोकादीनां चानभ्नीनामभ्भितम्‌ (बर° ८।२।९) इत्ये वंजातोयकं कस्प्यते, एवमिद्‌- 
मनजाया अजात्वं कल्प्यत इत्यथः । तस्मादवियोघस्तेजो बन्नेष्वजाराब्डप्रयोगस्य ॥१०॥ 


[ भमजामेका | यहु अजां शब्द जातिनिमित्तक रूढि नहीं है ओर यौगिक मी नहीं है, किन्तु यह्‌ 
काल्पनिक उपदेश है । चराचर जगत्‌के कारण भूत तेज, जल ओर अन्नरूप प्रकृतिमे अजा स।हश्य 
कल्पनाका उपदेश है । जं लोकमे देववर रक्त, शुक्ल, कष्ण वंणं कोई एक रक्षी अजा-बकरो हो उसे 
समानरूपवाले बहुतसे बकरे हों, उसपर कोई एक अज-बकरा प्रेम करता हु उसके पीद्े-पीछ फिरे ओर 
कोई एक अज मोग भोगके अनन्तर उपे व्यागदे, वंसे ही यह तेज, जर ओर अन्नरूप त्रिवर्णात्मक 
भुतप्रकृति मी समान रूपवारे चराचरात्मकं विकार समूह्को उत्पन्न करती है । अविद्वान क्षेत्रज्ञ 
इसका उपभोग करता दै ओर विद्वान्‌ इसका परित्याग करतां है । यह आशङ्का यहाँ नहीं करनी 
चाहिए कि एक क्षेत्रज्ञ सेवन करता हुआ इसके पास शयन करतादहै ओर दूसरा इसका परित्याग 
करता दहै, इससे पारमार्थिक क्षेत्रज्ञ भेद जो पर-स।ख्यको इष्टै, वह प्राप्ठ होतांदहै, क्थोकरि यह्‌ 
कषेत्रजञके भेदका प्रतिपादन करनेकी इच्छा नहीं है, किन्तु बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादन करनेकी 
द्च्छा है । कोक प्रसिद्ध भेदका अनुवादकर बन्ध-मोक्ष व्यवस्थाका प्रतिपादनं किया जातादहै। भेदतो 
उपाधिनिमित्तकं ओर मिथ्याज्ञाने कल्पित है, पारमार्थिक नहीं है । क्योकि "एको देवः०' ( एक देव 
सम्पूणं भू तोमें गूढ, सबमे व्यापक ओर सन भृतोका अन्तरात्मा है ) इत्यादि श्रुतियां हँ । मधु आदिके 
समान, अर्थात्‌ जंसे मधुसे मिनन आदित्यको मधु कहा गया है, घेनुसे भिन्न वाणौमें धेनुशब्दकौ प्रयोग 
किया गया हे, भौर अनमिति चुजआदि लोकोमे अगति रान्दका प्रयोग किया- गया है, इस प्रकारको कल्पना 
कीजातीहै, वसे ही यहाँ भी अनजा-अजासे मिन्नमे यह्‌ अजात्वकी कल्पनाकी गई है, एसा अथं है । 
इसलिए तेज, जल भौर अन्नमे अजाशब्दके प्रयोगका विरोध नहीं है ॥१०॥ 

सत्यानन्दी-दीपिकां 
रक्त, शुक्ल एव कृष्णरूप कही जाती है । इसलिए अजामेकां' इस मन्त्रसे अव्याकृत मायाका ग्रहण 
फरना युक्तं है, प्रधानका नहीं | ९॥ 

# पूव पक्षी--“न जायत इति अजाः यह यौगिक अथं मुख्य है, अतः इससे प्रधानका ग्रहणं 
करना युक्त है ? सिद्धान्ती-रूढाथेकी उपेक्षा न करनेवारे यौगिक अथंसे रूढाथमे आधित गुणोको 
लेकर की हुई रक्षणा अधिक वलवती होती है, यह नियम है, क्योकि गुणोके आधारपर रूढि रहती 
है, इसलिए जसे मधु आदि शब्दोसे प्रसिद्ध मधु मआदिके धरित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे आदित्य 
आदिक ग्रहणं होता दै, वं सं रोहित आदि गुण वाचकं शब्दके साथ अजाशेब्दके सहोचारणपे 
समर्थित तथा रूढिमें आधित गुणवृत्तिरूप लक्षणासे यौगिक अथं प्रधानका बाधकर तेज, जल ओर 


अधि० ३ सू० १९ ] भाषानुषाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३०१ 


(२ संस्योपसंग्रह्याधिकरणम्‌ सू० १९१-१२ ) 
न संख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरेकाच ॥११॥ 

पदच्छेद न संख्योपसंग्रहात्‌, अपि, नानाभावात्‌, अतिरेकात्‌, च । 

सृच्राथं-( संस्योपसंग्रहादपि ) "यसिमिन्पञ्च पञ्चजना आकाशश्च प्रतिष्ठितः इस मन्वमे 
श्रूयमाणे संख्यावाचक पदसे पच्चोस संख्याक ग्रहण करनेपर मी ( न }) प्रधान भ्रुति-प्रतिपादित नहीं है, 
( नानाभावात्‌ ) क्योकि नाना भाव है (अतिरेकाच्च ) आत्मा ओर आकाश अतिरिक्त कटे गए हैँ, इससे 
स्विद्यति तत्व मानने पड़गे। इससे तो अपसिद्वान्त होगा, जतः प्रधान आदि तक्त्वोका ग्रहण युक्त नहीं है । 

छ एवं परिहतेऽप्यजामन्त्रे पुनरन्य स्मान्मन्तात्सां ख्यः प्रत्यवतिष्ठते । "यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजना आओआकाञ्चश्च प्रतिष्ठितः । तमेव मन्य आस्मानं विद्रान्ब्रह्माष्टतोऽद्धेतम्‌? ( न्रु० ४।४।१५७ ) 
इति । अरिमन्मन्ञे पञ्च पञ्चजना इति पञ्चसंस्याविपयाऽपरा पञ्चसंख्या श्वयते; पश्च शब्द 
दयदशनात्‌। त एते पञ्चपञ्चकाः पञ्चविशातिः संपद्यन्ते । तथा पञ्च।वराति संस्यया यावन्तः 
संख्येया आकाङ्घथन्ते तावन्त्येव च तत्वानि सांख्यैः संख्यायन्ते मूलश्रकृतिरविकृतिमह- 
दाया; प्रकृतिविदरतयः सक्च । षोडशकश्च विकारो न भ्रकृतिनं विकृति; पुरषः' (साख्यका० ३) इति । तया 
श्रतिप्रलिद्धया पञ्चविश्तिसंस्यया तेषां स्मृतिप्रसिद्धानां पश्चविरातितच्वानामुपसंग्रह।- 

प्राप्तं पुनः श्रुतिमरवमेव प्रधानादीनाम्‌। ततो बरूमः-न संख्योपसंग्रदादपि प्रधानादीनां 


इस प्रकार अजामन्त्रमे साख्याभिमत प्रधानादिका परिहार होनेपर मी मन्य मन्त्रके आधारपर 
सांख्य पूनः पुवपक्ष करता है--“यस्मिन्पञ्च पञ्चजना ० ( जिसमे पाच पचजन ओर [ अव्याकृत संज्ञकं | 
आकाश मी प्रतिष्ठित है, उस आत्मको ही मै भमृत ब्रह्म मानता ह । उस ब्रह्मको जाननेवाला मै अमृत 
ही हं ) इस मन्त्रमे "पञ्च पञ्चजनाः इस प्रकार पांच संख्या विषयक दुसरी पांच संस्याका श्रवणदै, 
क्योकि दो वार पन्चशन्द देखनेमे आता है, वे ये पांच पचक मिलकर पच्चीस होते ह । एवं पन्चीस 
संख्यासे जितने सांख्यवालोकी आकांक्षा होती है उतने ही तत्व सांख्योने गिने है--“मृरप्रङृति °? 
( मूल प्रकृति अविङृति है अर्थात्‌ किसीकी विकृति नहीं है, . महदादि सात प्रकृति ओर विकृति दोनों है, 
सोलह्‌ तत्तव विकार ही है, पुरुष न प्रकृति है ओर न विकृति ही ) श्रति प्रसिद्ध उस पच्चीस संख्यासे उन 


स्मृति प्रसिद्ध पच्चीस तत्त्वोंका उपसंग्रह होनेसे प्रधान आदि भ्रुति-प्रतिपादित है एेसा पूनः प्रा हुजा । 
सिद्धान्ती- इस विषयमे हम कहते है-संख्याके संग्रहसे मी प्रधानादि श्वति-प्रतिपादित हैँ 


सत्यानन्दी-दीपिका 

अघर रूप अवान्तर प्रकृतिका भजाशब्दसे ग्रहण करना चाहिए । अतः यह सिद्ध हु कि अजा भिन्न तेज, 
जर ओौर अन्नम मजा शब्द विरद नहीं है गर प्रधान अजाशब्दसे गृहीत न होनेते श्रुत्ति-प्रतिपादित नहीं 
है । वाक्योके समन्वंयकी असिद्धि पूवपक्षमें फल है भौर सिद्धान्तमें उसकी सिद्धि फल है ॥१०॥ 

# “यरिमिन्पञ्च पञ्च जनाः' इस मन्त्रम पठित पन्चजनराब्द यौगिक दै अथवा रूढृ, यह्‌ निर्वय 
न होनेसे सांख्य तत्त्वोका प्रतिपादन. करता है अथवा अन्य पदाथंका, एेसा संशय उत्पन्न होता है । जतै 
तत्त्वविद्याके प्रकरणमें प्रसिद्ध अजा बकरीरूप अथमे तात्पयं न ॒होनेसे ` अजामन्तरगत मजापदसे रूढि 
मथंका त्यागकर तेज आदिकां ग्रहण किया गथा है, ` वसे ही यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः" हस मन्त्रमे पंचजन 
शग्दसे मनुष्यों तात्पयंके अमाव होनेसे रूढिका त्यागकर सांख्याभिमत पच्वीस तत्त्वोका ग्रहण करना 
चाहिए, इस प्रकार टृष्टान्तसंगतिसे भन््रको उद्तकर “एवम्‌ इत्यादिसे पव॑पक्ष करते है । इस प्रकार 


मुल प्रकृति, महत्‌ , गहङ्कार, शब्दादि पचि तन्मात्राएं ये सात, एकादश इन्रर्या, एवं पांच स्थुलभूत ये 
सोलह केवल विकार ओर पुरुष सांस्थशास्त्रमे २५ तत्तव गिने जाते हँ । इसलिए प्रधान आदि श्रवि 
प्रतिपादित है । 


३०२ ब्रह्मसूक्ल-शाङ्गरभास्य [ अ० १ पा० 


श्रतिमच्व परत्यारा कतव्या । कस्मात्‌ ए नानाभावात्‌ । नाना ह्येतानि पञ्चविक्तिस्तच्वानि 

नेषा पञ्चशः पञ्चशः साधारणो धर्मोऽस्ति, येन पञ्च वि्णतेरन्तराटे परः पञ्च पञ्चसंख्या 
निविश्लेरन्‌। न ह्य कनिवन्धनमन्तरेण नानाभूतेषु द्वित्वादिकाः संख्या निविशन्ते अथोच्येत 
पञ्चविातिसं ष्येवेयमवयवद्वारेण रक्ष्यते, यथा "ञ्च स्त च वर्षाणि न ववष शतक्रतुः" इति 


एेसी आशा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि नानामाव है अर्थात्‌ ये .पञ्चीस तत्त्व नाना-पृथकही है, 
इनम प्रत्येकं प्चकका साधारण धमं नहीं है, जिससे कि पच्चीस संख्याके बीचमें दूसरी पांच-पांच संस्य।ए 
जन्तभुत हो, क्योकि किसी एक अनुगत धमके विना पृथक्‌ भूत पदाथोमिं द्वित्व आदि संख्या प्रविष्ट नहीं 
होती । यदि कहो कि जसे "पन्च सप्त च वर्षाणि० ( पांच ओर सात वषं अर्थात्‌ बारह वषं इनद्रने. 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# “यरिमिन्पञ्च पञ्चजनाः इस मन्त्रम पच्चीस संख्यके - ग्रहण करनेसे मौ प्रधान आदि श्रुति 
प्रतिपादित नहीं है, क्योकि पुरुष, प्रधान, महत्‌ आदि भिन्न -भिन्न पदाथ है, इनमे अनुगत कोई एक धमं 
नहीं है, अतः भिन्न-मिन्न पदा्थेमिं द्वित्व संख्या पन्च-पच्च दो बार संख्याका प्रवेश भी नहीं होता अर्थात्‌ 
इतर पन्चकम न रहनेवारे पांच-पांच तत्त्वोमे अनुगत साधारण धमका अमावही यहाँ पृथगूमाव 
विवक्षित है । यद्यपि पाच ज्ञनेन्दरियोमं ज्ञान कारणत्व, पाच कर्मन्दरिथोमे कमकारणत्व ओर पाच 
तन्मात्राओमें स्थूलप्रकृतित्व है, तोमि भ्यस्मिन्‌' इस प्रकार आत्मा ओर आकाडके पृथक्‌ कथनके 
कारण सत्व, रज, तम, महत्‌ भौर अहंकार इन पांचोका एक समूह, मन ओर चार भूतोको मिलाकर 
इन पाँ चोका एक भौर समूह्‌, इन दोनों फंचकोमे प्रत्येकमें अनुवृत्त इतर पंचकोसे व्यावृत्त धमं नहीं है । 
क्योकि पञ्जन' एक समस्त पद है । यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः" इस मन्त्रम पचजन शब्द समस्त पद है, 
क्योकि सं।हतामे उदात्त, अनुदात्त ओर स्वरित भेदसे स्वर तीन होते है । ब्राह्यणमे उदात्त मौर 
अनुदात्त दो ही स्वर होते हैँ। यह नियमं एेत्तरेय ब्राह्मण, सामवेद ब्राह्मण, शुक्छ यजुवेंद्‌-शतपथ 
ब्राह्मणमे मना जाताहै। इसकिए इस मन्त्रम प्रथम पच्छशब्द आद्यदत्तिहै दवितीय प्वशब्द 


सवनुदात्त है ओर जनश्चब्द अन्तोदात्त है, दितीय पश्वशब्द ओर जनरब्दमे समासके विना अन्त्य आकार 
उदात्त ओर उसके पूवं वणं अनुदात्त नहीं हो सकते। “समासस्य ८ पा० सु° ६।१।२२३ ) इस 


सूत्रसे समासका अन्त उदात्तं होता है ओर अनुदात्तं पदमेकवज॑म्‌' (पा० सू० ६।१।१५८ ) इस सूत्रसे 
जिस पदमे जिस वणके स्थाने उदत्ति अथवा स्वरितका विधानदहै, उस एक वणंको छोडकर उस 
पदके शेष सब स्वर उदात्त होते है, एेसा विधान है, इसलिए मन्त्रम अन्त्य स्वर उदात्त होनेसे एक 
पदत्वका निस्वय होता है । छन्दोगा बहुचाश्चेव तथा वाजसनेयिनः उचनीचस्वरं प्राहुः स वेमाषिक 
उच्यते ॥' “सामवेद, ऋभ्वेद, रुक्ल यजुर्वेद इनके ब्राह्मणं ग्रन्धोमे उदात्त शौर अनुदात्त स्वरको 
माषिकस्वर कहते है" उसमें 'स्वरितोऽनुदात्तो वा' इस सूत्रसे जो मन्त्र दामे स्वरित अथवा अनुदात्त 
रहता है, वह्‌ ब्राह्मणदशमे उदात्त होता है, एसा अपवाद स्वीकार कियादहै, इसक्ए अन्त्य आकारसे 


पूव॑स्थित अनुदात्त स्वरोको ब्राह्यणदरामिं उदात्तत्व प्राप्त हुआ, “उदत्तमनुदात्तमनन्त्यम्‌' इस सूत्रसे 
मन्त्रेदश्चामे अन्त्य भिन्नं एवं अग्रिम पदसे मिलकर उन्वायमाणं उदात्तस्वरमे अनुदात्तत्व्का 
विधाने है । इसलिए यहां नकारोत्तरवरत्ती, माकार अग्रिम (आकाश्चश्च' पदके साथ मिलकर पठ्यमानं 


अनुदात्त होता है, यह्‌ मन्त्रानुद।त् स्वरमाषिक है । इसमे एक पदत्वका निचयः होता है । "पञ्च 
-पञ्चजनाः' इसमे अन्तोदात्त मान्तिक स्वर है, ओर "यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः" इसमे अन्तानुदात्त ब्राह्यस्वर 
है, दोनों प्रकारसे पदके एक होनेके कारण समास सिद्ध होवा है । पूवपक्षमे प्चजन राम्द व्यस्त है, 
सिद्धान्तमें एक समस्त पद है, कर्योकि इसमे एकं स्वर .जौर एक विभक्तिका भी नियम है । अतः आज्य 
ग्रहण मन्त्रमें "पञ्चानां त्वा पञ्चजनानां यन्त्राय धर्त्राय गृह्णामि" ( हे आज्य! पाच देवताभोके कमंमे 
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द्ादङवाषिकीमनावृरष्ि कथयन्ति, त द्रदिति । तदपि नोपपद्यते; अयमवास्मिन्पश्चे दोषो 
यलृश्चणाश्रयणीया स्यात्‌ । परश्चाज पञ्चशब्दो जनशब्देन समस्तः पञ्चजना इति; भाषि- 
कस्वरेणेकपदस्वनिश्चयात्‌ । प्रयोगान्तरे च “पञ्चानां स्वा पञ्चजनानाम्‌" (त° १।६।२।२) इत्ये- 
कपयेकस्वर्यैकविभक्तिकःत्वावगमात्‌। % समस्तत्वाचच न वीप्सा "पच्च पञ्च' इति । न च पञ्च- 
कद्चयन्रहणं पञ्च पञ्चेति । नच पञ्चसंख्याया एकस्याः पञ्चसंख्यया परया विशेषणं पञ्च 
पञ्चका इति; उपसजंनस्य विदोषणेना संयोगात्‌ । नन्वापन्नपश्चसंख्याका जना एव पुनः 
पञ्च संख्यया विदोष्यमाणाः पञ्च विशतिः प्रव्येष्यन्ते । यथा पञ्च पञ्चपूटय इति पञ्चावश्चति- 
पूलाः भ्रतीयन्तेः तद्वत्‌ । नेति बमः; युक्तं यत्पञ्चपूखीशब्दस्य समाहाराभिग्रायत्वास्कतीति 
सत्यां मेदाकाह्कायां पञ्च पञ्चपूल्य इति विरोषणम्‌, इह तु पञ्चजना इत्यादित एव भेदोपाः 
दानात्कतीत्यसत्यां मेदाकाङ्कायां न पञ्च पञ्चजना इति विदोषणं भवेत्‌ । भवदपीदं विदोषणं 
वृष्टि नहीको ) यहां बारह वषंकी अनावृष्टि कहते है, वंसे [ पच्च पन्च ] इस अवान्तर अवयव संख्या 
दवारा पच्चीस संख्या ही लक्षित होती है, यह कथन भी युक्त नहीं है। इस पक्षमे यही दोषदैकि 
लक्षणां ग्रहण करनी पडती है । ओर यहां अन्य पच्वश्चन्द जनशम्दके साथ समस्त होकर पच्चजन हुआ 
है, कारण किं माषिकेस्वरसे एकपदत्व निश्चय होता है । एव "पञ्चानां त्वा पञ्चजनानाम्‌" ( तुस पच्च- 
पन्च जनके ) इस अन्य प्रयोगमे एक पद, एक स्वर भौर एक विमक्ति प्रतीतं होती है। समस्त पदं 
होनेमे पञ्च पच्च ठेसी वीप्सा (दोबार कथन) मी न्टीरहै ओर इससे “व्च पच्' इस प्रकारदो 
प्चकोका भी ग्रहण नहीं है । किच्च "पञ्च पञ्चकाः ( पांच पंचक ) इस प्रकार एके पाच सख्याका 
दूसरी पाच सख्याके साथ विरोषण-अन्वयं नहीं होता, क्योकि ( एक ) विशेषणका अन्य विशोषणके 
साथ सम्बन्ध ( अन्वय ) नहीं होता, पू०-परन्तु पांच संख्याको प्राप्त हुए जनं ही फिर पांच संख्यासे 
विशेष्यमाण होकर पच्चीस प्रतीत होगे । जंसे कि “पच्च पञ्चपूल्यः' (पांच पूली पच्चक) यहां पच्चीस पूरी 
प्रतीत होती है । इसके समान प्रकरणम मी समक्षना चाहिए । सि ०-हम कहते हैँ कि यह्‌ टीक नहीं है, 
क्योकि पच्च पूली शब्दम समाहार अमिप्रेत होनेसे कितनी प्वपुली हँ इस प्रकार भेदकी आकांक्षा होने 
पर “पच्च ॒पच्चपूट्यः' ( पचि पूली पंचक ) इस प्रकार पांच पूीकां विशेषण पूनः पाच युक्त दै। 
परन्तु यर्हां तो पञ्चजनाः ( पाच जन) एसा आरम्मसे ही भेद ( विशेषण) का ग्रहण है, 
अतः कितने" इस प्रकार भेदकी आकांक्षा न होनेपर “पञ्च पञ्चजनाः ( पाँच पंचजन ) इस तरह्‌ 
पश्चजनका पन्च ( संख्या ) विशेषण नहीं हो सकतां । यदि विशेषण हो तो मी केवर पाच सख्याका 


सत्यानन्दी-दीपिका 1 
यन्वरूपसे अवस्थित, एेहिक जौर पारलौकिक मोग धारण करनेमे समथं अपने शरीरकी रक्षाके किए 
तु्े ग्रहण करता हूं ). यह यजमानकी उक्ति है । इसमे मी प्चजन शब्द समस्त है । 


® "पञ्चजनाः" यदि यह्‌ समस्त पद नहो तोदो पन्चशब्दोसे उक्त दो पश्चत्वोंका परस्पर 
अन्वय ह अथवा उनका जन पदाथंके साथ अन्वय है अथवा पत्वं विशिष्ट जनोके साथ अन्य 
प्चत्वका अन्वय है ? इनमेसे प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, क्योकि एक पच्च संख्या दूसरी पांच संख्याका 
विशेषण नहीं होती, कारण कि विशेषणका विरोषणके साथ साक्षात्‌ अन्वय नहीं होता, सबं अप्रधान 
विशेषणोका प्रधान विजेष्यके साथं अन्वय होता है । यदि अप्रघान-गुणोका भी अन्वय मानेंतो वाक्य 
भेद हो जायगा । दसंरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योकि उसमे दस संख्याक प्रतीति होती है पच्चोसकी 
नहीं । तीसरे पक्षमें दृष्टान्त द्वारा पच्चीस संख्याकी प्रतीति होती है । इसमें हष्टान्तको विषम कहुकर 
शङ्का "नेति नूमः' इत्यादिसे सिद्धान्ती निराकरण करते दँ । पञ्चानां पूरानां सुमहारः प्चपूल्यः' 
यहा पर (संख्यापूर्वो द्विगुः" ( पा० सु° २।१।५२ ) इस सूत्रसे समासका विधान है । अनन्तर द्विगोः" 
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पञ्चसंख्याया एव भवेत्‌, त॑ चोक्तो दोषः । तस्मात्पञ्च पञ्चजना इति न पञ्चविदातितस्वा- 
भिप्रायम्‌ । अतिरेकाच्च न पञ्चविररातितच्वाभिप्रायम्‌। अतिरेको हि भवल्यात्माकाद्ाभ्यां 
पञ्चविरातिसंख्यायाः। आत्मा तावदिह प्रतिष्ठं प्रत्याधारत्वेन निर्दिंष्रः; यस्मिन्निति सक्षमी- 
सूचितस्य (तमव मन्यं आत्मानम्‌" दत्यात्मत्वेनानुकप्रंणात्‌ । अत्मा च चेतनः पुरूषः। स च 
पञ्च! वराताचन्तमंत ए बेति न तस्येवाधारत्वमाधेयत्वं च युज्यते। अर्थन्तरपरि रहे च तत्व 
संख्यातिरेकः सिद्धान्तविसद्धः प्रसज्येत । # तथा (आकाशश्च प्रतिष्ठितः हइत्याकरास्यापि 
पञ्च विदातावन्तगंतस्य न पृथगुपादानं न्याय्यम्‌ । अर्थान्तर प्रहे चोक्तं दृषणम्‌। कथं च 
संख्यामायश्रवणे सलयश्चतानां पञ्चविशति तच्वानामुपसंग्रहः प्रतीयेत ? जनशब्दस्य तच्वेष्व- 
रूढत्वात्‌। अर्थान्तरोप संग्रटेऽपि संख्योपपत्तः। कथं तह पञ्च पञ्चजना इति ? उच्यते- 
होगा | जनपदका नहीं | इस पक्षम तो दोष ( उपसजनश्य विरोषणेनासंयोगात्‌ ) कहा गयां है । 
इसकिए "पच्च पञ्चजनाः' यइ प्रयोग॒पच्चीस् तत्त्वके अभमिप्रायसे नहीं है, ओर संस्याको अधिकतासे 
मी पच्चीस तत्तवके अर्मिप्रायसे नहीं है, क्योकि अत्मा ओर अकाशको लेकर पच्चीसं संख्यासे अधिक 
होता है । य्ह तत्वोकी प्रतिष्ठके आधाररूपसे आत्माका निर्दश है, क्योकि "यस्मिन्‌" इसे सप्तमी 
अर्थात्‌ सप्तम्यन्त “यत्‌ पदसे सूचिका (तमेव मन्ये०' ( उसीको मँ आत्मा मानताहुं) इस प्रकार 
आत्मरूपसे अनुकषण है । आत्मा चेतन पुरुष है ओर वहं सांख्यामिमत पच्चीस तत्त्वोके अन्तगत ही 
है, इसलिए उसमे आधाराघेयमाव अयुक्त है । तत्त्वोसि भिन्न अथका ग्रहण किया जाय तो सांस्य- 
सिद्धान्तसे विरुद्ध तत््वसंख्यामें अधिकता प्रसक्त होगी । इसी प्रकार पच्चीस तत्वोके अन्तभूतं आकारका 
'आकाङ्श्च प्रतिष्ठितः" ( भौर आका प्रतिष्ठति है) इस प्रकार पृथक्‌ ग्रहण अयुक्त है । अन्य अथंका 
ग्रहणं करनेपर तो उक्त दोष ( अधिक संख्या ) है । संख्या मात्रका रवण होनेपर श्रुति अप्रतिपादित 
पच्चीस तत्वोका संग्रह्‌ किस प्रकार प्रतीत होता है ? क्योकि जनशब्द तो तत्त्वोमें रूढ नहो है, अन्य 
अथंका संग्रह करने भी संख्या उपपन्न होती है, तो "पच्च षञ्चजनाः' यह्‌ किस प्रकार है ? कहते है-- 
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हस सूत्रसे “डीप्‌ '.( ईकार )} का विधान होनेसे समाहारकौी प्रतीति हौनेपर समाहार ( समुदाय ) 


कितने हैँ ? इस आकाक्षामे पच्च" इस प्रकार अन्य पदका अन्वय होना युक्त है। परन्तु "पञ्चजना 
इषके अन्तमे 'डीप्‌' न होनेसे पश्चपुलो ( धानके गटुको पूली कहा जाताहै) कै समान समाहारकी 
प्रतीति नहीं होती, ओर जनपदमें पहर ही पञ्चत्वका ग्रहण होनेके कारण संस्याकी आकांक्षा न होनेसे 
प्पश्च' इस दूसरे पदका अन्वय नहीं हौ सकता, क्योकि अन्वय जाकाक्षाके अभीन होता है । यदि मानं 
तो एकं विदोषणका अन्य विशेषणके साथ अन्वय नहीं होता किन्तु प्रधानके साथही होतार, इस 
न्यायके साथ विरोध होगा । वस्तुतः "पच्चजनाः' यहाँ तो "ञ्च चामी जना इति पञ्चजनाः" “स्तर्षि' 
दक्षिणाग्निः आदिकी तेरह कमघायं समास है, "पञ्चपूली" की तरह समाहार नहीं है । पचच्चजन 
घटकी भूत पच संख्या जनोकी व्यावतंक है, पांच संस्यासे ही जनोका भेद प्रतीत होता दै । समाहारका 
यहाँ मान नहीं है, अतः कितने समुदाय है, इस प्रकारकी अकांक्षाके न होनेसे “पञ्च पञ्चजनाः' इस 
पन्च संख्याको “प्च जन' का विशेषण मानकर पच्चीस संख्याक्रा लाम नहीं हो सकता । सूत्रस्थ (नाना- 
मावात्‌ इस पंदकी व्याख्या कर अब (अतिरेकात्‌" की व्याख्या करते हँ--पदि पच्चीस संख्या मानं तो 
आत्मा ओर आकाशको ठेकर पच्चीससे अधिक सतार्ईदस संख्या हो जायगी, जो सांख्य सिद्धान्तके विरुद्ध है । 
& "यस्मिन्‌" इस प्रकार भात्मामे तत्त्वोकी आधारताका वणेन मी विरुद होगा, क्योकि साख्य 
मतम महत्‌ आदि तत्त्वोका आधार स्वतन्त्र प्रधान ही है, भसङ्धः पुरुष तत्त्वोका भाधार नहीं है। 
कि्व सांख्यमतमे जगत्‌को सत्य माना गया रै, इससे “जगते मिथ्यात्व बोधक नेहनानाऽस्ति किञ्चन 
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"दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌" ( पा० सू० २।१।५० ) इति विश्ोषस्मरणात्संज्ञायामेव पञ्चशब्दस्य 
जनशब्देन समासः । ततश्च रूढत्वाभिप्रायेणैव केचित्पश्चजना नाम विवक्ष्यन्ते, न सां स्य- 
तस्वाभिप्रायेण। ते कतीत्यंस्यामाकाह्वायां पुनः पञ्चे ति प्रयुज्यते । एश्चजना नाम ये केचित्ते 
च पच्चेवेत्यर्थः । सक्तर्षयः सेति यथा ॥१९॥ 

के पुनस्ते पञ्चजना नामेति ? तदुच्यते- 

प्राणादयो बाक्यरोषात्‌ ॥१२॥ 

पदच्छेद्‌ - प्राणादयः, वाक्यशेषात्‌ । | 

सूज्ाथ--( प्राणादयः ) यहां प्चजन शब्दसे प्राण, चक्षु, श्रोत्र, अन्न मौर मन कहै गये रहै, 
( वाक्यज्लेषात्‌ } क्योकि श्राणस्य प्राण०* इस वाक्यशेषमें स्थित हैँ । 

# "यस्मिन्पञ्च पञ्चजनाः" इत्यत उत्तरस्मिन्मन्े ब्रह्मस्वरूपनिरूपणाय प्राणादयः पञ्च 
निदिंष्ठाः--श्राणस्य प्राणसुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य श्रोत्रमन्नस्यानं मनसो ये मनो षिहुः" इति । 
तेऽ्र वाक्यरोषरताः संनिधानात्पश्च जना विवक्ष्यन्ते । कथं पुनः प्राणादिषु जनराब्दप्रयोगः? 
तच्वेषु वा कथं जनशब्दप्रयोगः ? समाने तु प्रलिद्धयतिक्रमे वाक्यरोषवश्ातप्राणादय एव 
ग्रहीतञ्या भवन्ति । जनसंबन्धाच्च प्राणादयो जनशाब्दभाजो भवन्ति ) जनवचनश्च पुरुष- 

दाब्दः प्राणेषु प्रयु्तः--ते वा एते पच्च ब्रह्मपुरुषाः” ( छा० ३।१३।६ ) इत्यत्र । भ्राणो ह पिता 
्दिक्सस्ये०' ( दिशा आर संस्था वाचक शब्दोके संज्ञा ( नाम ) अथमे सुबन्त उत्तर पदके साथ 
समास होता है ) इस विशेष सूत्रसे सं्ञामे पश्च शब्दका जनपदके साथ समराप्न है । वस्तुतः रूदित्वके 
अमिप्रायसे कुछ पञ्चजन नाम यहाँ विवक्षित हँ सांख्यामिमत पच्चीस तत्वोके अभिप्राये नहीं । वे 
कितने दै ? इस प्रकारक आकां्षा होनेपर उसके उत्तरमें यहां पूनः पच्च शब्दका प्रयोग किया गथा 
है । जसे स्तषि सात हैँ वसे पन्जन नामवालेजो कोर्दहवेमीर्पाचदहीरहै, एेसा मथंरहै ॥११॥ 


पूनः वे पच्च जन नामके कोन हैँ ? वह कहते है-- 
"यस्मिन्पञ्च °` ( जिसमे पांच. पश्च जन टँ ) इससे अग्रिम मन्तरने ब्रह्यस्वरूपका निरूपण करनेके 


किए श्राणस्य प्राणञुत०' ( जो उसे प्राणके प्राण, चकषुके चक्षु, धोत्रके श्रोत्र, अन्तके अन्न, तथा 
मनके मनको जानते हैँ वे ब्रह्यज्ञ दँ) इस प्रकार प्राणादि पाच निदि हैँ । ` सनिहित होनेके कारण 
वाक्यरोषमें स्थित वे प्राण आदि यस्मिन्‌ इस मन्तरमे पजन शखब्दसे विवक्षित हँ । पूकपक्षी- 
प्राणादिमें जन शब्दका प्रयोग कंसे है ? सिद्धान्ती--तत्वोमे जनशब्दका प्रयोग कंसे है ? प्रसिद्धि-रूटिका 
दोनों पक्षोमे त्याग समान होनेपर मी वाक्यरोषके बल्से [ पखजनरब्दसे.] प्राण आदि पाचही 
ग्रहृण योग्य ह॑ ओर मनुष्यके साथ सम्बन्ध होनेसे मी प्राण आदि जनशब्दके मागी होति है । तेवा 
एतरे०” ( वे ये पांच ब्रह्मपुरुष है ) इसमे जनवाचक पुरूष चन्द प्राणोमे प्रयुक्त है । ` ओौर उसी प्रकार 
श्राणो ह पिता० (प्राण पिताहै, प्राण माता है ) इत्यादि ब्राह्मण है । समासके बलसे समुदायको 


सत्यानन्दी-दीपिका 

इत्यादि वाक्यरेषके साथ विरोध होगा । अतः "यरिमन्पज्च पञ्चजनाः' इस मन््रसे सांख्य सिद्ध पच्चीस 
 तत्वोंको सिद्धि नहीं हो सकती है । पू कपक्षमें ब्रह्ममे उद्धुत वाक्योके समन्वयकी असिद्धि फल दै, 
सिद्धान्तमे श्राणस्य प्राणमुत" इत्यादि वाक्योके समन्वयको सिद्धि फल है ॥११॥ 

® यहां पच्च जनशब्दसे प्राण आदि पाचका ग्रहण करना चाहिए सांख्यामिमत तत्वोका नही, 
क्थोकिं "जायन्ते इति जनाः' इस व्युत्पत्तिसे कायंमात्रका वाचक जन शब्द है अथवा मनुष्योमें मी 
जनशब्द प्रसिद्ध है । पूवंपक्षी--'जायन्ते इति जनाः जो उत्पन्न होते हैँ वे जन रै" इस व्युत्पत्तिके 
अनुसार महत्‌ आदि ओर उनके जनक होनेसे प्रधान भी जनशचब्द॒वाच्यहौो सकताहै, इष प्रकार 
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प्राणोह माता' ( छा० ७।१५।१ } इत्यादि च ब्ाह्मणम्‌। समास्वलाच्च समुदायस्य रूढत्रम- 
बिरुदम्‌! कथं पुनरसति प्रथमप्रयोगे रूटिः शाक्या ऽऽ श्रयितुम्‌? राक्योद्धि दादिवदित्याह- 
प्रसिद्धाथंसंनिधाने दयप्रसिद्धाथंः राब्द प्रयुज्यमानःसमभिव्यादारात्तद्धिषयो नियम्यतेभयथा 
उद्धिदा यजेत, “यूपं छिनत्ति", वेदिं करोति! इति । तथाऽयमपि पञ्चजनराब्दः समासान्वाख्या- 
नादवगतसंज्ञाभावः संश्याकाङ्की वाक्यशेषसमभिव्याहतेषु प्राणादिषु वतिष्यते। कंित्त 
देवाः पितरो गन्धव असया रक्षांसि च पञ्च पञ्चजना -व्याख्याताः। अन्यश्च चत्वारो 
वर्णा निषाद पञ्चमाः परिग्रहीताः । कचिच्च 'यसाञ्चजन्यया विशा' ( ऋ० सं ° ८।५२।७ ) इति 
प्रजापरः प्रयोगः पञ्चजनशब्दस्य दस्यते । तत्परित्रदे ऽपीह न कथ्िद्धिरोधः आचाय॑स्तुन 
पञ्चावशते स्तच्वानामिह प्रतीतिरस्तीत्येवंपरतया श्राणादयो वाक्यशेषात्‌" इति जगाद्‌ ॥१२॥ 
भवेयुस्तावत्प्राणादयःपञ्चजना माध्यंदिनानाम्‌ , य ऽन्नं प्राणादिष्वामनन्ति। काण्वा 

नां तु कथं प्राणादयः पञ्चजना भवेयुय.ऽन्नं प्राणादिषु नामनन्तीति ? अत उत्तरं पठति-- 


रूढ माननेमे कोई विरोध नहीं है । परन्तु पन्वजनशब्दके थम प्राणादिे प्रयोगकी असिद्धि होनेसे 
रूढिका किस प्रकार आश्रय क्याजा सक्ताहै? एेसाकहादै कि उद्भिद्‌. आदिके समान पजन 
शब्दकी मी रूढि हौ सकती है । प्रसिद्धा्थंक पदके सन्निधीनमें प्रयुक्त हृए अप्रसिद्धाथं वाचकं शब्दका 
सममिग्याहारके बसे तरद्रिषयक अथं होता है .ेसा नियमं है । जसे “उद्धिदा यजेत ( पदुकामना 
वाला उद्भिद्‌ नामक याग करे ) “यूपं छिनत्ति ( यूका छेदनसे संस्कार करे ) ओर "वेदिं करोति" 
( वेदिका संस्कार करे ) इत्यादिमे होता है, वैसे ही यह "पञ्चजन' शन्द मी समासके कथने सज्ञा 
मावको प्रा होकर संज्लीकी आक्षा करता हुजा वाक्यदोष भौर समभिव्याहूत-सहोच्चरित प्राण. 
आदिमे प्रवृत्त होगा । कई एक रोगोनै तो एेसा व्यास्यान किया है कि देव, पितर, गन्धव, अमुर ओर. 
राक्षस ये पांच प््चजन है । दूसरोने चार वणं ओर पांचवे निषाद्‌ ( ब्राह्मणके द्वार शूदरसे उत्त, 
सन्तान ) का प्रहुण करिया रहै। बौर कहीपर "यत्पाञ्जन्यया विशा इस प्रकार पचजन चन्दका. 
प्रयोग प्रजफे कि दिखाई देता है । उसका ग्रहण करनेपर मीः कोई विरोध नहीं दै । आकषायने तौ. 
पच्चीस तत्तवीफी यहं प्रतीति नहीं होती, इस अमिप्रायसे श्राणादयो वाक्यशेषात्‌" यह सूत्र कहां है.11१२॥ ` 


प्रण आदिमे अन्नका पाठ करनेवाले जो माघ्यन्दिनं शाखावार हँ उनके. मतमे तो प्राणादि 
प्रजन मरे हो, परन्तु काण्वश्चाखावाले जो प्राण मादिमे अन्नका `पाठ नहीं करते, उनके मतेमे तो 
प्रणि आदि पच्चजन किस प्रकार होगे ? इसके ए उत्तर प१ठते ( कहते ) है-- ं 


सत्यानन्वी-दीपिका 


यौगिक अथका सम्मव होनेपर रूढडिका गाश्रयकर लक्षणाका प्रयास क्यों किया जायं ? सिद्धान्ती--यहां 


समासके बलसे प्राण भादि सनुदायमे पन्चजनं श्चन्द रूढ माननेमे मी कोई विरोध नहीं दहै, इसलिए 
यहां योगिके अथक ग्रहण करना युक्त नहीं है । अंब इसपर पूवपक्षी कथम्‌ आदिमे आक्षेप करते हैँ । 


# परन्तु पच्च जनरब्दकी प्राणादिमें पहर लीकिक प्रसिद्धि नहीं है, तो फिर पच्च जनशब्दकी 
प्राणं आदिमे रूढि क्यों ग्रहण की जाती है ? समाधान- यह्‌ नियम नहीं है, क्योकि स्युः पुमांसः 
पञ्चजनाः" यहु ममरकोश दै ओर प्रसिद्ध॒ अथं वाचकं शब्दके समोपे प्रयुज्यमान अप्रसिद्ध अथं 
वाचक शब्दका सहोच्चरित होनेसे वही अथं होता है जो प्रसिद्धाथं वाचक शब्दका होता हैः। जसे 
“उद्धिदा यजेत' यद्यपि उद्भिद्‌ शब्द वृक्षोमे प्रसिद्ध है, तो मी यहाँ सन्निहित भौर सेहोच्चरित “यज्ञेत' 
पदफे योगसे यह “उद्धिद्‌' खन्द उद्भिद्‌ नामके यागमें रूढ है । "यूपं छिनत्ति यहां “छिनत्ति पदके 
सममिव्याहारसे "युप" शब्द दारूमे रूढ है । "वेदि करोति" यहां “करोतिः पदके योगसे "वेदि" शब्द 
सृस्कार योग्य स्थण्डिल विदोषमे रूढ है अर्थात्‌ गाहुप॑त्य मौर आहवनीयके मध्यमे चार भंगुल पृथिवी- 
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ज्योतिषकेषामसस्यन्ने ॥ १३ ॥ 

पदच्छेद- ज्योतिषा, एकेषाम्‌, असति, अन्ने । 

सूत्राथ~-( एकेषाम्‌ ) काण्वाखावालोके पाठमें पूर्वोक्त प्राणादिमें ( अन्ने असति ) अन्न 
के न होनेके कांरण { ज्योतिषा ) (तदेवा इस पूवेवाक्यस्थ ज्योतिसे पश्च संख्याकी पूति करनी चाहिए । 

असत्यपि काण्वानामान्ने ज्योतिषा तेषां पञ्चसंख्या पूयत । तेऽपि हि यस्मिन्पञ्च 
पञ्चजनाः इत्यतः पूर्व॑स्मिन्मन्त्े ब्रह्मस्वरूपनिरूपणायेव ज्योतिरधीयते-^तदेवा ज्योतिषां 
ञ्योतिः' इति । कथं पुनरखुभयेषामपिं तुस्यवदिंदं ज्योतिः पस्यमानं समानमन्त्रगतया पञ्च- 
संख्यया केषांचिद्‌ गृह्यते केषंचिन्नेति १ अपेक्षाभेदादित्याह । माध्यंदिनानां हि समानमन्ञ- 
पठितश्राणादिपञ्चजनलाभान्नास्मिन्मन्नान्तरपठिते ज्योतिष्यपेश्चा भवति । तदलामात्त 
काण्वानां भवलयपेक्षा । अपेक्षामेदाच्च समानेऽपि मन्ञे ज्योतिषो ग्रहणाग्रहणे । यथा 
समानेऽप्यतिरा्रे वचनमेदात्षोडरिनो ग्रहणाग्रहणे, तद्वत्‌ । तदेवं न तावच्छृतिप्रसिद्धिः 
काचित्प्रधानविषयास्ति । स्यृतिन्यायप्रसिद्धी त॒ परिहरिष्यते ॥१२॥ 

( 9 कारणत्वाधिकरणम्‌ स्‌० १७-१५ ) 
कारणत्वे न चाकाशादिषु यथाव्यपदिष्टोक्तेः ।॥ १४॥ 

पद्च्छेद्‌--कारणत्वे, न, च, आकाशादिषु, यथाव्यपदिशेक्तेः । _ __ 

काण्वशाखावाखोके पाठमें श्राणस्य प्राणमुत" इस मन्त्रमे अन्नका ग्रहण न होनेसे मी ज्योतिसे 
उसकी प्च संख्याक्गी पूति हो जयगो, क्योकि वे भी “यस्मिन्पञ्च प्चजनाः' इस मन्त्रत पूवंमन्तरमे 
ब्रह्मस्वरूपका निरूपण करनेके लिए ही "तदेवा ज्योतिषां ०* ( उस आदित्यादि ज्योतियोके ज्योतिःस्वरूप 
अमृतकी देवगण "आयु" इस प्रकार उपासना करते हँ ) इस कार ज्योतिका अध्ययन करते है । 
परन्तु दोनों शाखावालोके पाठम समानरूपसे पदी हुई इस ज्योतिका एक ही मन्म प्राप्त पांच संर्यासे 
कृ कोग-काण्वशाखावाले क्यों ग्रहण करते है ओर कुछ लोग-माध्यन्दिन शओासावाले क्यों ग्रहण नहीं 
करते ? कारण कि अपिक्षा-गाकक्षाका भेद दै, एेसा कहते है । [ प्राणस्य प्राणमुत ] इस एकी 
मन्त्रम अनका ग्रहण होनेसे प्राणादि पाच जनका माध्यन्दिनोको लाभ होनेके कारण पूवंमन्त्रमे पठित 
ज्योतिकी अपेक्षा नहीं होती । अन्नका ग्रहण न होनेसे एक ही मन्त्रमें प्राणादि प्व जनका कामन 
होनेके कारण काण्वशाखावालोको ज्योतिको अपेक्षा होती है अर्थाव्‌ चार होनेपर मी. पांचवां कौन 
है? रेषी अपेक्षा रहती है । जैसे एक ही अतिरात्रसत्रमे वचनभेदसे कीं षोडश्षी ( यज्ञपात्र ) का 
ग्रहण होता है भौर कटींपर ग्रहण नहीं होता, वंसे अपेक्षके भेदसे एक ही मन्त्रम पल्ति ज्योतिका 
ग्रहण ओर अग्रहण होता है । इस प्रकार प्रधान विषयक कोई मी श्रुतिप्रसिद्धि नहीं है, स्मृति भौर 
न्यायप्रसिद्धिका तो आगे परिहार करेगे ॥ १२॥ 


सत्यानन्दी-चीपिका 


` को खोदकर संस्छृत किया शया स्थान वेदि कहङाता है, वसे “पञ्चजन” शब्द मी "दिक्संख्ये संज्ञायाम्‌' 
इस सूत्रद्टारा समस्तपद होनेसे किसीकी संज्ञामे रूढ ज्ञात होता है, सन्ञीकी आकांक्षा होनेपर सान्नहित 
वाक्यरोष गौर समभिव्याहारके बलसे "पञ्चजन शब्द प्राण आदिमं रूढ निरिचत होता है । किञ्च 
पाच प्राण, पाच ज्ञानेन्द्रिय, पचि कर्मेन्द्रिय, पांच भूत मौर अविद्या, अस्मिता, राग, देष, अभिनिवेश 
ये पांच क्लेश, इन पच्चीसका यहां “पञ्च पञ्चजनाः शब्दसे प्रहण हो सकठारै, ओौर "जायन्ते ति 
जनाः' इस योगवत्तिका भी यहां सम्मव है, क्योकि प्राण आदि उत्पत्तिवारे ह । इस प्रकार सांस्या- 


भिमत पच्चीस तत्त्वोसे भिन्न जिस अथं परक "पञ्चजन शब्दकी व्याख्याकी जाय तो कोई विरोध नहीं 
है, इस आरायसे आचार्यने श्राणादयो वाक्यलेषात्‌' इस सूत्रकी रचनाकी रै ॥ १२॥ 


३०८ ब्रह्मसू्र-दांङ्रभाष्य [ अ० १ पा०४ 


सूजरा्थं-( कारणत्वे ) ब्रह्यके जगत्‌ कारण होनेमे तो ( न ) कोई विरोध नहीं है, क्योकि 
( आकाशादिषु ) मृज्यमनं आकाशादि पदाथेकि विषयमे ( यथाग्यपदिष्टक्तेः ) यादृश ईश्वर एक उप- 
निषद्मे कारणरूपसे व्यपदिष्ट है, (च) ओर ताह ही अन्य उपनिषद्में मी कारणरूपसे कथित है । 
प्रतिपादितं ब्रह्मणो छश्चणम्‌ , प्रतिपादितं च ब्रह्मविषयं गतिसापान्यं वेदान्तः 
वाक्यानाम्‌ । प्रतिपादितं च प्रधानस्या हाब्दत्वम्‌। तच्रेदमपरमाश्ङ्यते-न जन्मादिकारणत्व 
ब्रह्मणो ब्रह्मविषयं वा गतिसामान्यं वेदान्तवाक्यानां प्रतिपादायितं शक्यम्‌। कस्मात्‌ ए विगा- 
नदरंनात्‌। प्रतिवेदान्तं ह्यन्यान्या खृष्िरपरभ्यते; कमादिवेंचिच्यात्‌ । तथा हि- क्रचित्‌ 
"आत्मन आकाशः संभूत+” (तै २।१) दइत्याकारादिका खष्टिराम्नायते। कचित्तेज भआदिका- 
'तत्तजोऽख जत' (छा० ६।२।३) इति । क्चिस्प्राणादिका--स प्राणमसजत प्राणाच्चुदधाम्‌' (प्र०६।४) 
इति कचिदक्रमेणेव लोकानामुत्पत्तिराम्नायते--“स दरमोँलोकानखजत । अभ्मो मरीचीमरमापः! 
(रे० उ० ०।१।२) इति। तथा कचिदसत्पूरविका खष्टिः पटयते--“असद्वा इदमभ्र आसीत्ततो व 
सदजायत' (त° २।७) इति। “असदेवेदमथर आासीत्तस्सदासीत्तस्समभवत्‌' (छा० ३।१९।१) इति च। 
कचिदसद्वादनिराकरणेन सत्पू्विका पकरिया परतिज्ञायते-'तद्धेक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌” इ त्युप- 
क्रम्य कुतस्तु खलु सोभ्येवं स्यादिति होवाच कथमसतः सजायेतेति सच्वेव सोम्येदमग्र मासीत्‌, ( छा° 
['जन्मा्यस्य यतः इत्यादि सूत्रोसे जगद्‌ जन्मादिकारणत्व | ब्रह्मका लक्षण कहा जा चका है 
[ "गतिसामान्यात्‌" इत्यादि सूत्रोसे ] सज वेदान्तवाक्य समानरूपसे ब्रह्मके ही कारणत्व बोधक है, यह मी 
कहा जा चुका है । एवं [ दईक्षतेर्नाम्दम्‌ इत्यादि सूरत्रोसे'| प्रधान श्रुति प्रतिपादित नहीं है, यह मी कहा गया 
है । अब यहां दूसरी आशङ्का होती दै--त्रह्य जगत्‌के जन्मादिकां कारण है, सम्पूणं वेदान्तवाक्योकी 
ब्रह्मविषयक कारण गति-ज्ञान समान है, एेसा प्रतिपादने नहीं किया जा सकता है । किससे ? इससे कि 
विगान-विरोध देखा जाता है । प्रत्येक उपनिषद्में क्रमादिके वंचित्र्यसे मिन्न-मिन्न मि उपङ्न्ध होती है । 
जसे कि कहीपर (आत्मन आकाश्चः० ८( भआत्मासे आकाश उत्पन्न हुमा ) इस प्रकार आकाशपूवंक 
सृष्टि कटी शई है । कहीपर "तत्तेजोऽसृजत" ८ उसने तेज उत्पन्न किया ) इस प्रकार तेजपूवंक सृष्ट, 
कहीपर “स प्राणमसृजत ०' ( उसने प्राण उत्पन्न किया, प्राणसे शद्धा उत्पन कौ ) इस प्रकार प्राण 
पूवक सृष्टि कही गई है । कहीपर "स इरमँल्लोकानसजत ०” ( उसने इन लोकोकी सृषटिकी-जलमथ- 
शरीरवाछा स्वगंलोक, सूयक्रिरणसे व्याप्त अन्तरिक्षोक, मनुष्यलोक ओर जलमय पाताल रोक ) 
इत प्रकार क्रमके विना ही लोकोकी सृष्टि कही गई है। उसी प्रकार कहींपर “असद्वा० ( पहर यह्‌ 
( जगत्‌ ) असत्‌ ही था । उसीसे सव्‌-नामरूपात्मक व्यक्त उत्पन्न हुआ ) ओर “भसदेवेदमग्र° ( पूवमें 
यह असत्‌ ही था, वह्‌ सत्‌ हुआ, वह॒ सम्यक्‌ अभिव्यक्त हुा अर्थात्‌ अंकुरित हा ) इस प्रकार 
भसत्‌ पवक सृष्टि कही गई है । कहीपर असद्वादका निराकरणकर "तद्धंक जाहूरसदे ° ( उस जगत्‌ 
कारणके विषयमे किन्दीने एसा भी कहा है कि भआरम्भमें यहं असत्‌ हौ था ) इस प्रकार उपक्रमकर 


सत्यानन्दी-दीपिका 
छै पृव प्रन्थके साथ इस अधिकरणकौ संगति कहनेके लिए प्रतिपादितम्‌" इत्यादिसे वृत्तका 


अनुवाद करते है । पूकंके तीन अधिकरणोद्वारा प्रधानको ध्वति अप्रतिपादित कहुनेस जगत्का रणत्व 
लक्षणसे ब्रह्म ही बुद्धिस्थ होता है, उसी बुद्धिस्थ निगुण बरह्ममे वेदान्तवाक्योका ` समन्वय है, इस प्रकार 
प्वग्रन्थसे सिद्ध किया गया है । उसमे लक्षण ओर समन्वय दोनों हौ असिद्ध है, क्योकि श्चतिर्योका 
परस्पर विरोध देखनेमे आता है । इस प्रकार पवं ग्रन्थके साथ इस अधिकरणकी ^तन्र' इत्यादिसे 


आक्षपसंगति कहते हैँ । पृवंपक्षी सृष्टि विषयक विरोध दिखाकर अब तथा" आदिक कारण. विषयक 
विरोध मी दिखाति हैँ । ५ ॥ 


अधि० छ सू० १४ ] भाषायुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासदहित २०९ 


६।२।१,२) इति। कचित्‌ स्वयंकतेकव व्याक्रिया जगतो निंगद्यते-^तद्धेदं तद्यम्याङृतमासीत्तन्नाम- 
रूपाभ्यामेव स्याक्रियते"( ज ०१।४।७) इति । एवमनेकधा विप्रतिपत्तवंस्त॒नि च विकस्पस्यानुपप- 
तेनं वेदान्तवाक्यानां जगत्कारणावधारणपरता न्याय्या । स्मृतिन्यायप्रसिद्धिभ्यां तु कार- 
 णान्तरपरिग्रहो न्याय्य इति। #एवं प्राते ब्रमः-सत्यपि प्रतिवेदान्तं सूञ्यमानेष्वकादादिषु 
क्रमादिद्धारके विगाने न खष्टरि किञ्चिद्धि गानमस्ति। कुतः? यथाव्यपदि ्टोक्तेः। यथाभूतो 
हयो कस्मिन्वेदान्ते सर्वज्ञः सर्वश्वरः सर्वात्मेको ऽद्वितीयः कारणत्वेन व्यपदिष्रस्तथाभूत एव 
वेदान्तान्तरेष्वपि व्यपदिदयते। त दययथा-'सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (ते०२।१) इति। अज तावञ्ज्ञान 
ब्देन परेण च तद्विषयेण कामयितृत्ववचनेन चेतनं ब्रह्म न्यरूपयत्‌, अपर प्रयोज्यत्वेनेश्वरं 
कारणमब्रवीत्‌ । तद्विषयेणैव परेणात्मशब्देन शरी रादिकोश्परस्परय। चान्तरनुप्रवेरानेन 
सर्वषामन्तः प्रत्यगात्मानं निरधारयत्‌। "बडु स्यां प्रजायेय ' (तं ०२।६) इति चात्मविषयेण बहुभ- 
वनानुशं सनेन सज्य मानानां विकाराणां खष्ररभेदमभाषरत। तथा'इदं सवमसृजत । यदिदं किञ 
 (तै०२।६) इति समस्तजगत्खष्िनिद शेन प्राक्सुषटेरद्वितीयं सश्ारमाचणष्टे। # तद्र यद्ृक्षणं 
ब्रह्म कारणत्वेन विज्ञातं, तद्श्चणमेवान्य्ापि विज्ञायते-“सदेव सोन्येद मयर आसीदेकमेवाद्िती 
“कुतस्तु खट ` (किन्तु ह सोम्य ! एेसा कंसे हो सकता है, मला असते सत्‌ कंपे उत्पघ्च हो सकता है, 
अतः हे सोम्य ! पूवमे यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था, रसा [ आरुणिने | कहा ) इस प्रकार 
सत्पु वंक सृष्टेकी प्रतिज्ञा की जाती है। कहींपर तद्धेदं ०' ( वहु यह जगत्‌ सृष्टिक पूवं अव्याकृत था। 
वह नाम रूपमे ही ग्याकृत-ग्यक्त हुआ }) इस प्रकार जगतुकी अमिवग्यक्ति स्वयं कतृंक-अपने अपदही 
कही जाती है ! इस प्रकार अनेक रीतिसे सृष्टि भादि विषयक भ्ुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे ओर 
वस्तुमे विकट्पकी अनुपपत्ति होनेसे वेदान्तवाक्योमे जगत्‌-कारणकी अवधारणपरता युक्त नहीं ठै, 
अतः स्मृतिः ओर न्याय प्रसिद्धिसे ब्रहमसे मिन्न कारणका ग्रहण करना युक्त है । सिदधान्ती-रेसा श्राप्त 
होनेपर हम कहते है- प्रत्येक उपनिषद्मे सृज्यमान आकाश आदिम क्रम आदि द्वारक विरोध होनेपर 
मी ल्लष्टके विषयमे कुछ भी विरोध नहीं, किससे ? इसपर कि जसा एकव सष्टाका व्यपदेश्य है वैसा 
अन्यत्र मी है । एक उपतिषद्मे जसा सवज्ञ, सर्वे श्वर, सर्वात्मा, एक, अद्वितीय ब्रहम कारणरूपसे व्यप- 
दिष्ट रहै, वसा ही अन्य उपनिषदोमें मी व्यपदिष्ट है । जसे (सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यहाँ ज्ञानशब्दसे उस 
ब्रह्य विषयक [सोऽकामयत | कामयितृत्व वचनसे चेतन ब्रह्यका निरूपण करती हुई श्रुति ईश्वर को स्वतन्त्र 
रूपसे कारण कहती है । अनन्तरोक्त ब्रह्मविषयक आत्मशब्दसे भौर शरीर आदि कोञ्च परम्परा द्वारा 
सबके अन्तर अनुप्रवेश करनेसे सबके मीतर प्रत्यगात्माक्रा निर्धारण क्या है । "बहु स्यां०' (जँ बहुत हो 
जाॐं अर्थात्‌ मै उत्पन्न हो जाॐ ) इस प्रकार आत्मविषयक अनेक स्वरूप होनेके कथनसे सृज्यमान 
विकारोका सखष्टासे अभेद कहा है। उसी प्रकार इदं सवं०' ( उसने यह जो कुछ है इस सबकी 
रचनाकी ) इस प्रकार समस्त जगत्की सृष्टिके निर्देशसे भूष्टिके पूवं केवर अद्वितीय सष्टाको श्रति 
कहती है । जिस प्रकार यहाँ तैत्तिरीय उपनिषदमे जो सवक्ञत्व आदि लक्षणवाला ब्रह्य जगत्‌-कारण- 
 ङूपसे विज्ञात है उस प्रकारके लक्षणवाला ब्रह्म 'सदेव सोम्य ०' (हे सोम्य ! पहले यह सारा प्रप्च एक- 


त्यानन्दी-दीपिका 
® कायं विषयक विरोध होनेसे कारण विषियके विरोध नहीं हो सकता, अन्यथा अतिप्रसंग हो 


जायगा अर्थात्‌ प्रतिदिन स्वप्न सृष्टियां नाना प्रकारकी होती है, इससे भे वही है इस प्रकार जिस 
रष्टाकी प्रत्यभिज्ञा होती है उसमे मी नानात्व प्रसक्त होगा । यह्‌ दोष सवत्र लागू होनेसे केवर अनिष्ट 
ही होगा । सृष्टम विरोध मानकर खष्टामे अविरोध दिलाया गयाहै। सृष्टि विषयकमी विरोध 
नहीं दै, अब इसे .समाधास्यतिः आदिसे कहते रँ । 


३१० ब्रह्यसूञ-राङ्रमाष्य | अ० १ प।(०४ 


यम्‌", तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति । तत्तेजोऽखजत' (छा° ६।२।२,३) इति 1 तथा “जास्मा वा इदमेक 
एवाग्र आसीन्नान्य किचन मिषत्‌ । स ईक्षत कोकान्न सृजे" (° उ ० ४।१।१,२) इति च; एवंजायीय- 
कस्य कारणस्वरूपनिरूपणपरस्य वाक्यजातस्य प्रतिवेद्ान्तम विगीता्थंस्वात्‌ 1 कायंविषयं 
तु विगानं दश्यते कचिद्‌ाकारादिका खष्टिः कचित्तेज आदि केत्येवंजातीयकम्‌। नच कायंवि- 
षयेण विगानेन कारणमपि ब्रह्म सवंवेदान्तेष्वविगीतमधिगम्यमानमविवश्षितं भवितुम 
तीति शाक्यते वक्तम्‌ ; अतिप्रसङ्गात्‌ ॐ समाधास्यति चाचायः कायविषयमपि विगानं 
न वियदश्रतेः' (ब्र० सू° रा३।१) इत्यारभ्य । भवेदपि कायस्य विगीतत्वमप्रतिपाद्त्वात्‌। 
न दययं खश्रयदि प्रपञ्चः प्रतिपिपादयिषितः। नहि तत्प्रतिबद्धः कथिष्पुरषाथां ददयते श्रुयतं 
वा । न च करपयितुं शाक्यते; उपक्रमोपसंहाराभ्यां तजर तज. बह्मविषये्वक्येः साकमेक- 
वाक्यताया गस्यम(नत्वात्‌। दशयति च खष्यादि “पञ्चस्य ब्रह्मप्रतिप्यथंताम्‌-- अन्नेन 
सोम्य शुङ्खनापो मूलमन्विच्छाद्धिः सम्य श्युज्ञेन तेजो मूरूकन्विच्छ तेजसा सोम्य शुद्धेन सन्मूर 
मन्विच्छ' (-छा० ६।८।४ ) इति। मुदादिद्टान्तश्च कायस्य कारणेनाभेदं वदित खष्यदि 
- प्रपञ्चः च्रन्यत इति गम्यते । तथाच संप्रदायविदो वदन्ति--खस्खोह विस्फुलिङ्गाः सृष्ट्या 


मात्र अद्वितीय सत्‌ः ही.था ) (तदक्षत०' ( उस-सत्‌ने ईक्षण किया बहुतदहो जाऊं अनेक प्रकारे 
उत्पन्न होऊं । इस प्रकार ईक्षण कर उसने तेज उत्पन्न किया ) उसो प्रकार 'आत्सा वा०' ( सृष्टिके 
पूवं यहु सब जगत्‌ केवर आत्मरूप ही था, दूसरा कोई सचेष्ट पदाथं नहीं था, उसने ईक्ष करिया कि 
मै लोकोकी मुष्टि करू ) इस प्रकार अन्यत्न-छास्दोग्यादि उपनिषदोमे मी जाना जाता है । क्योकि कारण- 
स्वरूप निरूपण परक इस प्रकारके वाक्थ समुदायका प्रत्येक उपनिषद्मे अथं विषयक अविरोध्र है । 
परन्तु कहीं अ काशकी प्रथम सृष्टि, कहीं तेजकी प्रथम सृष्टि इस प्रकारका कायं विषयक विरोध तो 
देखा जाता है । कायं विषयकं विरोध हनेसे भी सब वेदान्तोमे अविरुदरूपसे प्रतीयमान कारण ब्रह्य 
मी अविवक्षित होना योग्य है ेसा नहीं हो सकता, क्योकि ठेसा माननेपर ` अतिप्रसङ्घ हो जायगा । 
न वियदशरते ° इस सूत्रे आरम्मकर कायं विषयक विरोधका मी आचायं समाधान करेगे | वेदान्त 
प्रतिपाद्य न होनेके कारण कायं विषयक विरोध मलेदहीहो, परन्तु यह सृष्टि आदि प्रपञ्च वेदान्त- 
वाक्योसे प्रतिपादन केरनेकी इच्छाका विषय ही नहो है । क्योकि प्रप्चसे सम्बद्ध कोई मी पुरुषाथं 
न देवा जाताहै मौरनसुनाजातादहै ओरन उसकीकंल्पनादही कीजा सकती ह। कारण कि 
उपक्रम अौर उपसंहारसे तत्‌-तत्‌ उपनिषदोमे स्थित ब्रह्मविषयक वाक्योके साथ सृष्टिवाक्योकी एक 
वाक्यता अवगत होती है । 

अन्नेन सोम्य शुङ्गेन० ( हे सोम्य ! अन्नरूप कायंसे जलरूपमूलको खोज प्राप्तकर, है सोम्य ! 
जङरूप काय लिङ्खसे तेजरूप मूको प्राप्तकर मौर हे सोम्य ! तेजरूप कायंसे सद्रप मूरुका निरंचयकर) 
इसप्रकार श्रुति बरह्यज्ञानकी प्राप्तिकै लिए सृष्टि आदि प्रपञ्च दिखलातो है । एसा ज्ञात होता दै कि मृत्तिका 
आदि दृष्टान्तो द्वारा कायका कारणके साथ अभेद कहुनेके किए श्रुति सृष्टि आदि प्रपञ्च श्रवण कराती 
है । “खर्छोहविस्फुलिङ्गा्यः०' ( [ उपनिषदोमें ] मृत्तिका, रोहखण्ड ओर विस्पुलिङ्घादि इृष्टानतो 

सत्यानन्दी-वीपिका 

& ब्रह्मम "सत्यं ज्ञानमनन्तं" इसका उपपादन करनेके लिए ही जगत्‌ कारणत्वका अध्यारोप 
किया है । वेदोमं सृष्टिका जो भिन्न-मिन्च वणन है वह्‌ स्वप्नसृष्टिके समान दै अर्थात्‌ जसे स्वप्न सृष्टिमे 
उत्पत्ति-क्रमका नियम नहीं है, वसे जाग्रत्‌ प्रपञ्चमे मी नहीं है + स्वप्न प्रपच्चक्री तरह यह सारा 
जाग्रत्‌ प्रप्च मी श्रममात्र है । इसलिए सृष्टि आदिक प्रतिपादनमे श्रुतिका ता्पयं नहीं है, किन्तु 


अधि० ७ सू० १५ ] भाषाय्ुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकाखहित ३११ 


चोदिताऽन्यथा । उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥' ( माण्डू० २।१५ ) इति । ब्रह्यप्रति- 
पत्तिप्रतिबद्धं तु कट श्रयते--श्रद्यविदाष्नोति परम्‌ (ते० २।१) (तरति शोकमार्मदित्‌ ' ( छ० 
७।१।३ >) "तमेव त्रिदिस्वाऽतिशद्युमेति (श ° ३।८) इति प्रत्यक्षावगमं चेद्‌ फलम्‌ । तस्वमसि 
हइत्यसं सार्यात्मत्वप्रतिपत्तो सल्यां संसार्याव्मस्वनव्याचरुत्तेः ॥ १४ ॥ 

यत्पुनः कारणविषयं विगानं दर्ितम्‌--'असदा इदमग्र आसीत्‌' इत्यादि, तत्परिहतं- 
व्यम्‌ । अत्रोच्यते-- 

समाकर्षात्‌ ॥ १५ ॥ 

सूज्ाथं--'असदेवेदमग्र आसीत्‌" इसप्रकार अनभिव्यक्त नाम रूप वाची असत्‌ शब्दसे सत्‌का 
ही आकषण होता है, अतः असत्‌ कारण विषयक आश ङ्खका यहां अवकाश नहीं है । 
| "असद्वा इदमग्र जासोत्‌' ( ते° २।७ ) इति नात्राखन्निरात्मकं कारणत्वेन श्राव्यते । 
यतः असन्नेव स भवति। असद्‌ब्रह्येति वेद चेत्‌। अस्ति ब्रह्मेति चेद्रेद 1 सन्तमेनं ततो विदुः इत्यस- 
द्वादापवादेनास्तिस्वटश्चणं ब्रह्मान्नमयादि कोदापरम्परया प्रत्यगात्मानं निर्धायं "सोऽकामयत 
इति तमेव प्रकृतं समाकृष्य सप्रपञ्चां सखि तस्माच्दछ्रावयित्वा 'तस्सत्यमिस्याचक्षते' इति चोप- 
संहत्य (तदप्येष शोको मवति' इति तस्मिन्न व प्रकृतेऽथं शछछोकभमिममुदाहरति-“असद्वा इदमग्र 
आसीत्‌" इति । यदि त्वसन्निरामकमस्मिञ्छलोकेऽभिप्रेयेत ततोऽन्यसमाकषणेऽन्यस्योदा- 


द्वारा मित्न-मिन्न प्रकारसे सृष्टिक निरूपण किया दै वह्‌ [ ब्रह्मात्मेक्यमे ] बुद्धि प्रवेश ॒करनेका उपाय- 
मात्र है, वस्तुतः उनमे कुक मी भेद नहीं है) इसप्रकार संप्रदायविद्‌-अचायं गौडपाद कहते हैँ । 
ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌० ( ब्रह्यवित्‌ परब्रह्यको प्राप्त होता है ) (तरति °' ( आत्मवित्‌ ोकमय संसारसे 
मुक्त हो जाता है "तमेव ०' (उसे ही जानकर पुरुष मृत्युको पार करताहै) इसप्रकार ब्रह्य्ञानसे 
सम्बद्ध फलकी श्रूति है ) ब्रह्मज्ञानसे विद्वानूको परमानन्दो प्रक्षि, शोकको निवृत्ति ओर मृत्युका 
अतिक्रमणरूप फल प्रत्यक्ष अनुमवमे अनेवाका है, क्योकि जब तत्वमसि इसप्रकार असंसारी 
मात्मत्वका अपरोक्ष अनुमव होता है तब संसारी आत्मत्पकी निवृत्ति हो जाती है ॥ १४॥ 

परन्तु असदह्वा० ( सृष्टिके पहले यह्‌ असत्‌ ही था ) इत्यादि जो कारणं विषयक विरोध 
दिलाया गया है, उसका परिहार करना चाहिए । इसपर सूत्रकार कहते दै-- 

असद्वा० ( सृष्टिक पहले यह असत्‌ ही था ) इस तंत्तिरीय श्रृतिमें स्वरूपं रहित असत्का 
कारणरूपसे. श्रवण नहीं कराया जाता है, क्योकि “असन्नेव स मवति० ( यदि पुरुष ब्रह्य असत्‌ है, 
षा जानता है तो वह्‌ स्वयं मी असत्‌ हो जाता है, यदि एसा जानतां है कि ब्रह्म सत्‌' है तो ब्रह्मवेत्ता 
उसे सत्‌ समक्षते है ) इसप्रकार असद्वादके अपवादसे सत्स्वरूप ब्रह्यको अन्नमय आदि कोशपरम्परासे 
प्रत्यभरात्मरूपसे निर्धारणकर "सोऽकामयत" ( उस परमात्माने कामना की ) इस प्रकार उसी प्रकृतं 
ब्रह्मकषा समाकषणकर उसीसे विस्तृत सिका श्रवणं कराकर 'तत्सत्यमि०' ( वह सत्य है एेसा छोग 
कहते ह ) इसप्रकार उपसंहारकर तदप्येष ० ( उसके विषयमे ही श्लोक है ) इसप्रकार उसी प्रकृत 
बह्यरूप अर्थम असद्वा इदमग्र आसीत्‌" इस मन्त्रको उदाहूरणरूपसे कहते हैँ । यदि इस दछोकमे 
स्वरूपरहित' असत्‌ अभिप्रेत हो तो अन्यका समाकषंण होनेपर अन्यका उदाहरण देनेसे वाक्य 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

जध्यारोपापवादाभ्यां निष्प्रपञ्चः प्रपञ्च्यते ( अध्यारोप मौर अपवाद द्वारा निष्प्रपञ्च ब्रह्मका प्रपच्च- 
रूपसे वणेन किया गया है ) इस प्रकार अध्यारोप भौर अपवादरूपसे अद्वितीय ब्रह्मके प्रतिपादनमें 
ही तात्ययं है ॥ १४॥] 


३१२ ब्रह्मसूज्र-दाङ्रभाष्य [ अ० १ पा०४ 


हरणाद्‌ संबद्धं वाक्यमापद्येत । तस्मान्नामरूपव्याकृतवस्तुविषयः प्रायेण सच्छब्दः प्रसिद्ध 
इति तद्व चाकारणाभावापेश्चया प्रागुत्पत्तेः सदेव ब्रह्माखदिवासीदिध्युपचयंते। एषेव “असदे- 
वेदमग्र आसीत्‌ (छा० ३।१९।१) इत्यत्रापि योजना; तत्सदासीत्‌ इति समाकपंणात्‌। अल्यन्ता- 
भावाभ्युपगमे हि 'तत्सदासीत्‌' इति कि खमाकृष्येत ? 'तद्धेक आहुरसदेवेदमग्र जसीत्‌' ( छा° 
६।२।१) इत्यापि न श्रत्यन्तराभिप्रायेणायमेकीयमतोपन्यासः; क्रियायामिव वस्तुनि विकस्प- 
स्यासंमवात्‌। तस्माच्छरुतिपरिगरहीतसत्पक्षदा्व्यायेवायं मन्दमतिपरिकट्पितस्यासत्पश्चस्यो- 
पन्यस्य निरास इति द्रष्टव्यम्‌ "तद्धेदं तद्यन्याङृतमासीत्‌' (बर° १।४।७) इत्यत्रापि न निर ध्यश्चस्य 
जगतो व्याकरणं कथ्यते, "स एष इह प्रविष्ट आ नखाभ्रेभ्यः" इत्यध्यश्चस्य व्याकृतकायानुप्रवे- 
रित्वेन समाकर्षात्‌ । निरध्यक्षे व्याकरणाभ्युपगमे ह्यनन्तरेण प्रकृतावरम्बिना स इत्यनेन 
सर्वन।म्ना कः कार्यानुप्रवेरित्वेन समाङृष्येत ? चेतनस्य चायमालमनः रारीरे ऽनु प्रवेशः 
श्रयते । अनुप्रविष्ठस्य चेतनत्वश्रवणात्‌-“पद्यंश्क्षु; श्यण्वञ्शरोत्रं मन्वानो मनः' इति । अपि च 
 यादरामिदमच्यत्वे नामरूपाभ्यां व्याक्रियमाणं जगत्ाध्यश्च व्याक्रियत पएवमादिसग ऽपीति 
असम्बद्ध हो जायगा अर्थात्‌ जिस सत्‌ . प्रकृतका यहा समकेषण किया गयां है उस॒मस भिन्न अक्षतूका 
उदाहरण होनेसे यह वाक्य असम्बद्ध हो जायगा । इसलिए नाम-रूपसे अभिव्यक्त वस्तुमे प्रायः सव्‌ 
शब्द प्रसिद्ध है, अतेः सृष्टिसे पहले नाम-रूपके व्याकृतामावकी अपेक्षासे सत्‌ ही ब्रह्म असत्‌-सा था 
एेसा उपचार करिया जाता दै भर्थात्‌ गौणवृत्तिसे असत्‌ शब्दसे उपचार किया जाता है । “भसदेवेदमग्र 
आसीत्‌ इस मन्त्रम मी यहौ योजना है, क्योकि 'तत्सदासीत्‌' ( वह सत्‌ था) इस वाक्य घटक 
“तत्‌' पदसे पूवंवाक्य गत॒ “सत्‌ का समाकषंण-ग्रहुण है 1 यदि अत्यन्तामावरूप असतूको स्वीकार 
करे तो (तस्सदासीत्‌' इसमे किसका समाकषण करेगे अर्थात्‌ स्वरूप शून्य असतूका समाकषंण 
असंमव है ओर असतूका सद्रूषसे ग्रहण करना मी असंगत है । (तद्धेक०' ( उसोके विषयमे किन्हीने 
एेसामीकहादहै कि सृष्टिक पहले यह भसत्‌ ही था) इसमे भी अन्य श्रुतिके अमिप्रायसे यह्‌ किसी 
एकीयमतका उपन्यास नहीं है अर्थात्‌ इस ॒मन्तरका किसी शाखावारे कारणको असत्‌ कहते है 
यह अथं नहीं है, क्योकि क्रियाके समान वस्तुमे विकल्पका समव नहीं है, इसक्िए यहाँ यह्‌ समन्ता 
चाहिर्‌ कि श्रुतिसे परिगृहीत सत्‌ पक्षको दृढ़ करनेके किए मन्दमति पुरुषोसे परिकत्पित्तं असत्‌ 
पक्षका उपन्यासकर यह्‌ परिहार दै । तद्धेदं ० ( उत्पत्तिसे पूव यहु जगत्‌ अन्याकृेत था ) इसमे भौ 
अध्यक्ष रहित जगत्‌का व्याकरण नहीं कहा जातां । “स एष ०" ( वहु यह्‌ व्याकर्ता इस शरीरम नखाग्र- 
पयंन्त प्रवेरा किए हए हँ ) इसप्रकार अध्यक्षका व्याकृत वस्तुभोमे प्रवेश कतृत्वरूपसे समाकषंण है । 
अध्यक्षके चिना ही व्याकरण-नामरूपसे जगत्की मभिब्यक्ति स्वीकार करेतो [ स एष इह प्रविष्ठः | 
इस अनन्तर ग्रन्थवर्ती प्रकृत अंका अवकम्बन करनेवारे 'स' इस सवंनामसे कायम अनुप्रवेरित्वसे 
किसका समाकषंग होगा ? ओर चेतन अत्माका शरीरम यह्‌ अनुप्रवेश सुना जातारै, क्योकि 
"पद्यश्रश्चु ०" ( देखनेके कारण वह्‌ धकषु-्रश है, सुननेके कारण श्रोत्र-ोता है, मननं करनेके कारण 
मन-मन्ता है ) इसप्रकार अनुप्रवेश करनेवाेमे चेतनत्वका श्रवेण है । ओर वतमान समय मे नाम- 
रूपसे व्याकृत हुमा यह्‌ जगत्‌ जसा सकतुंक व्याकृत होता है, वंसा ही आदि सृष्टिमे था, एेसा ज्ञात 
सत्यानन्दी-दीपिका 
व्याक्रियते" यहु लकार कमभे ब्रयुक्त है, यह्‌ लोक प्रसिद्धै कि कर्ताके विना कमकी सिद्धि 


नहीं होती, लकार कमम प्रयुक्त होनेसे कर्ता अथतः सिद्ध हो जाता है। इस विषयमे गम्यते भ्राम 
यह लौकिक उदाहरण भी है । इससे यह सिद्ध हुआ कि श्रुति्योका कारणक विषयमे अविरोध होनेसे 
उनका ब्रह्यमे समन्वय है ॥ १५ ॥ 
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गम्यरने; दएरविपरीतकर्पनानुपपत्तेः। श्रुत्यन्तरमगप्िं “जनेन जीवेनाव्मनानुप्रविर्य नामरूपे 
व्याकरणत्राणि' ( छा० ६।३।२ ) इति साध्यश्चामेव जगतो व्याक्रियां ददांयति। व्याक्रियत 
इत्यपि कर्मकर्तरि छकारः सव्येव परमेश्वरे व्याकतरि सोकयंमपेश्चय द्रष्टव्यः । यथा टयते 
केदारः स्वयमेवेति सव्येव पूणके खुवितरि। यद्वा-कमंण्येवेष ककारो ऽर्थाक्षिप्तं कर्तारम 
पेक्ष्य दणए्व्यः । यथा गम्यते ग्राम इति ॥१५॥ 

( ५ बालखाक्यधिकरणम्‌ सू० १६१८ ) 


जगद्वाचित्वात्‌ ॥१६॥ 

सूञ्राथं- योह वं बालाके इस श्रुतिमे कमंशब्द सम्पूणं प्रपच्चका वाचक होनेके कारण 
इसकां कर्ता परमात्माहीदहै। 

# कोष्रीतकिन्राह्मणे बलाक्यजातदाघ्रुसंवादे श्रूयते--“यो वे बालाक एतेषां पुरुषाणां 
कर्ता यस्य वेतत्कर्म स वै वेदितव्यः" ( कौ० ब्रा° ४।१९ ) इति ! तत्र कि जीवो वेदितव्यत्वेनो- 
पदिशयते उत मुख्यः प्राणः, उत परमात्मेति विद्छयः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? प्राण इति । कुतः? 
"यस्य नेतत्कम'इति ध्रवणात्‌,परिस्पन्दलक्षणस्य च कमणः भ्राणाश्रयत्वात्‌, वाक्यशेषे च 'अथा- 
स्मिन्प्राण एवैकधा मवति” इ ति प्राणङब्ददशंनात्‌। प्राणदाब्दस्य च मुख्ये प्राणे प्रसिद्धत्वात्‌। ये 
चेते पुर स्ताद्वाटाकिना 'आदिव्ये पुरुषश्चन्दमसि पुरुषः" इत्येवमादायः पुरुषा निरदिं्टास्तेषामपि 
भवति प्राणः कर्ता, प्राणावस्थाविहोषत्वादादिद्यादिदेवतात्मनाम्‌- कतम एको देव इति प्राण 
होता है । क्योकि टश्-प्रत्यक्षसिद्धसे विपरीत कल्पना नहीं कौ जा सकती है “अनेन जीवेनार्मना०? 
( मै इस जीवात्मरूपसे इनः तीनों ( तेज, जक गौर भन्न ) देवताओमिं अनुप्रवेश कर नाम भौर रूपकी 
अभिव्यक्ति करू ) इसप्रकार दुसरी श्रुति मी जगत्‌की अभिव्यक्ति सकतूक ही दिखलाती है । “व्याक्रियते! 
यह कमंकतमिं लकार अभिबग्यक्तिकर्ता परमेश्वरके. होनेपर मी सौकयंकी अपेक्षासे समन्नना चाहिए । 
जेते केदार काटनेवाले क्रिसी पूणंक मामक व्यक्तिके रहनेपर मी टूयते केदारः" (क्यारी स्वयं ही कट 
रही है ) यह प्रयोग होता है, अथवा जसे “गम्यते रामः" (ग्राम प्रा किया जातादै) इसमे 
कर्ताका-आक्षेप किया जातारहै, वंसे.ही अथंसे आक्षिप्त कर्तक्री अपेक्नासे कमके अथंमे ही यहु लकार 
समक्षना चाहिए ॥ १५॥ 

` कौषीतकिब्राह्मण बााकि ओर अजातचत्रुके संवादम श्यो बै बालाक०' (है बाङाकि |] 
जो इन पुरुषोका कर्ता है अथवा यह सम्पूणं प्रपश्च जिसका कमं है वही जानने योग्य है ) एसी रुति 
है । इसमे वेदितव्यरूपसे क्या जीव॒ उपदिष्ट है अथवा मूख्य प्राण वा परमात्मा ? एसा संशय होता 
है । तब क्या प्रा हुम ? पूपक्ची- प्राण उपदिष्ट है, क्यों ? क्योकि "यस्य वतत्कमं' ेसी श्रुति है ! 
चलनात्मक कमं प्राणके आश्रित है । गर अथास्मिन्प्राण० ( जाग्रत्‌ भौर स्वप्न जनक कमंकी उपरतिक्रे 
अनन्तर सुषुप्तिमे इस प्राणमें ही सब एक होता दै ) ईस तरह वाक््यशेषमें प्राणराब्दका श्रवण है ओौर 
प्राणशब्द मुख्यप्राणमें प्रसिद्ध है । आदित्ये पुरुषः०' ( आदित्यमे पुरुष है, चन्द्रमामे पुरुष दै ) 
इस प्रकार बालाकिने पहले इन जिन आदित्यादि पुरुषोका निर्देश किया है उनका भी कर्ता प्राण है, 
वेयोकि आदित्य आदि देवता प्राणकी भिन्न-मिन्न अवस्थाएं है, कतम एको देव ° ( शाकलत्य-एक 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# पुवं अधिकरणमे एक ॒वाक्रयस्थ सत्‌ आदि चन्दोके बलसे असत्‌ शाब्दका अथं किया गया 
है । यहां तो "ह्य ते ब्रवाणि" इसप्रकार बाछाकिं वाक्यस्य ब्रह्यराब्दसे प्राणराब्द ब्रह्यपरक नहीं माना 
जा सकता, क्योकि यह वाक्यभेद है, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसंगतिसे “कं तावत्‌* इत्यादिसे पूवंपक्ष 
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इति स ब्रह्य स्यदिव्याचक्षते' ( त्रु ° ३।५।९ ) इति श्रत्यन्तर प्रसिद्धे; । जवो वाप्यमिदह वेदित- 
व्यतयोपदिद्यते। तस्यापि घमांघमंटक्षणं कम्रं शाक्यते श्रावयितुम्‌--“यरय वैतक्म॑' इति । 
सोऽपि भोक्तृत्वाद्धोगोपकरणभूतानामेतेषां पुरुषाणां कर्तोएपद्यते। वाक्य रोषे च जीव 
छिङ्मवगम्यते। यत्कारणं वेदितव्यतयोपन्यस्तस्य पुरषाणां कतुवंद्‌ नायोपेतं वाटाकि प्रति 
बुबोधयिषुरजातरात्रः खसं पुरूपरमामन्भ्यामन्बणङडनब्दाश्रवणा्प्राणादीनाभमोक्तस्वं प्रतिवो 
ध्य यषिघातोत्थानःत्प्राणदिव्यतिरिक्तं जीवं मोक्तारं प्रतिवोघधयति ! तथा परस्तादपि जीव- 
लिङ्गमवगम्यते--“तयथा श्रेष्ठी स्व म॑ङन्ते यथा वा स्वाः श्रष्टिनं मुज्ञन्स्येवमेवष प्रक्ात्मतैरात्मभिर्भ- 
डत एवमेत आत्मान पतमाप्म्धनं सु जन्ति, (को० ्ा०४।२०) इति, प्राणभ्रच्वान्न जीवस्योपपन्नं 
प्राणदाब्दत्वम्‌। तस्माजीवमूख्यप्राणयोरन्यतर दह त्रहण्ण्यो र पर मेश्वरः; तदछिङ्ानचगमा- 
दिति । पवं प्राप्ते ब्धः परमेष्तर एवायमेतेषां पुरूपाणां कर्त स्यात्‌। कस्मात्‌ ? उपक्रम 
सामर्थ्यात्‌! इह हि वाराकिरजनापरान्रणा सह 'वह्य ते ब्रवाणि" इति संवदितुमुपयक्रमे। ख 


[मी 11.) 





देव कन है ? याज्ञवल्क्थ-प्राण, वट्‌ ब्रह्य दै, .उसीको त्यत्‌ ( परोत ) ठेसा कहते हैँ) इसप्रकार 
अन्य श्रुतिमे प्रसिद्ध है । अथवा यहां वेदितव्यरूपसे यह्‌ . जीव उपदिष्ट है। उसका मी धर्माधमरूप 
कमं "यस्य वेतत्क्मः इसप्रकार सुनाया जा सकता है । वह भी सोक्ता होनेसे भोगके साधनभूत इन 
पुरुषोका अदृष्टटारा कर्ता हो सकता है । ओर वाक्यरेषमे नी जीवका लद्धं अवगत होतार, क्योकि 
वेदितव्यरूपसे उपन्यस्त जो पुरुषोक्रा कर्ता है उसका ज्ञान प्राप्त करनेके छ्षए प्राप्त बालाकिको बोध 
करानेके अभिलारी अजातशतरुने सुप्त पुरुषको पुकारा उस आमन्त्रण शब्दको न सुननेके कारण 
प्राणादि अभोक्ता हैँ ठेसा ` बोध कराकर पुनः लाठीके प्रहारसे उस सुप्तपुरुषके जागनेसे यहु समज्ञाया 
कि प्राण आदिमे भिन्न जीव भोक्ता है । तथा अग्रिम वाक्यभे मी (तद्यथा०' ( जसे स्वामी अपने सेवक 
आदि द्वारा उपहूत वस्तुका उपमोग करता है भौर वे सेवके आदि उस स्वामीसे आजीविका पतेर, 
वंसे यह प्रज्ञात्मा इन आत्माओं द्वारा उपमोग करता है ओर ये आत्मार्ए-देवता या इनद्दियादि उस 
परजञात्माके आचध्रित मोग प्राप्त करती हँ ) इसप्रकार जीवलिद्ध अवगत होतादटै। प्राणधारी होनेसे 
मी जीवमे प्राणशब्द युक्त दै। इसकिए जीव ओर मूख्यप्राणमे से एकका य्ह ्रहुण करना चाहिए, 
परमेश्वरका नहीं, क्योकि उसका लिद्धं ज्ञात नहीं है । सिद्धान्तो-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-- यह 
परमेश्वर ही इन पुरुषोका कर्ता हो, किससे ? इससे कि उपक्रमकी एेसी सामथ्यं है । ययँ बाक1करिने भजात- 
शत्रुके साथ ब्रह्म ते ब्रवाणि इसप्रकार बातचीत आरम्मकी ओर आदित्य आदिमे रहनेवारे अमुर्य- 
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करते हैँ । श्यो वं बाराके०' इत्यादि वाक्य समुदाय इस अधिकरणका विषय वाक्यरहै। किसी समय 
एक गग गोत्रीय विद्यामारसे शवित बालाकि ब्राह्मणने कारी राज अजातशतरुके पास आकर कहा-- 
(रह्म ते ब्रवाणि' ( नै तुम्हें ब्रह्मका उपदेश देता हँ ) अनन्तर उसने राजाको आदित्य, चन्द्रमा, 
विचत्‌, आकार, वायु, अग्नि ओर जकर आदिके अभिमानी अनेकं देवताओं का उपदेश किया। 
परन्तु राजा इनं सबको जानता था, राजाने कहा--हे ब्रह्य ! यदि इससे अधिकं जानतेहोतो कहो | 
-बालाफि को चुप देखकर राजाने उसे परमात्माको समक्षानेके किए उपदेश किया है। पूवपक्षीने 


राजाके इस वचनको प्राणविषयक मानकर पूवपक्ष किया. है । अब "जीवो वा' आदिसे जीवके विषयमे 
पुवपक्ष करते हैँ । 
# “एतत्कमे' इस नपुंसकं एकवचन /एतत्‌' शब्दसे 'पुरुषाः' इस पुर््लिग ओर दहुवचनकरा 


परामश नहीं हो सकता । ' पुरषाः' इसप्रकार पुरुषोमें बहुवचन भौर पृत्लिग है जव कर "तत्क" यहां 
एक वचन मौर नपुंसक लिङ्घ है, इससे "यस्य वेतत्कमः इस॒वाक्यमें पुरुषोंका परामश नही हो 
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च कतिचिदादिव्याद्यधिकरणान्पुरुषानमुख्यत्रह्मरष्टिभाज उक्त्वा तूष्णीवभू व । तमजातदाजः 
खषा वे खल मा संवदिष्टा ब्रह्म ते ्रवाण' इत्यमुख्यव्रह्मवादितया ऽपोद्य तत्कर्तारमन्यं वेदितव्य- 
तयोपचिक्षेप । यदि सोऽप्यमुख्यग्रह्मष्ठिभाक्‌ स्यात्‌, उपक्रमो बाध्येत । तस्मात्परमेश्वर 
एवायं मवितुमहति । कतुत्वं चतेषां पुरुषाणां न परमेश्वरादन्यस्य स्षातन्त्येणावकस्पते। 
यस्य वतक्कम' इत्यपि नायं परिस्पन्दरखुश्चणस्य घर्माधमंखुश्चणस्य वा कमणो निद शाः; तयोर 
न्यतर स्याप्यप्ररुतत्वात्‌ , असंशरा्दितत्वाच । नापि पुरुषाणामयं निद राः; एतेषां पुरषाणां 
कतत्येव तेष निर्दिष्टत्वात्‌ , लिज्ञवचनविगनाच; नापि पुरुषविप्रयस्य कयोद्यथस्य क्रिया 
फरस्य वाऽयं निद शः; कतरब्देनेव तयोरुपात्तत्वात्‌ । पारिदोष्याल्पत्यक्षसंनिहितं जगत्‌ 
सवनाम्नेतच्छब्देन निदिदयते । क्रियत इति च तदेव जञगत्कमे। 8 नजु जगदप्यप्रकृतमसं- 
शब्दितं च । सत्यमेतत्‌ तथाप्यसति विशेषोपादनि साधारणेन थन संनिधानेन सेनिहित- 
वस्तुमा्रस्यायं निद श इति गम्यते, न विदि्टस्य कस्यचित्‌ । विरोषसंनिधानाभावात्‌ । 
पूर्वत्र च जगदेकदेशभूतानां पुरुषाणां विकशेषोपादानादविरोषितं जगदेवेहोपादीयत इति 
गम्यते। एतदुक्तं भवति-य एतेषां पुरुषाणां जगदेकदेशभूतानां कर्ता, किमनेन विशेषेण, 
ब्रह्मदष्टिके मागी कु पुरुषोको कहकर वह चुप हो गया । शषा वे खलु ०' ( तुमने मृक्षसे यह मिथ्या 
कहा किं मेँ तुम्हे ब्रह्मका उपदेश्च करताहुं) इसप्रकार अजातशतरुनेः बाखाकिका अमूख्यन्रह्यवादि- 
रूपसे निषेधकर उनकै कर्ता अन्यको वेदितव्यरूपसे आक्षेप किया । यदि वह्‌ वेदितव्य मी अमृल्य ब्रह्य 
( ब्रह्मसे मिनन ) हष्िका मगीहो तो उपक्रम बाधित होगा । इसलिए यह परमेश्वर ही होना चाहिए 

परमेश्व रसे अन्यं इम पुरुषाका स्वतन्त्ररूपसे कर्ता नहीं हो सकता । किच्च "यस्य वंतत्कभ' यह्‌ निर्देश 
मो चलनात्मक अथवा धर्माधर्मास्मिक कमंके विषयमे नही है, क्योकि इन दोनोमे से कोई मो प्रकृत 
नहीं है ओर श्रुति प्रतिपादित नहीं है । पुरुषोके सिए मी यह निदल नहीं है, क्योकि इन पुरुषोका 
कर्ता, इस प्रकार उनका निर्दे हो शया है । एवं विद्ध भौर वचनका मेद है अर्थात्‌ "यस्य वेतस्कर्मः 
यहां एकवचन गौर नपुंसक किद्ध हैँ ओर पुरुषोत्पादन अथवा उसका फल पुरुष जन्मका भी यह्‌ 
निर्देय नहीं है, क्योकि कतंशब्दसे ही दोनोंका ग्रहण किया गयां है । परिलेषते प्रत्यक्ष संनिहित 
जगत्‌का सवनाम “एवत्‌' शब्दसे निर्दे किया जाता है, जो किया जाय वहु कमं दै, इस ठयुत्पत्तिसे 
वहु जगत्‌ ही कमं दै । परन्तु जगत्‌ मी अप्रकृत भौर श्रुति अप्रतिपादित है। यहु सत्थदहै, तोमी 
ठेसा ज्ञात होता है कि विरोष वस्तुका ग्रहृणन होनेसे साधारण अथंके साथ संनिधाने संनिहित 
वस्तुमात्रका यह निर्देश है किसी विशिष्ट वस्तुका नही, क्योके विञयेष संनिधान नहीं है । पूवंवाक्यमें 
जगतुके एक देशभूत पुरुषोका विरोषरूपसे ग्रहण करनेसे यह्‌ ज्ञात होता है कि अविशेषित ( सामान्य } 
जगत्‌का ही यहाँ ग्रहण है । तात्पयं यह है--जगत्‌के एक देराभूत इन पुरुषोका जो कर्ता है । इस 
विशेष कथनका क्या प्रयोजन है ? जिसका तो सामान्यरूपसे सारा जगत्‌ ही कम हे । [ यस्य वा एतत्‌ 
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दोनोका ही कतं शचब्दसे ग्रहण हो चुका है, अतः उनका पृथक्‌ निदेश नहीं किया गया । क्रिया ओर 
फलके बिना कतुत्व अनुपपन्न दै, इसलिए कतृकब्दसे. दोनोका ग्रहण होता हे ।. परिरेषसे यहां सनिहितं 
जगत्‌ ही कमंब्दसे ग्राह्य है गौर उसका कर्ता परमेश्वरदहीदरै। 

# ब्राह्मणपरित्राजकन्याय-- ब्राह्यणा मोजयितव्याः परिनाजकाश्चः ( ब्राह्मणोको मोजन 
कराना चाहिए ओर परिव्राजकोंको मी ) इस वाक्यम जंसे ब्राह्मणशब्द परिव्राजकसे भिन्न ब्राह्मणका 
वाचकं है, व॑से ही 'एतत्कमे' यह्‌ कमं शब्द मी पुरुषोपे भिन्न समस्त जगत्‌का वाचक है। यद्यपि 
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यस्य कर्स्नमेव जगद विरदोषितं कमति । वाश्चन्द्‌ एकदेशावच्छिन्नकतः्वव्यावुत्यथंः । ये 
वालाकिना ब्रह्मत्वाभिमताः पुरूषाः कीतितास्तेषामनब्रह्मत्वख्यापनाय विदोषोपादानम्‌ पवं 
बराह्मणपरि नाज्कन्यायेन सामान्यविहोषाभ्यां जगतः कर्तां ॑वेदितन्यतयोपदिश््यते। 
परमेश्वरश्च स्वंजगतः कती स्व॑वेदान्तेष्ववधारि तः ॥१६॥ 
जीवयुख्यप्राणलिङ्धान्नेति चेत्तद्रयाख्यातम्‌ ॥१७॥ 
पदच्छेद--जीवमुख्यप्राणलिङ्गात्‌, न, इत्ति, चेत्‌, तत्‌, व्याख्यातम्‌ । 
सृू्राथं--( जीवमृस्यप्राणलिङ्कात्‌ ) पूववाक्यमे जीव भौर मूख्यप्राणके लिद्ध होनेसे ( न ) 


यह श्रत ब्रह्मपरक नहीं है, ( इति चेत्‌ ) एसा यदि कहो तो ( भ्याख्थातम्‌ ) प्रददनाधिकरणमें उसका 
व्याख्यान हो गया है । 


# अथ य दुक्तम्‌--वाक्यरोषगंताजीवलिङ्ान्मुख्यप्राणलिङ्गाच तयोरेवान्यतर स्येह 
ग्रहणं न्याय्यं न परमेश्वर स्येति, तत्परिह तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-परिहतं चेतत्‌ 'नोपासात्रेविध्या- 
दाभ्रितत्वादिह तद्योगात्‌" ( न° सू० १।१।३१ ) इत्यत्र । तरिविधं हात्रोप(सनमेवं सति प्रसञ्ज्येत- 
जीवोपासनं मुख्यप्राणोपासनं बह्मोपासनं चेति । न चेतन्न्याय्यम्‌ । उपक्रभोपसंहाराभ्यां 
दि ब्रह्मविषयत्वमस्य वाक्यस्यावगम्यते। तजोपक्रमस्य तावद्‌ ब्रह्मविषय्वं दद्धितम्‌। उपसं- 

हारस्यपि निरतिशायफरश्रवणाद्‌ ब्रह्मविषयत्वं दइ्यते-'सरवान्पाप्मनोऽपहत्य सवषां च भूतानां 


कमं | शरुतिस्थ “वा शन्द एक देदके कतृत्वकौी व्यावृत्तिके लिए है। बालाकि द्वारा ब्रह्मरूपसे अभमि- 
मत जो पुरुष कहे गये हँ वे अत्रह्मरहैँ एेसां कहनेके किए विरोषका ग्रहण है । ईस प्रकार ब्राह्मण- 


परिव्राजक न्यायसे सामान्य ओर विरोषसे जगत्‌का कर्ता वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है। सभी वेदान्तोमे 
यह्‌ निणंय है कि परमेश्वर ही समस्त जगत्‌का कर्ता है ॥१६॥ 


जो यह कहा गया है कि वाक्यलेषगतं मोक्तत्व जीव लिद्धसे ओर स्पन्दनलूप मृख्यप्राण 
लि द्धये यहाँ जीव ओर प्राणमे से किसी एकका ग्रहण करना युक्त दैः परमेश्वरका नही, उसका परिहार 
करना चाहिए, इसपर कहते है--"नोपासात्रेविध्यादा ० इस सूत्रमे उसकां परिहार किया गया है, 
क्योकि एसा .होनेपर यहाँ जीवोपासना, मूख्यभ्राणोपासना ओर ब्रह्मोपासना इस प्रकार तीन उपासना 
प्रसक्त होगी, परन्तु युक्त नहीं है, कारण किं उपक्रम भौर उपसंहारसे [योवं बारके ] 
यह वाक्य ब्रह्मं विषयक अवगत होता है । ( उन दोनौँमें उपक्रम ब्रह्य विषयक दिखलाया गया है । 
"ओर “सर्वान्पाप्मनो०' ( जो उसे इस प्रकार जानता है वहं सब पापोका नाश्कर सब भृतौ में श्रेष्ठः 
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कमरेब्द परिस्पन्दन तथा. धर्माधममे रूढ है भौर रूढि योगसे बलवती होती है, तो मी प्रकरणम 
वहू अपेक्षित नहीं है, क्योकि “क्रियते इति इस योगसे उन दोनोका मी ग्रहणो सकतादै। 
जहां योगसे रूढचथंका संग्रह नहीं होता वहाँ रूढिका पृथक्‌ ग्रहण किया जाता है । अथवा ब्राह्मण 
कहने पर स्वतः परित्राजकका ग्रहृण हनेपर भी विदोष बोधके लिए जसे परित्राजकका पृथक्‌ ग्रहण है 
वसे ही कमशब्दसे आदित्यं आदि पुरुषोका ग्रहण होनेपर उनम अ्रह्यत्व बोध ॒करानेके किए देवता 
निरूपित कतृत्वका श्रतिमे पृथक्‌ ग्रहण किथः गया है । अतः सब वेदान्तोमें परमेश्वर ही इस सम्पूणं 


प्रपञ्चका कर्ता ओर वेदितव्यरूपसे प्रतिपादित है । पूवपक्षमें यह वाक्य प्राणोपासना परक दहै, अत 
वह्‌ ब्रह्ममे समन्वित नहीं है, सिद्धान्तमे यहु वाक्य जचैयत्रहयमे समन्वित है ॥ १६॥ 


® “सर्वान्पाप्मनोऽपहत्य इस श्रौत उपसंहारसे यह्‌ निश्चय होता है कि बालाक ओर अजात- 
शतरुके संवादरूप वाक्य समुदायमें ब्रह्य ही वेदितव्यरूपसे उपदिष्ट है । जीव ओर मृख्यप्राणकी 
उपासना पक्षे ब्रहयविषथक -उपक्रमका ओर सवं पापनिवत्ति, स्वराज्य-निरतिराय फलकी प्रसि ओर 


अधि० ५ सृ० १८ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दौ -दीपिकासदहित २१७ 


शरष्ठयं स्वराज्यमाधिपस्यं पयंति य एवं वेद्‌" इति । नन्वेवं सति प्रतदनवाक्यनि्णयेनेवेदमपि 
वाकयं निर्णयेत; न निर्णीयते; "थस्य बेतकम' इत्यस्य बह्मविषयत्वेन तत्रानिर्धारितत्वात्‌ । 
तस्माद्र जीवमुख्यप्राणदाङ्का पुनरत्पयमाना निवस्यंते । प्राणशब्दो ऽपि ब्रह्म विषयो दष्टः- 
श्राणबन्धनं हि सोम्य मनः" (छा० ६।८।२) इत्यत्र  जोवलिज्गमप्युपक्रमोपसंद!रयोब्रह्यविषथ- 
त्वादमेदभिप्रायेण योजयितव्यम्‌ ॥१७॥ | 
अन्याथं तु जमिनिः प्रहनव्यारूथानाभ्पामपि चेबमेके ॥१८। 

पदच्छेद--अन्याथंम्‌, तु, जमिनिः, प्ररनव्याख्यान।म्याम्‌, अपि, च, एवम्‌, एके 1 

सूजाथं--(जमिनिप्तु) आचाय जमिनि तो एसा मानते है किं इस प्रकरणम जीवका परामश 
( अन्याथेम्‌ ) ब्रह्मज्ञानके किए है । ( प्रहनव्याख्यानाभ्याम्‌ ) क्विष एतद्‌बाछाके" क्योकि एेसा प्ररन 
ओर “यदा सुः स्वप्नं न क्श्चन ०* एेसा उत्तर हे, ( अपिच) किच ( एके ) वाजसनेयिशाखावाले 
( एवम्‌ } “य एष विज्ञानमयः०' इस प्रन ओर "य एषोऽन्तहुंदथ' इस उत्तर द्वारा स्पष्ट कहते हैँ किं 
विज्ञानात्मा परमात्मासे मिन्नहै। | 

% अपि च नैवात्र विवदितव्यम्‌-जीवप्रधानं वेदं वाक्यं स्याद्‌ ब्रह्मप्रधानं वेति । 
यतो ऽन्याथं जीवपरामश ब्रह्मप्रतिपच्यथंमस्मिन्वाक्ये जेमिनिराचा्यो मन्यते । कसमात्‌ ? 
प्रश्चत्याख्यानाभ्याम्‌ । पश्चस्तावःघुत्तपुरूषप्रतिबोधनेन प्राणादिव्यतिरिक्ते जीवे प्रतिबोधिते 
पुनर्जीवव्यतिरिक्तविषयो दद्यते- (केष एतद्वाराके पुरुषोऽशयिष्ट क वा एतद्मूत्कुत एतदागात्‌" 
( कौ० ब्रा ४।१९ ) इति । प्रतिवखनमपि यदा सुपः स्वप्नं न कंचन परयस्यथास्मिन्भाण एवैकधा 
मवति" इत्यादि “एतस्मादत्मनः प्राणा यथायतनं विप्रतिष्ठन्ते प्राणेभ्यो देवा देवेभ्यो रोकाः' ( कौ° 


स्वराज्य ओर आधिप्य प्राप्त करता है) इस प्रकार उपसंहार मी निरति्य फलका श्रवण होनेसे ब्रह्म- 
विषयक देखा जाता है । परन्तु ठेसा होनेपर तो प्रतद॑नवाक्यके निणंयसे इस वाक्थका भी निणंय हो 
जाता, किन्तु निणंय नहीं होता, ` क्योकि “यस्य वैतत्कमं' इसका ब्रह्म विषयरूपसे वहाँ निर्धारणं नहीं 
किया गया है । इसलिए यहाँ पुनः उत्पन्न हुई जीव ओर मुख्यप्राण शङ्काका निवारण किथा जातां है । 
प्राणबन्धनं हि०' ( हे सोम्य! मनं प्राणह्प बन्धनवालाही है) इसमे प्राणशब्द भी ब्रहाविषयक 


देखा गया है । उपक्रम भौर उपसंहार ब्रह्यविषयंक होनेसे जीव लिङ्घकी मी अभेदामिप्रायसे ही योजना 
करनी चाहिए ॥१७॥ 


भौर यहा विवाद मी नहीं करना चाहिए कि यह वाक्य जीवं प्रधान है मथवा ब्रह्य प्रधान 
कारण किं इस वाक्यमे आचायं जमिनि जीव पररामशको अन्याथंक-त्रह्य-प्रतिपत्तिके किए मानते हैः 
किससे ? इससे कि प्रन ओर व्याख्यान-उत्तर हैँ । सोये हुए पुरुषको उठाकर प्राणादिसे अन्य जीवके. 
प्रतिबोधित होनेपर “क्बेष एतद्‌ बारके पुरूषो ०' (हे बालाकि ! यह पुरुष कहां सोता था, यह शयन कहां 
हुभा था अर्थात्‌ यह सूक्त पुरूष किसको प्राप्त हुमा था ओर एेक्य भरंशरूप आगमन कहाँमे हुआ ) इस 
प्रकार जीवसे भिन्न विषयक फिर प्रन देवा जाता दै । मौर "यदा सुक्तः० ( सोता हुमा पुरुष जब कोई 
स्वप्न नहीं देखता तब इस प्राणमें ही एक होता है ) इत्यादि ओर “एतस्मादात्मनः ०* ( इस आत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

आधिपत्य बोधक उपसंहारका स्पष्ट विरोध है, क्योकि ब्रह्य्ञानके विना जीवे ओर प्राणकी उपासनासे 
सवंपापकी निवृत्ति ओर स्वराज्यकी प्राप्ति असम्मव. है ॥१७॥ 

# प्रथम सूत्रमे मोवतृत्व आदि जीव लिद्धमे ब्रह्मकां ही प्रतिपादन.किथा गया है । ` परन्तु इस 
सूत्रम जीवलिद्धसे जीवके कथन द्वारा ब्रह्मका ग्रहण करना चाहिए, क्योकि (क्वैष एतद्‌ बाकाके° 
इन वाक्योमे जीवका परामश ब्रह्मके जाननेके किए है । 


३१८ बरह्मखूज्-याङ्करभाण्य [ अ० : पा०७ 


्रा० ४।२० ) इति च । सुषु्षिकाले च परेण ब्रह्मणा जीव एकतां गच्छति । पर स्माच्नव्रह्मणः 
णादिकं जगज्ञायत इति वेदान्तमर्यादा । तस्मायत्राद्य जोकस्य निः संबोधतास्वच्छता- 
रूपः-स्वपि उपाधि्जनिर्तविशेषविज्ञानरहितं स्वरूपे, यतस्तद्‌ रंशा रूपमागमनं, सोऽ परः 
मात्मा वेदितव्यतया रावित ईति गम्यते । अपि चैवमेके दाखिनो वाजसनेयिनेऽस्दिन्नेव- 
वालाक्यजातङ्ाच संवादे स्पष्टं विज्ञानं मयराब्दैन जीवमाम्नाय तद्वयतिरिक्तं परमात्मानमा- 
मनन्ति-'य एष विक्ञानमयः पुरुषः क्रष तदाभूत्कुत एतदागात्‌” ( ° २।१।१६ ) इति भश्च । प्रति- 
वचनेऽप य एषोऽन्तहृदय जाकाशस्तस्मिन्शेते इ ति। आकाराशब्दश्च परमात्मनि प्रयुक्तः 'दहरो- 
ऽरिमन्नन्तराकाश्ः"(छा ° ८।१।१)दत्य् । सवं एत आत्मने भ्युचरन्ति' इति चोपायिमताबाल्मना- 
मन्यतो व्यु्चरणमामनन्तः परमात्मानमेव कारणस्वेन(भनन्तीति गम्यते । प्राणनिसकरण- 
स्यापि सुपु्रपुरुषोत्थापनेन प्राणादिव्यतिरिक्तोपदेरोऽभ्युच्यः ॥१८॥ 
( ६ वाक्यान्वयाधिकरणम्‌ ६० १९-२२ ) 
वाकेभान्वयात्‌ ॥१९॥ 

सृ्नाथं-- आत्मा वा अरे द्रश््यः' -इस श्रु्तिमें द्रश्न्य ` आदि रूपसे उपदिश आत्मा परमात्मा 

ही है, क्योकि उपक्रम आदिक पर्यारोचनसे ज्ञात होता है कि ब्रह्मे ही वाक्यका अन्वयदहै। 
%ृहदारण्यकं अंबेयीव्राह्मणे ऽधीयते--न वा अरे पत्युः कामाय" इत्युपक्रम्य न वा 
विस्पुलिद्धोकी तरह वाग्‌ आदि प्राण अपने-अपने स्थानपर जते है, प्राणो देव ओर देवोमे लोक 
निकलते-उत्पन्न होते हँ ) प्रतिवचन मी है । सुषुप्तिकालमें जीव परत्रह्यके साथ एक हो जाता दहै भौर 
परब्रह्यसे प्राणादि जगत्‌ उत्तर होता है, यह्‌ वेदान्त मर्धादि!-सिद्धान्त है। इसत ज्ञात होतार कि 
जिसमें इस जीवका मान रहित स्वच्छतारूप स्वाप है अर्थात्‌ उपाधि-जनितं विशेष विज्ञान रहित स्वरूप 
है, जिस स्वरूपसे वह्‌ पतनरूप आगमन है, वह परमान यहां वेदितव्यरूपश्च सुनाया जाता है अर्थात्‌ 
प्रतिपादित दै। ओर इस प्रकार एक वाजसनेय शाखावाके बालाकि ओर अजातचात्रके इसो संवादमे 
विज्ञानमय शषष्दसे जीवक स्पष्ट श्रवण कराके उसुसे अन्य परमात्माको शय एष विज्ञानमयः' (.यह जो 
विज्ञानमय पुरुष दै, जब सोया हुमा था, तब कहां था ? गौर यह्‌ कसि आया ? ) इस प्रह्नमे ओर 
य एष-०' ( हूदयमे जो यह्‌ आकरो है उसमे सोता है ) इस प्रतिवचनमं मी कहते हँ । "दहरोऽस्मिन्न- 
न्तराकादाः' ( इसमे जो सूक्ष्म भका है ) इस छान्दोग्य श्रुतिमें नाकाश शब्द परभात्मामे प्रयुक्त है । 
सवं श्त आर्मनो० ( ये सब आत्मासे निकल्ते हँ ) इस प्रकार यह ज्ञात होतादै कि उपाधि युक्त 
 आत्माओंका अन्यमेसे निकलना श्रवणः कराते हुए परमत्मक्रा ही कारणरूप प्रतिपादन करते है । 


्रण़के निराकरणमे सुषुप्त पुरुषके उत्थानके साथ प्राणादिसे अतिरिक्त जीवके उपदेशशूप हेतुक। मौ 
संग्रह्‌ कर ठेना चहिए अर्थात्‌ प्रारके निराकरणमे यहु मी देषु दहै ।॥१८॥ 

बरहदारष्यकके मत्रेयीन्राह्मणमे न वा अरे पल्युः' ( अरे मेत्रेयो ! स्वको पतिके लिए पति 
प्रिय नहीं होता ) इस प्रकार आरम्मकर आगे (न वा अरे०' ( भरे मत्रेयी ! सबके प्रयोजनके लिए सब 

सत्यानन्दी-दौपिका | 

# "सता सोम्य तदा सम्पन्नो मवति°«(छा ०६।८।१) .( हे सोम्य ¦! सुषुप्तिमे जोव सत्‌ त्रह्मके 
साथ एक होता है) इस प्रकार सुषुप्तमें जीवका आविर्भाव ओर तिरोमाव ब्रह्यमेही होता है । चेतन जीव 
जड प्राणके साथ कदापि एक नहीं हो सकता । श्राणस्य प्राणम्‌ (वह्‌ तो प्राणका प्राणदहै) इस प्रकार यहां 
प्राण शब्द ब्रह्मका प्रतिपादक है । इसलिए यहां परमात्मा ही सबका कारणरूपसे उपदिष्ट भौर वेदितव्य 
है । यहां जीव निराकरणकरी तरह प्राणके निराकरणमे भी `यह सूत्र हतु समञ्लना चाहिए । अतः यह्‌ 
सिद्ध हुआ कि उक्त वाक्य जीवके परमाथरूप प्रतिपादन द्वारा ब्रह्यमे ही समन्वित हे ॥१८॥ 


अधि £ स १९ | भाषायचवाद-सत्यानन्दी-दीपिकरासरहित ३१९ 


अरे सर्वस्य कामाय सर्व॑ प्रियं भनव्यास्मनस्त कामाय सवं प्रियं मवत्यात्मा वा अरे द्रष्टन्यः श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यो संतरेययाव्मनो वा अरे दश्लरेन श्रवणेन मस्या चिन्ञामेनेदं सवं विदितम्‌ 
( ज्॒° ४।५।६ ) इति, तत्र॑तदविचि किर्स्यते-कि विज्ञान्ात्मेवायं द्रष्यथःतव्यत्वादि रूपेणो- 
पदिद्यत आहोस्वित्परमात्मेति। कुतः पुनरेषा रिचि क्ित्सा ? प्रियसंसून्ितेनात्मना भोक््ो- 
पक्रमादिज्ञानात्मोपदेशा इति प्रतिभाति । तथात्मविज्ञानेन स्व॑विज्ञानोपदेश्ात्परमात्मोपदेश 
इति । कि तावत्पराक्तम्‌ ? % विज्ञानात्मोपदेश इति । कस्मात्‌ १ उपक्रमसामर्थ्यात्‌ । पति- 
जाया पृ्रवित्तादविकं हि भोभ्यभ्ूतं सव जगदातमाथेतया प्रियं भवतीति प्रियसं सूचितं भोक्तार- 
मात्मानमुपक्रम्यानन्तरमिदमात्मनो दशनाद्ययपदि दय मानं कस्यान्यस्यात्मनः स्यात्‌? मध्येऽपि 
हदं मह्चतमनन्तमपारं विज्ञानघन एवेतेभ्यो मूेभ्यः समुध्थाय्र वान्येवानुविनदयति न प्रेत्य सं क्तास्ति 
इति प्रकृतस्यैव महतो भूतस्य द्रष्रम्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्मभावेन वुवन्विज्ञाना- 
त्मन पवेदं द्रष्व्यत्वं ददायति। तथा 'विज्ञातामरे केन विजानीयात्‌" इति कतुं वचनेन दाब्दै- 
नोपसंहरन्वज्ञानात्मानमेवेहोपदि ष्टं दशायति। तस्मादान्मविज्ञानेन सविज्ञान वचनं मोक 
प्रियं नहीं होते, अपने प्रयोजन-सुखके किए सब प्रिय होति है, अतः "अरी मत्रेयी ! आत्मा ही दशंनके 
योग्य है, अतः उसका श्रवण. करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अरी 
मे त्रेयी । निक्ष्चवय ही आत्माके दरान्‌, श्रवण, मनन भौर विज्ञानसे यह सब विदितहो जाताहै) इस 
प्रकार अध्ययन करते है । यहाँ यह्‌ संशय होता है कि क्या यहु विज्ञानात्मा ही द्र्य श्रोत्तव्यादिरूपसे 
उपदिष्ट है अथवा परमात्मा ? मला यह संशय क्यों होता है? प्रियश्चब्दते सूचित मोक्ता आत्माका 
उपक्रम होनेके कारण प्रतीत होतादहै कि विज्ञानलत्माका उपदेशे) उसी प्रकार आत्मविज्ञानसे 
सवके विज्ञानका उपदेश होने परमात्माका उपदेश प्रतीत होतादै। तब क्वा प्राप्त होतार? 
पू वंपक्षी--विज्ञानात्माका यह्‌ उपदेश है, किससे ? इससे उपक्र मको सामथ्यं ह । पति, स्त्री, पुत्र, वित्त 
भादि मोग्यरूप सारा जगत्‌ आत्मके क्षि प्रिय होतादै, इसप्रकार प्रिय शब्दसे संसूचित मोक्ता 
आलत्माका उपक्रमकेर अनन्तर उपदेश किए हृष्ट आत्माके दरानादि किसी अन्य आत्माके होगे ? मध्यमे 
भी इदं महत ०' ( यह्‌ महान, सत्य, अनन्त, अपार आर विज्ञानेकरस इनं भूतोसे विरोषरूपसे 
समूस्थित होकर उन्हीके साथनष्टहौ जाताहै। इसप्रकार मर जानेपर इसको संज्ञा नहीं रहती ) 
इसप्रकार प्रकृत द्रव्य महानु भूतका ही भूवोसे ` विज्ञानात्मरूपभे समुत्थान कहती हुई श्रति विज्ञात्मा ही 
द्रष्टव्य है एसा दिखलाती दै । इसीप्रकार "विक्ञातारमरे०' ( भरे मत्रेयी } विज्ञाताको किससे जाने ) 
सप्रकार कतृवाचकशब्दसे उपसंहार करती हई श्रुति विज्ञाता विज्ञानात्मा ही . उपदिष्टहै एेसा 
दिखालाती है । इससे यह्‌ समञ्ञना चाहिए कि आत्मविज्ञानसे सवका विज्ञान होता दै, यह्‌ वचनं 
भोक्त के किए होनेसे मोग्य समृहमे गौण है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# रह्म ते ब्रवाणि" इस उपक्र मके बलसे जसे पूर्वाधिकरणका विषयवाक्यं ब्रह्म परक माना 
ग्या वसे भन वा अरे ष्युः कामाय' इस प्रकार मंत्रेयीत्राह्यणमें जीवका उपक्रम होनेसे यह्‌ वाक्य 
जीव परक होना चाहिए, इस तरह दष्टन्तसंगतिसे “क तावत्‌' इत्यादिसे पूवपक्ष करे हैँ । 

& 'आस्मनस्तु कामाय, इसप्रकार उपक्रममे आत्मशब्दसे विज्ञानात्माका ही ग्रहण है । मरण 
समयमे सब भूतोंसे समूस्थान भी विज्ञानात्मका होता है, यह मघ्यमे वणन है गौर उपसंहारमे कतृ 
वाची खब्दसे विज्ञानात्माका उपदेश दै । इसलिए उपक्रम, मध्य ओर उपसंहारसे यहां विज्ञानात्मा 
ही द्रष्टव्य आदिरूपसे उपदिश है । किच्च “आत्माके ज्ञानसे सबका ज्ञानदो जाता रहै यह प्रतिज्ञा है, 
यद्यपि वह्‌ जीव पक्षमे मुख्यरूपसे सम्भव नहीं है, क्योकि मोक्ता आत्मासि भोग्य संमूदाय अत्यन्त 
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थत्वाद्धोग्यजातस्योपचारिकं द्रष्न्यमिति । # एवं प्रापे व्रमः-परमात्मोपदेरा एवायम्‌ । 
कस्मात्‌ ए वाक्यान्वयात्‌) वाक्यं हीदं पोर्वापयंणावेक्ष्यमाणं परमात्मानं प्रति अन्वितावयवं 
लक्ष्यते । कथमिति, तदुपपाद्यते-'अष्टतत्वस्य तु नाशास्ति वित्तन' इति याक्ञवस्क्यादुपश्चुत्य 
येनाहं नाता स्यां किमहं तेन कुया यदेव भगवान्वेद तदेव मे बहि" दत्यस्रतत्वमाश्ासानाया सैत्रेय्या 
याज्ञवत्क्यत्मविज्ञानमिदमुपदिङ्ति। न चान्यत्र परमात्मव्रिज्ञानादमरुतत्वमस्तीति 
श्चतिस्मृदिवषदा वदन्ति । # तथा चात्मविज्ञानेन सवंविज्ञानमुच्यमानं नान्यत्र परमकारण- 
विज्ञानान्मुख्यभमवकल्पते। नचेतदोपचारिकमाश्रयितं शक्यम्‌, यत्कारणभास्मविज्ञानेन 
सवंविज्ञानं प्रतिज्ञायानन्तरेण ग्रन्थेन तदेबोपपादयति-्रह्म तं परादादयोऽन्यन्नाव्मनो ब्रह्म वेद्‌ 
इत्यादिना । यो हि ब्ह्मक्चजादिकं जगदात्मनोऽन्यत्न स्वातन्त्रयेण छन्धसद्धावं परयति तं 
मिथ्यादद्िनं तमेव भिथ्यादष्रं ब्रह्मश्चजादिकं जगत्पराकरोतलीति भददश्िमपोद्य "ददं सवं 
यदयमारमा' इति स्वस्य वस्तुज्ञातस्यात्पाव्यतिरकमवतारयति दुन्दुभ्यादिषष्टान्तेश्च' ( च० 
४।५।८ ) तमेवान्यतिरेक द्रढयति । “अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितमेतद्यदग्वेदः' (ब्र० ४।५।११) 
विद्धान्ती-एेसा प्राप् शोनेपर हम कहते है-परमात्माका ही यह उपदेश है, किससे ? इसमें 
ही वाक्योके अन्वय होनेसे । पूर्वापरके पर्यालोचनसे इस वाक्यके अवयव अवेक्ष्यमाण परमात्मामे ही अन्वित 
लक्षित होते हैँ । कंसे अन्वित होते है ? उसका उपपादन करते ह “अग्रतत्वस्य ०" (अमृतत्वकी तो वित्तसे 
आशा नहीं है) इस प्रकार याज्ञ वत्क्यसे सुनकर "येनाहं ° { जिससे मै अमर नहीं हो सकती, उसे 
लेकर मै क्या करूंगी ? ह मशवनु ¡ जो अमृतत्वका साधन जानते हों वही मून्षे बतलावे } इस तरह 
भमृतत्वकी आशा रखनेवारी मंत्रेयीको याज्ञवल्क्य इस आत्पविज्ञानका उपदेश करते टँ । परमात्म- 
विज्ञानके सिवा अमूतत्वकी प्राप्ति नहीं है, एेसा श्रुति ओर स्मृति वचन कहते हँ । उसी प्रकार आत्म- 
विज्ञानसे कहा हुआ जो सवविज्ञान दै वहु पर कारण विज्ञानके विना मूख्यरूपसे नहीं हो सकता, यह्‌ 
कथन ओौपवचारिक भी ग्रहण नहीं किया जा सकता, क्योकि आत्मविज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर 
(रह्म तं ० ( ब्राहमण जाति उसे परास्त कर देती है, जो ब्राह्मण जातिको आत्मासे मिष्न समक्षता है ) 
इत्यादि अग्रिम ग्रन्थसे उसीका उपपादनं करतादहै। निख्वयजो ब्रह्म क्षत्र आदि जगतुको आत्मासे 
न्यत्र ( भिघ्न ) स्वतन्तररूपसे सत्तावाखा देखता है, वही मिथ्यादृष्ट ब्रह्म क्षत्रादि जगत्‌ उस मिथ्या- 
दर्शीको कल्याणमा्ंसे भ्रष्ट कर देता है, इस प्रकार भेदट्टिकां निषेधकर "हदं सर्व ° ( यह जो कुछ 
है वह सब यह आत्मा है ) इस तरह सम्पूणं वस्तुसमुहको आत्मासे अभिन्न अवतरण कहता है 
दन्दुमि आदि दष्टान्तोसे" उसो अभेदको हढ करता है । अस्य महतो०' ( जो यह ऋष्वेद है वह इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
मिन्नरहै, तो मी गौणरूपसे सम्मवदटै, कारण किं मोग्य समुदाय मोक्तके चिए होतारै, मोक्ता 


जीवका ज्ञान होनेपर तदाधरित मोग्य समुहुका मी ज्ञान सुतरांहो जातादटै, इसलिए “आत्मा वा अरे 
दष्टम्यः' इत्यादि श्रति वाक्योसे जीवात्माका ही द्रष्टव्य आदिरूपसे उपदेश दै । 


# सि ०-पुर्वापर वाक्योके पर्यालोचनसे “आत्मा वा अरे द्टम्यः' इत्यादि वाक्योमे परभात्माका 
ही उपदेश अवगत होता है, क्योकि सारा मत्रेयीव्राह्यण ज्ञेय ब्रहम ही समन्वित है । 


® जसे दुन्दुभि, शंख मरौर वीणाके सामान्य शब्दके ज्ञानसे गृह्यमाण तत्‌ तत्‌ अवान्तर विशेष 
शब्द शक्तिके ग्रहणसे ग्राह्य रजतके समान समान्यशब्दमे कल्पित ह, उससे भिन्न नही है, वसे 
आत्माके मानसे मास्य सब आत्ममात्र है यह निचित है इस प्रकार एक विज्ञानसे सवंविज्ञानको 
प्रतिज्ञा होनेसे ब्रह्मका निश्चय होता है । सवखष्टत्वादि लिद्धसे मी ब्रह्मका निर्वय होता दै । किच 
(त यथा सर्वासामपां समुद एकायनमेवं सर्वेषां स्पर्शानां त्वगेकायनम्‌" ( ब०.२।४।११ ) ( जसे 
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इत्यादीना च पकृतस्यात्मनो नामरूपकमध्रपञ्चकारणतां व्याचश्चाणः परमात्मनसेनं 
गमयति । (्तथैवैहायनप्रक्रियायामपि' (जर° ४।५।१२) सविष्रयस्य सेन्द्रियस्य सान्तःकरणस्य 
प्रपञ्चस्यैकायनमनन्तरमबाद्यं छत्स्नं प्रज्ञानघनं व्याचक्षाणः परमात्मानमेनं गमयति । 
तस्मात्परमात्मन एवायं दशंनाद्युपदेश् इति गम्यते ॥१९॥ 
यत्पुनरुक्तम्‌-ग्रियसंसूचितोपक्रमादविज्ञानात्मन एवायं ददानायुपदेक् इति, बूमः- 
प्रतिज्ासिद्रलिङ्गमाहमरभ्यः ॥२०॥ 
पदच्छेद--प्रतिज्ञासिद्ध :, किङ्धम्‌, आदमरथ्यः । | 
सूत्राथं--(प्रति्ञासिद्धेः) ` एकके विज्ञानसे सबका ज्ञान होतां दै" . इत प्रतिज्ञाकी सिद्धिरभे (लिङ्खम्‌) 
जीव ब्रह्मके अभेदांशको लेकर जीवका उपक्रम हेतु है, एसा (आदमरथ्यः) आद्मरथ्यं आचायेका मत है । 
# अस्त्यत्र प्रतिज्ञा "आत्मनि विज्ञाते सवंमिद्‌ं विक्तातं सदसि, शरद्‌ सच यदयमात्मा हति 
च । तस्याः प्रतिज्ञायाः सिद्धि सुचयव्येतलिज्गं यस्पियसंसृचितस्थात्मनो दष्टन्यत्वादि 
संकीतनम्‌ । यदि हि विज्ञानात्मा परमात्मनो ऽन्यः स्यात्ततः परमा तमेबिज्ञानेऽपि विज्ञानात्मा 
न विज्ञात इत्ये कविक्ञानेन सर्वविक्ञानं यत्प्रतिज्ञातं तदधीयते । तस्मात्प्रतिक्ञासिद्धश्थं 
विज्ञानात्मपरमास्मनोरमेदांरोनोपक्रमणमिल्यारमरथ्य आचा्थो मन्यते ॥२०॥ 


सत्य ब्रह्मका निःश्वास है ) इत्यादिसे प्रकृत आत्मामे नाम, रूप, कम प्रपच्चकी कारणताके व्थाख्यानकी 
इच्छा करते हुए इस परमात्माका अवगम-बोध कराते हैँ । “उसी प्रकार एकायनप्रक्रियामे मी' विषय 

इन्द्रिय मौर अन्तःकरणके साथ सम्पूण प्रपच्चका एक जाघार बाह्य ओर जाम्यान्तर भेद रान्य, अखण्ड 
ओर प्रज्ञानैकरसके व्याख्यानकी ईच्छा करते हुए याज्ञवल्क्य इस परमाए्माका ही बोध कराते हँ, इससे 
ज्ञाठ होता है कि परमात्मक ही यहु दशनादि उपदेदा है ॥१९॥ 


जो यह कहा गया है कि प्रिय शब्दसे सूचित भोक्ता आात्माके उपक्रमसे विज्ञानारमाका ही यहु 
दशन आदि उपदेश है, उसवर हम कहते है 


आत्मनि विज्ञाते ०" (आत्माका विज्ञान होनेपर इस सम्पूणं प्रपच्चका ज्ञान हो जाता है) भौर 
इदं सव ०” ( यह आत्मा ही यह सब कु है ) ठेसी यहाँ प्रतिज्ञा है । प्रिय शब्दस संसुचित आत्मा- 
कांजोद्र्टव्यत्वादि संकीतंन है, यह्‌ लिङ्ग उस प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सुचिते करता है । यदि विज्ञानात्मा 
परमात्मसि अन्य हो तो परमात्माका विज्ञानं होनेपर मी विज्ञानास्मा विज्ञात न होगा, इस प्रकार एक 
का विज्ञान होनेसे वका विज्ञान होता है यह जो प्रतिज्ञा की गई है वहु बाधित हो जायगी । इसलिए 
प्रतिन्ञाकी सिद्धिके किए जीवात्मा ओर परमात्माके अभेदांशको केकर उपक्रम है, . ईसं प्रकार आरमरथ्य 


आचाय मनते है ॥२०॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सब जलोका सभद्र एकमात्र जाघ्रयदहै, वसे सब स्पर्शोका त्वक्‌ एकमात्र आश्रय है) यहां कायंका 
कारणमें लय भ्रुतिको विवक्षित है, अतः प्रपश्चरूप कायंका ब्रह्मम ऊय प्रविपादन करनेके किए. “एवं 
सवेषामात्मैकायनम्‌' ( सबका मात्मा एकमात्र आश्रय दै ) इस वाक्यका अध्याहार करना चाहिए । 
इस प्रकार एकायन ( प्रखयकाल ) प्रक्रियासे प्रपच्चका आश्रय ब्रह्म सिद्ध होता है। अतः जीवसे 
समस्त॒जगत्‌की उत्पत्ति आदिके संमव न होनेसे मत्रेयीब्राह्यणमे उपदिष्ट आत्मा परमत्मादहीदै। 
किच्च “अमृतत्व फलसे उपक्रम, मघ्यमें भआत्मविज्ञानसे संवंविज्ञानकी प्रविज्ञा, अन्तम “महद्धतमनन्तं 
इत्यादि मेत्रेथीब्राह्मणमें ब्रह्य ही प्रतिपाद्य है जीवात्मा नहीं । उसके विज्ञानसे ही मोक्तु मोग्यसमुहके 


ज्तानकी प्रतिज्ञा मो सिद्ध होती है ।. मतः (आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" इत्यादिः श्रतिवाक्योमे परमात्मा 
दी द्रष्टव्य आदि रूपसे उपदिष्ट है । इसका फल पूवंके समन है ॥१९॥ 
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उत्रमिप्यत एवंभावादित्यीडलोमिः ॥२१॥ 
पदच्छेद--उत््रमिष्यतः, एवंमावात्‌, इत्ति, ओडलोमिः । 

सूजार्थ-- (उत््रमिष्यतः) ब्रह्म साक्षात्कार होनेके अनन्तर देह आदि संवातसे उत्करमण करते 
हुए जीवका ( एवंमावात्‌ ) परमात्माके साथ एेक्य होता है । इस्त भविष्यत्‌ अभेदको लेकर जीवका 
उपक्रम है, ( ओद्लोभिः ) यह ओौडखोमि आचायंका मत है । 

# विज्ञानारमन एव देहेन्द्रियमनोवुद्धिसंघातोपाधिसंपर्कात्कलुषीभूतस्य ज्ञान 
ध्यानादिसाघनायुष्ठानात्संप्रसन्नस्य देहादिसंघातादुत्कमिष्यतः परमात्येक्योपपत्तेरिदम 
मेदेनोपक्रमणमित्योड़लोमिराचार्यो मन्यते । श्रतिश्चैवं भवति- "एष संप्रसादोऽस्माच्छरीरा 
त्समुस्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रपेणामिनिष्पद्यतेः (छा० ८।१२।३) इति । क्चिच्च जीवाश्रय 
मपि नामरूपं नदीनिद रांनेन ज्ञापयति--श्यथा न्यः स्यन्दमानाः समुद्रेऽस्तं गच्छन्ति नामरूपे 
विहाय । तथा विद्वान्नामरूपाद्विमुक्तः परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम्‌" ( मृण्ड० ३।२।८ ) इति । यथा 
लोके नद्यः स्वाश्रयमेव नामरूपं विहाय समुदरमुपन्त्येवं जीवोऽपि स्वाश्रयमेव नामरूपं 

विहाय परं पुरूषमुपेतीति हि ताथ; प्रतीयते र छ्ान्तदा्ए्रन्तिकयोस्तुल्यताये ॥२९॥ 

देह, इन्द्रिय, मन भौर बुद्धिके संघातरूप उपाधिके सम्बन्धसे कलुषित विज्ञानात्माका ही ज्ञान, 
ध्यान आदि साधनोके अनुष्ठानसे संप्रसन्न हुए दष्ट देहादि संघातसे उत््रमण होनेपर परमात्माके साथ 
एेक्य उपपन्न होता है, घतः यहः उपक्रम अभेदसे है, ठेसा ओौडुलोमि आचायं मानते दँ । श्रुति भी एसी 
ही है--"एष सम्प्रसादो °* ( यह सम्प्रसाद-जीव इस शरीरसे समूत्थानकर - .आनात्माभिमान त्यागकर 
परमज्योतिको प्राप्तं हो मने स्वरूपम स्थित होता है ) कहीपर जीवाध्रय नाम कूपको मी गौडुलोमि 
आचायं नदीके दृष्टान्वसे ज्ञापन कराते है-पयथा नद्यः स्यन्दभानाः०' जसे लोकम नदिर्यां स्वाश्रय नाम- 


रूपका त्यागकर समूद्रको प्राप्त होती है, वसे जीव भी स्वाश्रय नाम-रू्पका त्याशकर परम पुरुषको 
प्राप्त प्रोता है, यर्हा हष्टान्त ओर दाष्टन्तिकी तुल्यताके लिए एेसा अथ प्रतीत होता है ॥२१॥ 


सत्यानन्दी-दौीपिका 

® अग्नि ओर विस्फुलिद्धोकी तरह जीव ओर ब्रह्मका भेद तथा अभेद है । अभेद अंशको ठेकर 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" यह्‌ जीवात्माका उपक्रम प्रतिज्ञाका साधक है, यह अ।दमरथ्य आचायंका मत है।।२०॥ 

# देह आदि संघातके साथ सम्बन्ध ॒होनेसे जीवका परमात्मासे संसारदशामे भेद है भौर 
बरह्मात्मत्व साक्षात्कार होनेपर अविर्या . तथा देह - आदि संघातसे मुक्त होनेसे मुक्तिदशामें जीवका 
परमात्माके साथ अभेद होता है । इस प्रकारं पाचरात्र मी कहते ह - 

 जमुक्तेमेद एव स्याज्ीवस्य च परस्य च । मुक्तस्य तु न भेदोऽस्ति भेदहितोरमावतः” ॥ 

(मुक्ति पयन्तं जीवं ओर परमात्माका भेद हीह, मृक्तिदश्मे तो भेद हैतुके जमाव होनेसे 
जीवका परमात्माके साथ भेद नहीं है) इस मविष्यतु वृत्तिं अभेदको लेकर “आत्मा वा अरे द्ष्टभ्यः' 
यह्‌ उपक्रम दै । इस विषयमे "एष सम्प्रसादः' यह श्रुति मी है । अब तक तो देहादि उपाधिसे जीवात्मा 
कलुषित कहा णया है, परन्तु भव तो जीवमें क्वचिच्च" आदिसे नाम-रूप प्रपचका क्ा्रयस्वरूप कार्ष्य 
स्वाभाविकहै, जैत पाथिव परमाणम इ्यामत्व स्वामाविक है वहु पाकद्रारा निवृत्तदहो जाताहै 
वसे ज्ञान ध्यान आदिसे उस कारुष्यको निवृत्तकर जीव परसे पर दिव्य पुरुषको प्राप्त होता दै । इस 
विषयमे नदीका हणष्टान्त है । इस मतमें भविष्यत्‌ वृत्तिको केकर “तत्वमसि “अहु ब्रह्मास्मि" इत्यादि 
वाक्य ऊभेद परक समकषने चाहिए । °सिद्धान्तमे' ब्रह्यात्मैक्य ज्ञानसे पव जीवभेद आदि प्रपच्च भ्रान्ति 
माच्र-मिध्या है, ओडरोमिके मतम सत्य है । . सिद्धान्तमे नाम रूप उपाधिके धमं हैँ भौर इस मतम 
जीवात्माके हँ । इस प्रकार दोनोमे अन्तर ह ॥२१॥ | 


अधि० ६ सू० २२ ] भाषायुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २९३ 


अवस्थितेरिति कालद्रत्स्नः ॥२२॥ 
पदच्छेद-अवस्थितेः, इति, काशकृत्स्नः । 


सन्ाथ--( इति काराकृत्स्नः } एेसा काराङ्त्स्न॒ आचायकां मत है कि ( अवस्थितेः ) 
अविद्या कल्पितभेदसे ब्रह्य ही जीवरूपसे अवस्थित है, इसलिए जीवसे उपदेश्चका उपक्रम है । 


# अस्येव परमात्मनो ऽनेनएपि विज्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमिदममेदेनोपक्रम- 
णमिति कााक्कत्स्न आचायों मन्यते। तथाच ब्राह्यणम्‌--“जनेन जीवेनात्मनाुप्रविङ्य नामरूपे 
भ्याकरवाणि ( छा० ६।३।२ ) इत्येवंजातीयकं पर स्येवात्मनो जीवभ।वेनावस्थानं दशंयति। 
मन्जवण्श्च-सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि छत्वामिवदन्यदास्ते' (ते० आ० ३।१२।७) 

येवंज्ञातीयकः। न च तेजःप्रभ्रतीनां खष्ठो जीवस्य प्रथकखृष्िः श्रता, येन परस्माद्‌ात्मनोऽ- 
न्यस्तद्धिकारो जीवः स्यात्‌। कारारृस्स्नस्याचायस्याविङृतः परमेश्वरो जीवो नान्य इति मत- 
म्‌। आदमरथ्यस्य तु यद्यपि जीवस्य परस्मादनन्यत्वमभिपरेतं तथापि प्रतिज्ञ सिद्धेरिति सापे 
क्षत्वाभिधानात्कायंकारणमावः कियानष्यभिप्रेत इति गम्यते। # ओडुकोमिपश्चे पुनः स्पष्ठ- 
नेवाचस्थान्तरपेश्चौ भेदाभेदौ गम्येते । तज काशकृरस्नीयं मतं श्चत्यनुसारीति गम्यते; प्रति- 
पिप।दयिषितार्थानुसारात्‌ "तत्वमसि! हत्यादिश्चुतिभ्यः। एवं च सति तञक्ञानादमरतत्वमव- 
करपते। विकारात्मकत्वे हि जीवस्याभ्युपगम्यमने विकारस्य प्रकृतिसंबन्ये प्रख्यप्रसङ्गान्न 
काराक्रत्स्न आचायं इस प्रकार मानते रहँ कि इसी परमात्माकी इस जीवात्मरूपसे अवस्थिति 
होनेके कारण अभेदरूपसे यह्‌ उपक्रम युक्त है । उसी प्रकार “अनेन जीवेनास्मना °` ( मँ इस जीवातम- 
रूपसे तेज, जल ओर मन्न इन तीनों देषताओमिं अनुप्रवेशकर नाभ अओौर रूपको अमिव्यक्ति कष्टं } 
दस प्रक्रारका` ज्राहमणवाक्य परमात्माकां ही जीवात्मरूपते अवस्थान दिखलाता है । ओर “सर्वाणि 
रूपाणि ०' ( सवज्न समस्त चराचरको उत्पघ्नकर उनका नाम रख ओर उनपे प्रवेशकर भाषण आदि 
व्धवहार करता. हुआ रहता है ) इस प्रकारका मन्वभीहै। तेज आदिक सृ्िमे जीवकी पृथक्‌ सृष्टि 
श्रत नहीं है जिससे कि जीव परमात्मासे अन्य एवं उसका विकार हो । काशकृत्स्न अचायकां यहु + प 
है किं अविक्रत परमेश्वर ही जीव है अन्य नहीं है। आरमरथ्यको तो यद्यपि ` जीवात्माका परमात्मासे 
अनन्यत्व अभिप्रेत है, तो मी “प्रतिज्ञासिदधेः' इस. प्रकार सपेक्षत्वाभिधानसे यत्तकिचित्‌ कायकारणमाव 
मभिप्रेत है, पसा ज्ञाता होता है। पूनः ओौडलोमिके पक्षमे तो ससारदशाको अपेक्षते भेद ओर 
मोक्षावस्थाकौ अपेक्षासे अभेद स्पष्ट प्रतीत होता है। उन सब मतोमे आचाय काशकृत्स्तका मत श्रुति 
अनुरूप ज्ञातं होता है, कंयोकि 'तरवमसि' इत्यादि भ्रुतियों से प्रतिपादनके अमीष्ट अथंके अनुसार दै । 
श्रुति अनुरूप होनेसे उसके ज्ञानसे अमृतत्व हो सकता है । यदि जीवको ब्रह्मका विकारीत्मक स्वीकार 
किया जाय तो प्रकृतिक्े साथ सम्बन्ध होनेपर विकारका लय प्रसङ्ख हो जनेसे. उसके ज्ञानसे अमृतत्व 


सतव्यानन्दी-दी पिका 
* परन्तु यह्‌ मत असगरत है, क्योकि सत्य कोयं करण संघातवाला जीव यदि ्रह्यंसे अत्यन्तं 


भिन्नदहै तो मृक्तिमे उसका ब्रह्यके साथ अभेद अनुपपन्न है, इस अरुचिसे. “अवस्थितेरिति" आदि 
सूत्र कहते हैँ । आस्मरथ्थ आचायके मतम अग्नि ओर विस्फुलिद्खोंकी तरह जीवकौ परभात्मासे उत्पत्ति 
हेनेके कारण जीव ओर ब्रह्मका भेद सत्य.है। भेद अंशको केकर दोनोमें कायकारण मावदहै। 


प्रतिक्तासिद्ध : "एकके विज्ञानसे सबका ज्ञानं हो जाता है, इस प्रतिज्ञाकी सिद्धिम अभेद अंशको ठेकर 
यह्‌ जीविका उपक्रम है । 


# यद्यपि यथाग्नेः श्ुदाविस्छुरिज्गा भ्युच्रन्तये्मेवास्मादास्मनः स्वे प्राणाः ( जसे अग्निते 
छोटी-छोटी चिनगारियां निकलती है, वसे ही इस आत्मति प्राण उत्पन्न होति हैँ ) इत्यादि धरति 


३२४ ब्रह्मस्-शाङ्करभाष्य | अ०९पा०४ 


तज्ज्ञानादस्रतत्वमवकव्पेत। अतश्च स्वाश्रयस्य नामरूपस्यासंभवादुपाध्याश्रयं नामरूपं जीवं 
उपचयंते। अत एवोत्पत्तिरपि जीवस्य कचिदग्निविस्फुलिङ्गोदाहर्णेन श्रान्यमाणोपाध्याश्- 
यैव वेदितव्या।यदप्युक्तम्‌-प्रकृतस्यैव महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समु्थानं विक्ञानात्म- 
भावेन दद्ंयन्विज्ञानात्मन पवेदं द्रष्टव्यत्वं दरशंयतीति, तज्ापीयमेव निसून्नी योजयितन्या। 
& श्रतिक्लासिद्धरिङ्गमाद्मरथ्यः' । दद्‌ मत प्रतिज्ञातम्‌-आस्मनि विदिते सवं विदितं मवति' इदं सवं 
यदयमात्मा ।'(ृह ०२।४।६) इति च ।उपपादितं च सर्वस्य नामरूपकर्मप्रपश्चस्येकप्रसवत्वादेकः 
प्रखययत्वाच्च दुन्दुभ्यादिदष्ठान्तेश्च का्यकारणयोरव्यतिरेकप्रतिपादनात्‌। तस्या एव प्रति- 
ज्ञायाः सिद्धि सूचय्येतलिङ्गं यन्महतो भूतस्य द्रष्टव्यस्य भूतेभ्यः समुत्थानं विज्ञानात्ममा- 
वेनकथितमिल्याश्मरथ्य आचार्यौ मन्यते। अभेदे हि सस्येकविज्ञानेन सवविक्ञानं प्रतिज्ञातमव- 
कर्पतदति। “उत्क्रमिष्यत एवं मावादिव्यौडरोमिः'। उत्क्रमिष्यतो विज्ञानात्मनो ज्ञानध्यानादि- 
सामर्यात्संप्रसन्नस्य परेणात्मनेक्यसंमवादिदमभेदाभिधानमिव्योडुरोमिराचार्यो मन्यते । 
अवस्थितेरिति काश्रसनः' । अस्यैव परमात्मनो ऽनेनापि विक्ञानात्मभावेनावस्थानादुपपन्नमि- 
दमभेदाभिधानभितिकारदाकत्स्न आचायों मन्यते । #ननूच्छेदाभिधानमेतंत्‌ “एतेभ्यो भूतेभ्यः 


होता दहै । इसी कारण कहीं अग्नि भौर विस्फुलिङ्गोके उदाहरणसे सुनाई हुई जीवक उत्पत्ति मी 
उपाधिके आधित ही समक्षनी चाहिए । जो यह कह गथाहै कि प्रकृत द्रव्य महानुं सत्य स्वरूपका 
ही विज्ञानात्मरूपसे मृतोसे समूत्थान दिखलाते हए मुनि याज्ञ वल्क्य विज्ञानात्मा ही यह्‌ द्रष्टव्य है एेसा 
दिखलाते हैँ । उसमे मी इस त्रिसूत्रीकी योजना करनी चाहिए । ्रतिन्ञासिद्धेः' यर्हापर `अत्मनि 
विदिते° ( आत्मके विदित होनेपर सब विदित हो जाता है) ओर “ददं सवं ०" ( यह्‌ सब हश्य प्रपश्व 
आत्मा ही है) एसी प्रतिज्ञा की गई है । नाम, रूप भौर कमं ङप सारे प्रपञ्चका आत्मरूपत्व उपपादित 
दै, क्योकि एक उत्पत्ति स्थान ओर एक प्रलयस्थान होनेसे मौर दुन्दुमि भादि दशन्तोसे कायं गौर 
कारणका अभेद प्रतिपादित है । जो महानु सत्य भूत प्रष्टव्य ब्रह्मका भूतोत्ति विज्ञानात्मरूपते समुत्थान 
कहा गया है वह्‌ लिङ्ध इसी प्रतिज्ञाकी सिद्धिको सूचित करता है, एेसा आदमरथ्य आाचार्यका मत है, 
क्योकि अभेद होनेपर प्रतिज्ञात एक विज्ञानषे सवंविज्ञान उपपन्न होता है । “उत्करमिष्यतः०' उक्क्रमण करमे 
वाले ज्ञान, ध्यान आदिक सामथ्यसे सम्यक्‌ प्रसन्न हुए विज्ञानात्माका परमात्माके साथ एेक्य सम्मव होनेषे 
यह्‌ अभेद कथन युक्त है, एेसा ओडलोमि आचायं मानते हँ । “अवस्थितेरिति ० इसी परमात्माकी 
विज्ञानात्मरूपसे भवस्थिति होने यह्‌ अभेदका अभिघान उपपन्न है, एेसा ` काशृत्स्न जआचायं मानते 
है । परन्तु एतेभ्यो भूतेभ्यः०' ( यह प्रकृत द्रष्टव्य आत्मा ही पांच भूतरूप उपाधि से जीवमावको 


॥ | सत्यानन्द -दीपिका 
जीवकी उत्पत्तिका श्रवण होता है, तो भी यहु कथनं उपाधिकी उत्पत्तिको ठेकर समक्षना चाहिए । . 


# *आस्मनि विदिते०' इस श्रुतिसे एकके विज्ञानसे सवके ज्ञानक प्रतिज्ञा दिखलाई गई है 
भौर “इदं सवं यद्यमाप्मा' इस शास्त्रसे आत्माकी सर्वात्मकता दिखलाक्रर उक्त प्रतिज्ञाका उपपादन 


किया गया है । यदि भेद सत्य हो तो एक विज्ञानसे सवविज्ञानकी प्रतिज्ञा उपपश्न नहीं होगी । भेदाभेद 
वादमें अभेद पक्षको लेकर प्रतिज्ञा उपपन्न होती है । 


® “एतेभ्यो भूतेम्यः' इस श्रुतिका तात्पयं विम्ब-प्रतिबिम्ब वादमें है । जसे उदकपुणं पारमे 
बिम्बभूत सूर्यादिका ्रतिबिम्ब पड़ता है, उस प्रतिबिम्बके आधार मूत जलका नाडा होने पर प्रतिबिम्ब 
नष्ट हुज। प्रतीत होता है, वस्तुत उसका बिम्बरूप होना ही नार कहा जता है । "न प्रेत्य संज्ञास्ति' 
'भरणनन्तर संज्ञा नहं रहती" इस श्रुतिमायका मी यही चात्पयं है कि बृद्धि आदि उपाधिवश बिम्बभूत 


अधि० ६ स्‌० २२] भाषायुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदहित २२५ 


समुत्थाय तान्येवानुविनद्यति न प्रेय संक्ञास्ति' (रह ° २।४।१२) इति, कैथमेतदमेशाभिधानम्‌ ए 
सैष दोषः, विरोषविज्ञानविनाद्ाभिप्रायमेतद्विनाशाभिधानं, नार्मोच्छेदाभिंप्रायम्‌। अत्रेव 
मा मगवानम्‌सुहन् प्रस्य संज्ञास्ति' इति पय॑-युज्य स्वयमेव श्चत्याऽर्थान्तर स्य दरितत्वात्‌-न 
वा अरेऽह मोहं बवीम्यविनाशौ वा अरेऽयम(त्मानुच्छित्तिधर्मा मान्नरासंसग स्त्वस्य मवति' इति । 
एतदुक्तं भवति- कूटस्थनित्य एवायं विज्ञानघन आत्मा नास्योच्छेद प्रसङ्गो ऽस्ति । मात्ना- 
भिस्त्वस्य भूतेन्द्रियरक्चषणाभिरविचारृताभिर संसग विद्यया भवति। संसगाभावे च तत्क 
तस्य विदोषविज्ञानस्याभावान्न प्रेत्य संज्ञास्तीर्युक्तमिति। यदप्युक्तम्‌-'विज्ञातारमरे केन विजा- 
नीयात्‌ हति कतंवचनेन्न राब्देनोपसंहाराद्धिज्ञानातमन एवेद द्रष्टव्यमिति, तदपि कादाघत्स्नी 
येनैव दशनिन परिहरणीयम्‌। # अपि च यन्न हि दरेतमभिव मवति तदितर इतरं पश्यति, {ब्ञ०२।४।१३) 
इूव्यारभ्याविद्याविषये तस्येव दहांनादिलक्चणं विशेषविज्ञानं प्रपश्चय "यत्रत्वस्य सवमात्म॑वा 


प्राप्त होक, विद्यासे उपाधिकौ निवृत्तिके बनन्तर नाडको प्राक्त हो जाता है, देहिन्द्रिय मावसे मुक्त. 
होनेपर इसकी कोई विशेष सज्ञा नहीं रहती) इस प्रकार यह तो उच्छदका अमिधान है, यहु अभेदका 
अमिधान कंसे है ? यह दोष नहीं है, क्योकि यह्‌ विनाशका अभिधान तो विशेष विज्ञानके विनाशक 
भमिप्रायसे है आत्मोच्छेदके अमिप्रायसे नहीं दै, कारण कि “अत्रेव मा मगवानमू० ( हे भगवनु ! 
शरीरपातके अनन्तर कोई विशेष सज्ञा नहीं रहती, एेसा कुकर ही मापने मृन्षे मोहुमे डाल दिया है) 
इस प्रकार पयनुयोग (शंका) कर श्रुतिने स्वयं ही अन्य अथको दिखाया है । न वा अरे०' (याज्ञ वल्क्य- 
अरे मतरेयी ! मै मोहका उपदेश नहीं कर रहा हँ । नाशटेतु रहित होनेसे यह बात्मा अविनायी है, 
देह, इन्द्रिय आदिके साथ इसका संसगं नहीं है ) वात्पयं यह दै कि यह्‌ अत्मा कूटस्थ, नित्य, विज्ञा- 
नैकरस है, इसके उच्छदका प्रण ही नहीं है । अविद्यत मतेद्धियात्मक मात्राओं के साथ इसके संसगं- 
का अमाव विद्यासे होता है। संसगके अमाव होनेपर संसगकरेतं विरोष विज्ञानके अमाव होनेसे 
न प्रेत्य सं्तास्ति' एेसा कहा है । “विक्ञातारमरे०' ( हे मत्रेयी ! विज्ञाताको किससे जनि) इस प्रकार 
कतृ वाचक शब्दसे उपसंहार होनेश्च विज्ञनात्मका ही यह्‌ द्रश्व्यरूप उपदेश है, एेसाजो' कहारहै, 
उसका भी काशकृःस्नकै दशंनसे ही परिहार करना चाहिए । भौर भी भ्यन्न हि०ः ( परन्तु 
जर्हा-अविद्यावस्थामे द्रत-सा होता है वहां अन्य अन्यको देखता है ) एसा आरम्मकर अविद्या विषयमे 


उसीके ददान आदि रूप विशेष विज्ञानका प्रपन्चकर “यन्न त्वस्य °` (किन्तु जहाँ-विद्यावस्थामें इसके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
परमात्मा ही प्रतिबिम्बरूपसे जोव मावको प्राप्त हुआ है, "अहं ब्रह्मास्मि" इस प्रकार प्रत्यग्मिन्न ब्रह्मज्ञान ` 


से अविद्या ओर तन्मुखक उपाधिके विलय होने पर प्रतिबिम्बरूप जीव कहां गया ? एेसा सन्देह होता 
दै । परन्तु वह्‌ तौ कहीं गया नहीं, केवर बिम्बभुत परमात्मरूपसे अवस्थित है । पह मी ब्रह्यस्वरूप 
ही है, किन्तु उपाधिवश पृथक्‌-सा प्रतीत होता है । अव उपाधि के विलय होने पर बिम्बरूपसे प्रतीत 
होता है "न प्रेत्य संज्ञास्ति' सुषुप्तिमे मी यह भरुत्यथ गाया जाता है, उसमें जाग्रत्‌, स्वप्न विषयक 
विदषज्ञान नहीं रहता, क्योकि उसमे ज्ञानके देतुभूत मन इन्द्रिय आदिका विलय हो जातारहै, इस 
अर्मिप्रायसे एेसा श्रुति में वर्णन है, स्वरूपभूत ज्ञानको लेकर नही, कारण कि यहु दूटस्थ नित्य ज्ञान 
स्वरूप है । किन मंत्रेयीकी यह ख््ाहै किं नम्रस्य संज्ञास्ति' इस वाक्यम मरणानन्तर आत्मौका 
नार प्रतीत होता है, उसके नाश हो जानेसे ज्ञानघे प्रतिपादित अमृतत्वकी प्राप्वि अयुक्त है। तब 


याज्ञ वत्कयने अत्माको अविनाद्ची कहकर म त्रेयीकी चङ्का निवत्त की, अतः "न प्रेय संज्ञास्ति" यह्‌ वाक्य 
विशेष विज्ञानके नाशके अमिप्रायसे है आत्माके नारके अभिश्रायसे नहीं । 


# अरमरय्य भौर ओडुलोमि इन दोनों कै मतमे सत्यभेदका अद्खीकार होनेषे केन एसा 


३६ ब्ह्मस्न-दाङ्करभाष्य [ अ० १ पा०४ 
भूततत्केन कं पयत्‌" इत्यदि विद्याविषये तस्येव द्टंनादिरक्षणस्य विरोषविन्ञानस्याभाव- 
मभिदधाति ! पुनश्च विष्य(भावेऽपि आत्मानं विजानीयात्‌ इत्याशङ् ध विज्ञातारमरे केन 
विजानीयात्‌ ' इताह । ततश्च विशशेषविन्ञानाभावोपपादनपरत्वाद्वाक्यस्य विज्ञानधातुरेव 
केवलः सन्भूतपूर्चंगत्या क्ठंवचनेन तृचा निरदिं्ट इति गम्यते। दरिोतं तु पुरस्तात्काशाक्क 
 रस्नीयस्य पक्षस्य श्रुतिमच्वम्‌। अतश्च विज्ञनलत्मपरमारमनोरविदयप्रत्युपस्थापितनामरू- 
` परचितदेहाद पाधिनिमितो भेदो न पार्माथिक इत्येषोऽथंः सवेवदान्तवादिभिरभ्युपग- 
न्तव्यः। सदेव सोभ्येदमय आसीदेकमेवाद्दितीयम्‌' (छा० ६।२।१) "आ्मेवेदं सवेम्‌' (छा ०७।२५।२) 
ब्रद्यवेदं सवम्‌" (मुण्ड ० २।२।११) ददं सवं यदयमात्मा" (बरु° २।४।६), (नान्योऽतोऽस्ति दष्टा' (बु° 

।७।२३), "नान्यदतोऽस्ति द्रष्ट" (ब्र ° ६।८।११) इत्येवेरूपाभ्यः श्रतिभ्यः। स्मृतिभ्यश्च "वासुदेवः 
सवंमितिः (गी ° ६।१९).शक्षे्रज्ञं चापि मां विद्धि सवक्षेतरेषु मारत' (गी ° १।३।२), (समं सव षु भूतेषु 
तिष्टन्तं परमेश्वरम्‌" (गी ० १३।२७) इत्येवंरूपाभ्यः; मेदद शंनापवादाच 'अन्योऽसावन्योऽहमस्मौति 
नस वेदं यथा पञ्ुःः (ज्रु०१।४।१०) “त्यो: स खलत्युमाप्नोति य इह नानेव परयति" (कू° ४।४।१९) 
इत्येवं जातीयक(त्‌ । “स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽख्तोऽमयो ब्रह्म" (बर° ४।४।२५) इति 
चात्मनि सर्वविक्रियाप्रतिषेधात्‌, अन्यथा च मुमुश्चुणां निरपवाद विक्ञानानुपपत्तेः; 
ख॒निशधिताथं्वाजुपपत्तेश्च । निरपवादं हि विज्ञानं सर्वाकाङ्कानिवतेकमात्मविष- 
यमिष्यते; वषेदान्तविक्ानसुनिश्चितार्थाः' ( सुण्ड० ३।२।६ ) इति च श्रुतेः । तत्र को मोहः क: 





सन आत्माहीदहो गया है वहां किससे किसे देखे) इत्यादि विद्याविषथमे उसके हौ दशंन आदि रूप 
विशेषविज नका अमाव कहते है । भौर विषयके अमावमे मी “आत्माको विचेषूपसे जनेः एेसी. 
जाय द्धाकर 'विक्तातारमरे०› एेसा कहा है । यह्‌ वाक्य विशेषविज्ञानके अमावका उपपादन करना है 
इससे एेसा ज्ञात होता रै किं केव विज्ञानेकरस ही भृतपूवंगति-अविद्यादशा से कतूंवाचक “तृच 'प्रत्ययसे 
निदिश्है। भौर यह पहलेदही दिखाया गया है कि काशङृत्स्नका सिद्धन्त श्रुति-अनुरूप है । 
इसलिए विज्ञानात्मा ओर परमाठमाका मेद अविदासे उपस्थापितं नाम-हपसे रचित-कत्पित देहादि 
उपाधिसे है पारमार्थिक नदीं है, एेसा अथं सव वेदान्तवादि्योको स्वीकार करना चाहिए, कथोकि 
सदेव ०'( हे सोम्य ! आरम्ममें यहु एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) “आल्मेवेदं ०” ( आत्मा ही यह्‌ 
` सवदै ) ब्रह्मदं०' (ब्रह्यही यह सनद) दुं सव०' ( यह सब आत्मा ही है ) नान्यो०' ( इससे 
अन्य द्रष्टा नहीं है ) "नान्यदतो °'( इससे अन्य द्रश नहीं है ) इस प्रकारकी श्रुतियां ओर "वासुदेव 
सवमिति' ( सक वासुदेव है ) कषेत्रं चापि०' (हे मारत | सव क्ेप्रोमे क्षेत्रज मूञ्ने जान ) समं 
 सतेषु०' { सम्पूण भूतोमे सममावसे स्थित परमेस्वरको देखताहै ) इस प्रकारकी स्मृतियां हँ । 'अन्यो० 
` ( यह अन्यहै, मै अन्य ह दस प्रकार जो उपासना करतादटै, वह्‌ पञुके समान दहै, ` तत्त्व को नहीं 
जानता ) त्यो: स०` ( जो अद्वितीय आत्मामे अनेक-सा देखता है, वह्‌ मृद्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता है ) इस प्रकारक श्रुतिर्योसे भेद दशंनका अपवाद है । क्योकि सवा एष० ( वही यह महानु 
अजन्मा आत्मा अजर, अमर, अमत एवं अमय ब्रह्य है) इस प्रकार आत्मामे सब ्रियार्थोका 
प्रतिषेध है, अन्यथा मुमृक्षुओंको भपवाद ( बाध ) रहित ज्ञानकी अनुपपत्ति होगी मौर सुनिरिचताथंत्व- 
तत्तव निरचयकी मी अनुपपत्ति होगो, क्योकि सवं आकाक्षा्का निवतंक अपवाद रहित आत्मविषयक 
सत्यानन्द -दीपिका 
` आक्षेप युक्त.नहीं है । काशङ्त्स्कै .मतमे तो जीव ब्रह्मकां अत्यन्त अभेद दहै, इसक्िए विज्ञानके 


कारकका अमाव होनेसे "केन" यहु आक्षेप युक्त है । उस भतम मनः कत्पित विज्ञातृत्व मुक्त ब्रह्मात्मामं 
अविद्ादशामे कतु वाचक "तृच्‌" प्रत्यय द्वारा विज्ञातृत्वका प्रयोग किया गया है। 


अधि० ७ स्‌० २ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ३२७ 


शोक एकत्वमनुपरयतःः' ( इंश्ा० ७ ) इति च । “स्थितग्रज्ञरक्षणस्स्तेश्च ( गी० २।५४ ) स्थिते 
च क्षेतरज्ञपरमामेकः्वविषये सम्यग्द रने क्षेजक्ञः परमात्मेति नममा्भेदात्‌, क्षेत्रज्ञो ऽयं 
परमात्मनो भिन्नः परमातमाऽयं क्षेचज्ञाद्धिन्न रव्येवंजातीयक आत्मभेदविषयो निर्बन्धो 
निरथंकः। एको ह्ययमात्मा नाममाजमेदेन बहुधाभिधीयत इति । # नहि "सस्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म । यो वेद निहितं गुहायाम्‌" ( तै° २।६ ) इति कांचिदेवैकां गुहामधिक्ृत्येतदुक्तम्‌। न च 
ब्रह्मणोऽन्यो गुहायां निहितोऽस्ति, (तस्सा तदेवानुप्राविशत्‌" ( तै° २।६ ) इति खष्टुरेव 
प्वेशध्वणात्‌ । ये तु निबन्धं कुवन्ति ते बेदान्ताथं बाचमानाः श्रेयोद्वारः सखम्यग्दरानमेव 
बाधन्ते । कृतकमनित्यं च मोश्चं कल्पयन्ति । न्यायेन च न संगच्छन्त शति ॥ 2२ ॥ 
( ७ प्रकृत्यधिकरणाम्‌ सू० २२-२७ ) 
प्रकृतिश्च प्रतिज्ञ दष्टान्तानुपरोधात्‌ ॥२२॥ 

पदच्छेद प्रकृतिः, च, प्रतिज्ञादृष्टन्तानुपरोधात्‌ । 

सूञज्ञाथं--( प्रकृतिरुच ) ब्रह्म उपादानकारण ओौर निमित्तकारण मी है, ( प्रतिज्ञाहशन्तानु- 
परोधात्‌ ) क्योकि “येनाश्रुतं श्रुतं भवति" इस प्रकार एक विज्ञानसे सवं विज्ञानकी प्रतिज्ञा ओर "यथा 
सोम्येकेन मृ्तिण्डेन ०' इस तरह टष्टान्तका सामंजघ्य है \ | 

# यथाभ्युदयहेतुत्वाद्धमो जिज्ञास्यः" एवं निःश्रेयसहेतुरवाद्‌ब्रह्म जिज्ञास्यभिव्युक्तम्‌। 

विक्ञानही इश्टै। कारणं कि वेदान्तविज्ञान०'. ( जिन्होने वेदान्तविज्ञानसे जेय अथंका अच्छी 
प्रकार निरय कर लिया है ) मौर (तत्र को मोहः०' (उसः समय एकत्व देखनेवारे उस विद्ानुको क्या 
मोह ओर क्या शोक है) एेसी श्रुति्ां ह । 'स्थितप्ज्ञका लक्षण करनेवाली स्मृति भी है । इस 
प्रकार क्षेत्रज्ञ ओर परमात्माका एकंत्व विषयक सम्यग्‌ ज्ञान निचित होनेपर क्षेत्रज्ञ परमात्मा इस 
प्रकार नाममात्रके भेद होनेसे यह्‌ क्षेत्रज्ञ परमात्मासे मिन्न है, यह परमात्मा क्षत्रज्ञसे भिन्न है इस 
प्रकारका आत्मामं भेद विषयक आग्रहं व्यथं है । यह एक ही. आत्मा नाममात्रके भेदसे बहुत प्रकारे 
कहा जाता दै । “सत्यं °` ( ब्रह्य सत्य, ज्ञान ओर अनन्त है, जो पुरुष उसे बुद्धिरूप परमाकाशम निहित 
जानता है ) यहु कथन किसी एक गुहाके उदेश्यसे नहीं कहा गया है [ किन्तु समष्टि बुद्धिरूप गहाके 
उदेश्यसे है ] भौर ब्रह्मसे अन्य मी गुहाम निहित नहीं है, क्योकि 'तत्सृष्ा०* ( इसे रचकर वह्‌ 
इसीमे अनुप्रविष्ट हो गया ) इस प्रकार खशके ही अनुप्रवे्की श्रुति है । परन्तु जो माचायं [भेदादिका] 
आग्रह्‌ करते हैँ वे वेदान्ताथं ( अत्यन्त दुःख निवृत्ति ) का बाध करते हुए श्रेय दार-सम्यग्‌ ज्ञानकाही 
बाध करते हैँ । कायं ओर अनित्य मोक्षकी कल्पना करते हैँ ओर न्यायका अनुसरण नहीं करते ॥२२॥ 

जो यह्‌ कहा गया है कि जसे मभ्युदयका हेतु होनेसे धम जिज्ञास्य है, धसे मोक्षकर रतु होनेषे 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

® भेदाभेदवादी आरमरथ्यका मत ओर मोक्षदा अभेदवादी ओौडुखोमिका मत “एकमेवा- 
हितीयम्र' "नेह नानास्ति किञ्चन" "तवमसि" अह ब्रह्मास्मि' (नान्योऽतोऽस्ति ष्ट हत्यादि भेद 
बाधक शौर अभेद प्रतिपादक श्रुतियोसे बाधित हि । भेदाभेदवादी मोक्षको ज्ञानं ओर कमं साष्य मानते 
है, उनके मतसे मोक्षमे अनित्यत्वं दोष तो वच्रर्ेप है । जो क्रिया साघ्यदहै वहु अनित्य, यह्‌ न्याय 
है, इस न्यायसे भी बाधित है । वेदान्तमतमें अनथकी निवृत्ति ज्ञान साष्य होनेसे ओर नित्यमूक्त 
आत्ममात्र होनेसे कोई दोष नहीं है । इससे यह्‌ सिद्ध होता है किं जीव ब्रह्यका अत्यन्त `अभेद है ओर 
-मत्रेयीत्राह्यण प्रत्थगमिन्न ब्रह्यमे ही समन्वित है ! पूवपक्षमे “आत्मा वा अरे दष्टव्यः' यह्‌ वाक्य जीवो- 
 पृसनापरक दै गौर सिद्धान्तमे ज्ञेय प्रत्यगमिन्न ब्रह्ममे इस -वाक्थका समन्वय फल है ॥ २२ ॥ 


२२८ ब्ह्मसू्-शाङ्करभाष्य | अ० १ पा०४ 


ब्रह्म च "जन्मा्स्य यतः' (व्र ° सू०१।१।२) इति रुश्चितम्‌ । तच्च छश्चणां घटरुचकादीनां मृत्सु 

वर्णादिवत्प्रकृतित्वे कुखाटस्वणंकारादिवन्निमिन्तत्वे च समानमित्यतो भवति विमरोः 

किमात्मकं पुनब्रंह्यणः कारणत्वं स्यादिति! तज्न निमित्तकारणमेव तावत्केवरं स्यादिति 
प्रतिभाति । कस्मात्‌ १ रेश्चवृर्वक्ृकर्त॑त्वश्रवणात्‌ । देश्चापूर्वकं हि ब्रह्मणः कतत्वमवगम्यते 
स दक्षाचक्रे (प्रण ६।३) “स प्राणमसृजत" .भ्र०° ६।४) इत्यादिश्चतिभ्यः । ईश्षापूव॑कं च कतैत्वं 
निमित्तकारणेष्वेव कुलाला द्रम्‌ । ®अनेककारकपृूविका च क्रियाफलसिदधि रोके दष्टा, 
स च न्याय आदिककयंपि युकः संक्रमयितुम्‌; ईण्वरत्वप्रसिद्धेश्च-दईभ्वराणां हि राजवेव- 
स्वतादीनां निमिन्तकारणत्वमेच्र केत्रल प्रतीयते, तद्वत्परमेश्वरस्यापि निमित्तंकारणत्वमेव 
युक्तं. प्रतिपत्तम्‌ । कायं चेदं जगस्सावयवमचेतनमशयुद्धं च दर्यते, कारणेनापि तस्य तादो 

नैव भवितन्यम्‌; कायकारणयोः सारूप्यद शांनात्‌ । ब्रह्म च नेवंखश्षणमवगम्यते "निष्कलं 
निष्कियं शान्तं निरवयं निरज्ञनम्‌' ( शे ° .६।१९ ) इत्यादिश्चुतिभ्यः। पारि शहोष्याद्‌ब्रह्मणोऽन्यदु 


ब्रह्म जिश्ञास्य हँ । भौर (जन्माद्यस्य यतः" इस सूत्रसे ब्रह्यंका लक्षण कहां गया है । उस लक्षणसे ब्रह्म 
घट, आमूषण आदिक प्रति मृत्‌ ओर सुवणं आदिके समान उपादानकारण भौर कुम्हार, सुवणं 
कार आदिके समान निमित्तकारणं हैः यह्‌ समान है, £सपे संशय होता है कि ब्रह्म किस प्रकारका कारणं 
है ? पूवपक्षी--रेसा प्रतीत होता है. किं दोनों कारणोमे से ब्रह्य केवल निमित्तकारण ही है, क्रिससे ? 
इससे कि ईक्षण पूवंक. कलुत्वका श्रवण दै । “स दक्षाचकरे' ८ उसने ईक्षण किया ) स प्राणमसृजत 
( उसने प्राणकी सृष्टि की ) त्यादि श्ृतियोसे प्रतीत होतादहै किब्रह्य ईक्षण पूवक कर्ता है। ईक्षा- 
पूवक कलृंत्व कुम्हार भादि. निमित्तकारणोमं ही देखा जाता है । अनेक कारक ( कर्ता, कर्मादि) 
पूवक क्रियाके फलकी सिद्धि कोकमे देखी.गर्ई है । मौर वह न्याय आदिकतमिं भी संक्रमित करना 
युक्त दै । ओौर ईश्वरत्वकी प्रसिद्धिसे मी [ ब्रह्म निमित्तकारण है ], क्योकि जंसे राजा .तवस्वत-मनु 
आदि ईश्वर केवल निभित्तकारणं ही प्रतीत होते है, वसे परमेश्वरको भी केवल निमिच् कारण समस्षना 
युक्त है । मौर कायंरूप यह जगत्‌ सावयव, अचेतन भओौर अशुद्ध देखा जाता है । उसका कारण भमी 
वसा ही होना चाहिए, बयोकि कायं कारणमें साटश्य देखा जाता है । परन्तु “निष्कल०' ( अवयव 
रहित, अक्रिय, शान्त ॒दोषरहित गौर निर्छेप ) इत्यादि श्रुतियोसे ब्रह्म एसा प्रतीत नहीं होता । अत 


परिशेषसे अर्थात्‌ प्रकृत ब्रह्मे प्रतिषेध भौर अन्यत्र प्रसक्तिके अमाव होनेसे ब्रह्मे भिन्न अगद्धि 


सत्यानन्दी-दीपिका 
¢ (जन्माद्यस्य यतः" इस लक्षणसूत्रे ब्रह्म सामान्यतः कारण प्रतिपादित है, तो ब्रह्य केवल 


केता होनेसे. निमित्तकारणं ही है भथवा उपादानं ओर निमित्त दोनों कारण है। इसप्रकार विद्येष 
जिज्ञासाके होनेपर इस अधिकरणका आरम्म किया जाता दै, सामान्यज्ञान विशेषविचारका हेतु है 

अतः कायं कारणमाव संगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । यद्यपि इस अधिकरणको जन्मादि 
अधिक रणके अनन्तर देना उपयुक्त था, तो मो निरिचत तात्पथंवारे वेदान्तोसे केवल ईश्वर निभित्त- 
कारण मतका निराकरण साह -सुमक्षकर समन्वयाघ्यायके अन्तमे दिया है, अतः यह्‌ प्र ति अधिं 

करण साथक-है । पुवं अधिक रणम सव विज्ञान प्रतिज्ञा मुख्य होनेसे “आत्मा व॒ वरे दषटेव्यः' इत्यादि 
वाक्यम व्रष्टव्यशब्दसे जीवपरत्वका निरास किया गयाहै। परन्तु वहु अयुक्त है, क्योकि कर्ता भौर 


उपादानके भिन्न-मिन्न होनेसे यह सवविज्ञान प्रतिज्ञा गौण रै । इसप्रकार "तन्न" इत्यादिसे आक्षेप करते 
हैँ । प्वपक्षमे द्रतसिद्धि फल है, गौर सिद्धान्तमे अद्रेत सिद्धि फल है । 


%& नह्य नोपादानं देश्वरस्वाद्‌ राजादिवत्‌" ( जैसे राजा उपादान कारण नहीं है क्योकि 
वहु रदहै, वसे ईश्वर होनेसे ब्रह्य मी उपादान नहीं ) "जगत्‌ न बहमप्रङ्तिकं तद्विरक्षणत्वात्‌ 
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पादानकारणमशुद्धयादिगुणकं द्प्रतिप्रविद्धमभ्युपगन्तत्यम्‌ । ब्रह्मकारणत्वश्चुतेनिमित्तत्व- 
मातरे पय॑वस्ानादिति। एवं प्रासे व्रूमः-प्रकनिदयोपादानक्रारणं च ब्रह्माभ्युपगन्तन्यं निमित्त- 
कारणं च! न केवलं निमित्तकारणमेव । कस्मात्‌ ? प्रतिज्ञादष्ठान्तानुपरोधात्‌ । एवं प्रतिक्ञा- 
दष्टान्तो श्रौतो नोपरुष्येते । प्रतिज्ञा तावत्‌--“उत तमादेशमप्राक्षयो येनाश्रतं श्रुतं मवस्यमतं मतम- 
विक्तातं विक्ञातम्‌' (छा० ६।१।२) इति । तत्र चेकेन विज्ञातेन सर्वंमन्यद विज्ञातमपि विज्ञातं भव- 
तीति प्रतीयते। तच्चोपादानकारणविज्ञाने सर्वविज्ञानं संभवत्युपादानकारणाव्यतिरेकात्का- 
य॑स्य । निमित्तकारणान्यतिरेकस्तु कायेस्य नारित; कोके तक्ष्णः प्रासादव्यतिरेकददांनात्‌। 
ॐ दश्मान्तो ऽपि-"यथा स्नोम्येकेन भृतपण्डन सवं खन्मयं विक्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं मृ्ति- 
केसयेव सस्यम्‌, इत्युपावानकारणगो चर एवाम्नायते । तथा ' एकेन रोहमणिना सव रोहमयं विन्ञातं 
स्यात्‌ एकेन नखनिद्रन्तनेन सवं का्णायसं विक्तातं स्यात्‌" (छा ० ६।१।४,५,६) इति च । तथान्य- 
जापि "कस्मिन्न्‌ मगवो विक्ाते सवमिदं विज्ञातं मवति ( मुण्ड० १।१।२ ) इति प्रतिक्ता । "यथा 
प्रथिव्यामोषधयः संम वन्ति" ( सुण्ड० १।१।७ ) इति दशन्तः । तथा "आत्मनि खल्वरे दृष्टे श्रते 
मते वि्ञात इदं सव विदिटम्‌' इति प्रतिज्ञा । “स चथा दुनदुभेहंन्यमानस्य न बाद्यान्शन्दाञ्शाकनु 





आदि गण युक्त स्मृतिमें प्रसिद्ध [ प्रधानको ] उपादान कारण स्वीकार करना चाहिए । क्योकि ब्रह्मे 
कारणत्व प्रतिपादक भ्रुतिका निमित्तकारणमात्रमे पयवसान है । सिद्धान्ती- एसा प्राक्च होनेषर हम 
कहते है - -ब्रह्मको प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण ओर निमित्तकारण स्वीकार करना चाहिए । केवल 
निमित्तकारण ही नहो, किससे ? इससे कि प्रतिज्ञा भौर दषश्टान्तका अनुपरोधदहै। तब्रह्मको उमय 
कारण माननेसे भ्नुति-प्रतिपादित प्रतिज्ञा ओर दृष्टान्त बाधित नहीं होते । उत तमादेश' (क्या तूने गुरते 
वह अदे पृचछा है ? जिसके अश्रुत श्रुत हो जाता, अमत मतहो जताहै ओर अविज्ञात विरेष- 
रूपसे ज्ञात हो जाता है) यह प्रतिज्ञा है। उसमे एेसा प्रतीत होता है कि एकक विज्ञात होनेसे अन्य 
सब अविज्ञात मी विज्ञात हौ जते हैँ। वह॒ सवविज्ञान उपादानकारणके विज्ञान होनेपर संभव 
क्योकि काय्‌. उपादानकारणसे अभिन्न होता है । किन्तु निमित्तकारणसे कायं अमिन्न नहीं होता, कारणं 
किं लोक मे बदई-कारीगर महर्से भिनच्च देखनेभे आता है । यथा सोम्येकेन° (है सोम्य ! जैसे एक 
भृत्पिण्डके विज्ञानसे सब मृत्तिकाके विकारोका ज्ञान हो जाताहै कि विकार केवल वाणी के आश्रयभूत 
नाममात्र है, सत्थ तो केवर मृत्तिका ही है) तथा "एकेन रोहमणिना०' (एक लोहमणि-सुवणंमणि 
के विज्ञात होनेपर सब सुवणं विकार ज्ञात हो जाते हैँ) गौर “एकेन नखनिङन्वनेन ° (एक नहन्ना-लोह्‌- 
पिण्डक ज्ञानसे सब लोहके विकार ज्ञात हो जाते ह) इसप्रकार दशन्तं भी उपादानकारण विषयक कहा 
गया है । उसी प्रकार अन्य स्थलोमें मी "कस्मिन्नु मगवो ० (शौनक-हे मगवनु ! किसके जान लिए 
जानेपर यह्‌ सब कुछ जान किया जाता है) एसी प्रतिज्ञा है, गीर यथा परथिव्यामो०' (जैसे पृथिवीम 


ओौषधिर्यां उत्पन्न होती है) एेसा शन्त है । तथां (आत्मनि ° (हे मैत्रेयी ! निखवय ही आत्माक्ता दशंन 
श्रवण, मनन ओर विज्ञान हो जानेपर इन सबका ज्ञान हो जाता है) एेसी प्रतिज्ञा है भौर सयथा० 


सत्यानन्वी-दीपिका 


कुरारुविलक्षणघटवत्‌' ( जगत्‌ ब्रह्म उपादानं कारण वाला नहींहै, क्योकि वहु उससे विलक्षण है 


यथा घट कुलालसे विलक्षण है ) इसलिए ब्रह्मसे मिन्न कायके सहश सांख्य स्मृतिमें प्रसिद्ध प्रधान 
हो कारण होना युक्त दहै। 


# भयथा सतः पुरुषाक्केशरोमानि तथाऽन्नरास्सम्वतीह विदम्‌ ( मु° १।१।७ ) (जसे 


जीवत पुरुषसे केश ओर लोम उत्पन्न होते है, वसे ही उस अक्षरसे यहु विश्व प्रकट होता है ) यह्‌ भी 
दृष्टान्त है । उमयकारणरूप ब्रह्मके जाननेसे तदमित्न सम्पूण क्राय प्रप्च ज्ञात हो जाता है । इसप्रकार 
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यादुग्रहणाय दुन्दुभेस्तु ग्रहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा ब्दो गृहीतः" (ज° ४।५।६,८) इति रान्तः । 
पवं यथासंभवं प्रतिवेदान्तं प्रतिश्ञाद्ठान्तो प्रकृतिव्वसाघनो प्रस्येतव्यो । यत इतीयं प्रञ्चमी- 
'यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यन्न 'जनिकतुः प्रकृतिः" ( पा० सू० १।४।३० ) इ ति विहोष- 
स्थरणात्परकृतिलश्चण एवापादाने दष्टव्या । निमित्तत्वं त्वधिष्ठा्नन्तयाभावादधिगन्तम्यम्‌। 
यथा हि रोके गरः्सुवर्णादिकमुपादानकारणं कुरालसुवणेकारादीनधिष्ठातृनपेश्ष्य प्रवतंते, 
मेवं ब्रह्मण उपादानकारणस्य खतोऽन्यो ऽधचिष्ठतापेश््यो ऽस्ति, प्रागुत्पत्तेरेकमेवादितीय- 
मिस्यक्ारणात्‌ । अधिष्ठाच्न्तराभावो ऽपि प्रतिज्ञार्टान्ताजुपरोधादेवोदितो वेदितव्यः । 
अधिष्ठातरि द्यपादानादन्यस्मिन्नभ्युपगम्यमाने पुनरप्येकविक्ञानेन सवंविक्ञानस्यासंभवा- 


त््रतिज्ञादृण्ान्तोपरोध एव स्यात्‌। तस्मादधिष्ठा्रन्तराभावादात्मनः कतेत्वमुपादाना- 
न्तराभारवाचच प्रकृतित्वम्‌ ।२३। 
कुतश्चात्मनः कत॑त्वप्रकृतित्षे ? 
अभिष्योपदेक्ञाच ॥२४॥ 
पदच्छेद-अभिष्योपदेश्ात्‌, च । 
सूजाथं-- "से ऽकामयात' इसप्रकार अभिध्यान-संकल्पका उपदेश होनेसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 


कारण है ओर बहू स्याम्‌' ( मँ बहुत होऊ ) इसप्रकार अ्मिघ्यानकां उपदेश होनेसे प्रकृति-उषादान- 
कारण भी दहै। 


# अभिध्योपदेशश्चात्मनः कतत्वप्रकृतित्वे गमयति (सोऽकामयत बहुस्यां प्रजायेयेति! 


(वह दृषशन्त एेसा है किं जिसपर ऊकंडी आदिसे आचात किया लाता है, उस दुन्दुमि (नक्कारे) के बाह्य 
शब्दको जिस प्रकार कोर ग्रहण नहीं कर सकता, किन्तु दुन्दुमि या ॒दुन्दुभिके आघातक ग्रहण करनेसे 
उसका शन्द मी गृहीत हौ जाता है). ठेसा दृष्टान्त है । इसप्रकार यथासं मव प्रत्येक वेदान्तमें उपादानकारण 
सिद्ध करनेवाली प्रतिज्ञा मौर दृष्टान्तं समक्षने चाहिए । “यतो वा० ( जिससे ये भूत उत्पन्न होति है ) 
दसं श्रुतिस्थ “यत ः' इस पदमे यह पञ्चमी. विभक्ति “जनिकतुः' ( जायमानकी प्रकृतिकी संज्ञा उपादान 
होती है ) इस विरोष सूत्रसे प्रकृतिरूप अपादानं अथे ही समन्ननी चाहिए । ब्रह्यको निमित्तकारण तो 
घन्य अधिष्ठटातके न होनेसे समक्षना चाहिए । जैसे रोकं मृत्तिका, सुवणं आदि उपादानकारण कुम्हार 
सुवणेकार आदि अधिष्ठाताओकी अपेक्षा रलकर प्रवृत्तहोति है, वंसे उपादानकारण सत्‌ ब्रह्मको अन्य 
अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं है, क्योकि जगत्‌की उत्पत्तिके पूवं | सजातीय, विजातीय, स्वगत. भेदरून्य 
केवल एक अद्वितीय था, एेा मवधारण है । अन्य अधिष्ठाताका अमाव भी प्रतिज्ञा ओर. द्न्तके 
बाधामावसे ही कहां गयां समल्नना चाहिए । उपादानकारणये अन्य अधिष्ठाताके स्वीकार किये जानेपर 


फिर मी एक विज्ञानसे सवविज्ञानका असं मव होनेसे प्रतिज्ञा भौर दष्टान्तका बाध ही होगा । इसकिए 
अन्य अधिष्ठाताके न हौनेसे आतमा कर्ता है भौर अन्य उपादानके न होनेसे प्रकृति है ॥ २३ ॥ 
आहमा, निमित्तकारण भौर उपादानकारण कंसे है? 


सोऽकामयत ०' ( उसने कामनाको कि मै बहुत हो जाऊ अर्थात्‌ मै उत्पन्न होऊ' ) ओर 
"तदैक्षत ०' ( उसने दक्षण-संकत्प किया कि मँ बहुत होऊ } इसप्रकार सृष्ट संकल्पका उपदे आत्मामे 


| सत्यानन्दी-दीपिका | 
प्रतिज्ञा शौर टष्टान्तरूप लिद्धसे ब्रह्यको उपादानकारण सिद्धकर आगे "यतः आदि से पमी विभक्तिसे 
निमित्तकरण सिद्ध करते हैँ ॥२३॥ | 


# ब्रह्मे दोनों प्रकारकी कारणताका उपपादन चार सूत्रे करते ह--अनागत वस्तु विषयक 


इच्छा या संकल्पका नाम॒ अमिष्या है । "बडु स्या" इसप्रकार बहुत होनेका संकल्य मात्मविषथक 
होनेसे यह्‌ प्रतीत होता है किं कायं मौर कारणकां अभेद है ॥ २४ ॥ 


अधि० ७ सु० २५-२६ ] भाषायुकाद-सस्यानन्दो-दीपिकासदित ३१ 


तदैक्षत बडु स्यां प्रजायेय इति च । तज्राभिध्यानपूर्विक्रायाः स्वातन्त्यप्रवृत्तेः कतति गम्यते। 
बहु स्यामिति भरत्यगाटमविषयत्वादहभवनाभिध्यानस्य प्रकृतिरित्यपि गम्यते ॥२७॥ 
साक्षाचोमयाम्नानात्‌ ॥२५॥। 

पदच्छेद-- साक्षात्‌, च, उभयाम्नानात्‌ । 

सू्राथं- ( साक्षाच्चोभयाम्नानात्‌ ) सर्वाणि ह वा इमानि भूतानि" इसप्रकार आकाश 
शब्दसे ब्रह्मका प्रहणकर साक्षात्‌ जगत्‌कौ उत्पत्ति ओर प्रलय सुने जाति है, अतः ब्रह्य ही जगत्‌का 
उपादानकारण है । 

पङ्तित्वस्यायमभ्युचयः इतश्च प्रकृतिव्रह्यः यत्कारणं साक्षाद्‌ब्रह्मव कारणमुपा- 
द्‌[योभो प्रभवप्रख्यावाम्नायेते--' सर्वाणि ह वा इमानि भूतान्याकाशादेव समुत्प्यन्ते । आकाशं 
्रस्यस्तं यन्ति" (छा० १।९।१) इति । यद्धि यस्मात्प्रभवति यस्मिश्च परीयते तत्तस्थोपादानं 
प्रसिद्धम्‌ । यथा वीहियवादीनां पृथिवी । साक्षात इति चोपादानान्तरानुपादानं दर 
यत्याकाशादेवेति । प्रत्यस्तमयश्च नोपादानादंन्यन्न कायस्य दध्र: ॥२५॥ 

आत्मकृतेः परिणामात्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेद्‌--जात्मकृतेः, परिणामात्‌ । 

सूञ्ञाथं--( भात्मकृतेः ) (तदात्मानं स्वयभकरुत' इसमे आत्मसम्बन्धी कृतिका श्रवण है, 
मतः ब्रह्म उभयकारण है, ( परिणामात्‌ ) क्यो कर्ताहूपसे पूवंसिद्ध वस्तु भी विवतंरूपसे साध्य हो 
सकतो है, इसमे ब्रह्य कृतिका कम-विषय है । 

ॐ इतश्च प्रकतिब्रह्म, यस्कारणं बरह्मप्रक्रियायाम्‌ "तदात्मानं स्वयमङुरत' (ते० २।७) 
इत्यात्मनः कर्मत्वं कतस्वं च दशयति । आत्मानमिति कमत्वं, सवयमङुख्तेति करत॑र्वम्‌ । 

कथं पुनः पूवंसिद्धस्य सतः कतृस्वेन व्यवस्थितस्य क्रियमाणत्वं राक्यं संपादयितुम्‌ ? परिणा- 

कतृत्व ओर भ्रकृततित्व बोधित करता है । उसमें संकल्प -पुवंक स्वतन्त्र प्रवृत्तिसे आत्मा कर्ता-निमित्त- 
कारणदै, एेसा प्रतीत होतादै भौर "बहुस्यां इसप्रकार बहुत टोनेका संकत्प प्रत्यगात्मविषयक 
होनेसे एेसा ज्ञात होता है कि आत्मा प्रकृति-उपादानकारण मी है ॥२४॥ 

उपादान कारण होनेमे यह दुसरा हेतु है, दक्से भो ब्रह्य प्रकृति दै। क्थोकि सर्वाणि हवा ` 
इमानि° ( ये समस्त भूत आकाशसे ही उत्पन्न होते है, अकाशे हौ कोन होति हैँ) इस श्रुतिमे 
साक्षात्‌ ब्रह्मकां ही कारणरूपसे ग्रहुणकर उत्पत्ति ओर प्रय दोनों कहे गये है, क्योकि ` यह प्रसिद्ध 
है कि जो जिससे उत्पन्न होता है ओर जिसमे ल्य होता है वहु उसका उपादान होता है, जसे धान, 
यव आदिका पृथिवी उपादानकारण है । श्रुतिस्थ आकाशादेव इस एव' से सूचित अस्य उपादानके 


अग्रहणको मगवान सूत्रकार “साक्षात्‌ पदसे दिखरति हँ । कायंका प्रख्य भी उपादानसे भिन्नमें नहीं 
देखा गया है ॥२५॥ 


मौर दस हेतुसे मी ब्रह्म प्रकृति है, क्योकि ब्रह्यपरक्रिया मे (तदात्मानं °` ( उसने स्वयं अपनेको 

ही नामरूपास्मक जगत्‌-रूपसे रचा) इस प्रकार यह श्रुति आत्माको कमं भौर कतृरूपसे दिखलाती ह । 

आत्मानम्‌ इस पदसे कमंत्व ओर “स्वयमकुरुत' इस पदसे आत्मामें कतृत्व दिखकाती है । परन्तु पूवं- 

सिद्ध एवं कर्ताह्पसे व्यवस्थित पदाथको क्रियाविषयत्व केसे सम्पादन किया जा सकता है ? परिमाणसे 
सत्यानन्द -दीपिका 

® (तदास्मानं स्वयमकुरुत इस श्रुतिमे “आत्मानम्‌ यह द्वितीयान्तपद - कमंवाचक है ओर 

“तत्‌ स्वयमङुरुतः यह प्रथमान्त "तत्‌' पद कतुंवाचक है, एकमे ही कम॑कतंमाव विशुद्ध है । भत्म- 


३३२२ ब्रह्मस्‌ ज-शाडरभाष्यं अ० १ पा०४ 


मादिति चमः । पूर्व॑सिद्धोऽपि हिं सन्नात्मा विरोषेण विकारात्मना परिणमयामासात्मान- 
मिति । विकारात्मना च परिणामो सरदाद्यासु पकृति षूपरच्धः । स्वयमिति चं विरोषणान्नि- 
मित्तान्तरानवेश्चत्वमपि प्रतीयते । परिणामादिति वा प्रथक्‌ । तस्येषोऽथंः-इतश्च 
प्रकृतिन्र॑ंह्य, यत्कारणं बह्मण एव विकारात्मना परिणामः साभानाधिकरण्येनाग्नायते "सच 
त्यच्चामवत्‌ । निरतं चानिरुक्तं च' ( तै० २।६ ) इत्यादिनेति ॥२६॥ 
 योनिथ हि गीयते ॥२७॥ 

पदच्छेद- योनिः, च, हि, गीयते । | 

सृन्राथं-( हि ›) क्योकि (योनिश्च गीयते) यदुभूतथोनि परिपदयन्ति" यहाँ प्रकृतिवाचकं योनि 
शब्दसे मी आत्मा कहा गया है, अतः ब्रह्म ही उप्रादान ओर निमित्तकरण हे । 

इतश्च प्रकृतिर्ब्रह्म, यत्कारणं बह्म योनिरित्यपि पठ्यते वेदान्तेषु (कर्तारमीशं पुरुषं 
ह्ययोनिम्‌” (ण्ड ० ६।१।३) इति। 'यद्गृतयोनिं परिपर्यन्ति धीराः” [सुण्ड० १।१।६) इति च। 
योनिशाब्दश्च प्रकृतिवचनः समधिगते रोके-प्रथिवी योनिरोषरथिवनस्पतीनाम्‌' इति । ल्रीयो- 
नेरप्यस्त्येवावयवद्वारेण गभं पव्युपादानकार णत्वम्‌ । क्चित्स्थानवचनोऽपि योनिशब्दो 





एेसा हम कह सकते हैँ । पूवंसिद्ध होते हुए ॐ आत्मने अविद्याबलमे अपनेको [आकाशादि] विष 
विकाररूपसचे परिणत किया । विकारलूपसे परिणाम मृत्तिका आदि उपादानकारणोमिं उपलन्ध है । यहां 
“स्वयम्‌ इस विशोषणसे प्रतीतु होता है क उसे अन्यनिमित्तको अपेक्षा मो नहीं है । अथवा "परिणा- 
मात्‌” इतना अंश -पृथक्‌ सूत्र है । उसका यह अथं दै कि इश कारणसे भी ब्रह्य प्रकृति है, क्योकि सच 
स्यञच्चाभवत्‌ ( वह्‌ ब्रह्य ही मूतं ओर. अमूतं हुआ, निवंचन योग्य तथ। निवंचनके अयोग्य सव हुआ ) 
इत्यादिसे श्रुति सामानाधिकरण्यसे त्रह्यका ही विकाररूपसे यह्‌ परिणाम कहती दै ॥२६॥ 

मौर इस हैतुसे मी ब्रह्म प्रकृति दै, . क्योकि "कतारमीश्ं' ( ब्रह्माके मी उत्पत्तिस्थान उस 
जगत्कर्ता ईश्वर पुरुषको देवता है ) भौर 'यद्धूतयोनि ०” ( जो सम्पूणं भृतोका कारण उसे विवेकी 
लोग सब ओर देखते हैँ ) इसप्रकार वेदान्तों-उपनिषदोमे ब्रह्म योनि दहै, एेसा भी पडा जाताहै। 
"थिवी योनि०' ( ओषपि ओर वेनस्पत्तिकौ योनि पृथिवो है ) ` इसप्रकार व्यवहारमें निरिचित किया 
जाता दहै किं योनिशब्द प्रकृति वाचकं है । स्त्रीको योनि भी अवयव-द्लोणित द्वारा गमक प्रति उपादान 

सत्यानन्दी-दोपिका | 

सम्बन्धौ कृति-व्यापार आत्मक़ृति कही जाती है । कृतिके सौथ आत्माका सम्बन्ध ॒विषथरूपसे स्ैर 
भश्रयरूपसे है । पूवंसिद्ध पदाथं कृतिका अश्रय गौर विषय-साध्य होता है, इसलिए एक हीं आत्मा 
कृतिका आश्रय-कर्ता ओौर विषय-कमं हो यह्‌ विशु है ? परन्तु पूवं सिद्ध'वस्तु मी साध्य होती ह, जैसे 
मृत्तिका आदि उपादानकारणोमे, घट दिका विकाररूपसे परिणाम उपलब्ध होता है, वसे आत्माका 
मी परिणाम हो सकृता है । यहाँ फरिणामका अथं विवतं है । इसलिए (तदात्मानं स्वयमङुरूतः (तत्‌ 
पद वाच्य .आत्माने स्वयं अपनेक्ो साध्य-जगद्रपसे परिणत किया) यहां आत्मा ही कृतिका कमं मौर 
कृतिका आश्रय-कर्ता दै । ष्रह्मवेदं सवंम्‌' 'आक्भवेद्‌ः सवम्‌, इत्यादि श्रुति मी -आत्मा हौ सर्वात्मक है 
एषा कहती हँ । जसे रज्जु सपं आदि जाकएरसे प्रतीत होनेपर भी स्वयं विकार रहित है, वसे ब्रह्म 
जगदरुपसे परिणत होनेपर मी स्वयं विकार रहित दै। अब “परिणामात्‌ इतने अंशको पृथक्‌ सूत्र 
मानकर व्याख्या करते है-जंसे खृद्धटः' ( घट मृत्तिका दै ) इस साभानाधिकरप्यसे मृत्तिका घटका 
उपादानकारण दै, वसे “सच्च स्यचचामवत्‌” ( ब्रह्म मूतं -पृथिवी, जल भौर तेज, अमूतं-वायु ओर आकाश 


श 


इभ ) यथा "देवदत्तो व्याघरोऽमवन्‌” (योगबले देवदत्त स्वयं ष्याघ्र हआ ) इत्यादि श्रुति, स्मृति 
यह सिद्धहोताहैकिब्रह्मही उमयकारण दै ॥२६॥ 


अधि० ८ सु० २८ | भाषानुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासहित २२२ 


दशध्रः---श्योनिष्ट इन्द्रं निषदे अकारि' ( ऋ० सं ° १।१०४।१ ) इति । वाक्यरोषातवत्र प्रकति- 
वचनता परिगृह्यते यथोणनामिः सजते गृह्णते च' ( मु° १।१।७ ) इन्येवंजातीयकात्‌। एवं 
प्रकृतित्वं बह्यणः प्रसिद्धम्‌ । यत्पुनरिदमुक्तमीष्चपूवंकं कर्तस्वं निमित्तकारणेष्वेव कुलाख।- 
दिषु लोके दण्रं नोपाद्।नेष्वित्यादि, तत्परस्युच्यते-न लोकवदिह भवितव्यम्‌। न ह्ययमयु 
मान गम्योऽथेः। शाब्दगम्यत्वासरवस्य(थस्य यथाराण्दमिह भवितव्यम्‌ रब्दरचेक्षितुरी 
भ्वरस्य प्रकृतित्वं प्रतिपादयतीत्यवोचाम। पुनदचेतः्स्य विस्तरेण प्रतिवक्ष्यामः ॥२७॥ 
( ८ सवंभ्याख्यानाधिकरणम्‌ स्‌० २८ ) 
एतेन सर्वे व्यारषाता व्याख्याताः ॥२८॥ 

पदच्छेद--एतेन, सवं, व्याख्याताः, व्याख्याताः । 

सूजाथं--( एतेन ) प्रधान कारणदादके निराकरणते ( स्वे ) अणु, स्वमाव, अत्‌ आदि 
को जगतुका कारण मानने वारोके मतत मी ( व्याख्याताः ) निराङृत समन्चने चाहिए, '्याश्याताः' 
इस पदका अभ्यास-दुस्तरी वार उच्चारण अध्याय समाक्षिका योतके है । 

® "दैक्षतेनाशब्दम्‌' ( ० सू° १।१।५ ) इत्यारभ्य प्रचनकारणवादः सूत्रैरेव पुनः 
पुनराशाङ्य निराकृतः,तस्य हि पक्षस्योपोद्रलकानि कानिचिलिङ्गाभासानिवेदान्तेष्वापातेन 
मन्दमतीन्प्रतिभन्तीति। स च कायंकारणानन्यत्वाभ्युपगमासत्यासंश्नो - वेद्‌(न्तवाद स्य । 
देवलप्रभतिभिश्चकेशिद्धमेसूत्र रारेःस्वग्रन्थेष्वाधितः,तेन' तत्प्रतिषेधे यज्ञोऽतीवङृतो नाण्वा- 


कारण ही दहै । “योनिष्ट इन्द्र" ( हे इन्दर}! आपके बेटनेके किए मैने स्थान्‌ बनाया है) इस प्रकार 
कहीं स्थान वाचक मो योनि शन्द देखा गया है । किच 'यथोणेनामिः०? ( जिस प्रकार मकडो जाको 
बनाति ओर निग जाती है ) इसप्रकार कै वक्यिरोषये यहां योनिरब्द प्रेति वाचक ग्रहण किया 
जाता है। इसप्रकार ब्रह्ममे उपादानकारणत्वं प्रसिद्ध है । ईक्षापुवक कतस्य लोकम कुम्हार आदि 
निमित्तकारणीमे देखा गया है उपादानकारणोमे नहीं, इत्यादि जो कहा ग्या है, उसका निराकरण 
करते है--यहां ोकके समान नहीं होना चाहिए, क्योकि यह अनुमानगम्य अथं नहीं है, 

शब्दगम्य है, ` अतः इस अथको तो यहां शब्द-भरुतिके अनुसार होना चाहिये । रेषा हम कहु चुके है 


कि शब्द-वेद ईक्षण कर्ता ईश्वर प्रकृति दै एेसा प्रतिपादन करता है । ओर पुनः यह्‌ सब विस्तार पुत्रक 
अगि मी [त्र° सु° २।१।४ इत्यादि सूत्रोसे | करेगे ॥२७॥ 


दक्षतेनाशब्दम्‌' इस सूत्रसे आरम्म कर अन्य सूत्रोद्यारा ही पुनः पुनः आशङ्का कर प्रधान- 
कारणवादका निराकरण किया गया हैः वकयोकिं मन्दमतियोको उस पक्षके पोषक कुछ ॒लिङ्खाभास 
वेदान्तो आपाततः प्रतीत होते है, वह पर्ष कायं कारणका अभेद स्वीकार करनेसे वेदान्तवादके अति- 
निकटवर्ती है ओर देवादि कुछ धमं सूत्रकारोने अपने प्रन्थोमे उसको भश्वथ दिया है । इससे उक्षके 
प्रतिषेधमें अत्याधिक यत्न किया गया है, किन्तु परमाणु अ।दि कारणवादके प्रतिषेधे अत्यधिक यत्नं नहीं 


सत्यानन्दी-दिपिका 
ईक्षतेनाशब्दम्‌' आदि अशब्दत्वादि हेतुओसे जैसे प्रधान कारणवादका निराकरण किया गया है 


वसे यहां अणु, स्वमाव, असत्‌ कारणवादका निराकरण नहीं किया जा सकता, क्योकि उनके लिए भी 
कारणत्व बोधक शब्द सूने जाते हँ, इसप्रकार प्रत्युदाहरणसगतिसे पूवपक्ष है । छं. अ. ६, मे यह प्रसंग 
है-अदश्य सदात्मासे हद्यं जगतुकी उत्पत्ति कंसे हो सकती है? शवे तकेतुको इस श दुक निवृति करने तथा 
जगतुके कारणको सम्ञानेके ` किए उह। कने कहा-ह सोम्य । इन बट्वीजोमे से एक बीजको तोडो । 
उट्‌लक-इसमे क्या देखते हो ? श्वेतकेतु -“न किञ्नः कुछ मी नहीं । उदखक--“एतमणिभानं 

इस अणिमाको नहीं देखते हो ? है प्रिय ! जिस सूक्ष्म दुलक्ष्य बीजको तुम नहीं देखते इसीसे यह्‌ 


( 


२३७ ह्मसूञज-रशाङ्करभाष्यं [ अ५१पा४ 


दिकारणवाद प्रतिषेधे । तेऽपि तु ब्रह्मकारणवाद पक्षस्य प्रतिपक्षत्वातप्रतिषेद्धव्याः। तेषामप्यु 
पोट रकं वेदिकं किचिलिङ्गमापातेन मन्दमतीन्प्रतिमायादिति। अतः प्रधानमटहनिबर्रणन्या- 
येनातिदिरति-एतेन प्रधानकारणवादप्रतिषेधन्यायकलापेन सवे एण्वादिकारणवादा अपि 
प्रतिषिद्धतया व्याख्याता इति पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमा्ति योतयति॥२८॥ 
इति श्रीमस्परमहंसपरिवाजकाचायश्रीमच्छङ्करमगवत्पूज्यपादङ्तौ शारीरकमीमांसामाष्ये 
प्रथमाध्याये चतुथः पादः ॥४॥ ` 
इति श्रीमद्ब्रह्मसूत्रह्याङ्करभाष्ये समन्वयाख्यः प्रथमो ऽध्यायः ॥१॥ 


किया गया । परन्तु ब्रह्म कारणवाद पक्षके प्रतिपक्ष होनेसे वे मी प्रतिषेध करनेके योग्य दै । क्योकि 

मन्दमतियोंको आपाततः उनके मी पोषक कुछ वदिक लिङ्धः प्रतीत हो सकते हैँ, इसलिए प्रधानमल्ल- 
निबहंणन्यायसे अतिदेश करते हँ -इससे-प्रधान कारणवादके प्रतिषेधक न्याय समुदायसे सब अणु 
आदि कारणवादः मी प्रतिषिद्धकूपसे व्याख्यात हए समक्ने चाहिए, कारणंकि वे मी प्रधानेके 
समान अशब्द ओर शन्द-भरृति विरूद्ध हँ । “व्वाख्याता व्याख्याताः" इसप्रकार पदका मभ्यास-दो बार 
उच्चारण अध्याय समाप्तिका दयोतक है ॥२८॥ 

स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्रमाष्य-माषानुवाद्के प्रथमाध्यायका चतुथ पाद्‌ समाप्त ॥४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

महानु वटवृक्ष उत्पन्न होता है, एवं इस संसार वृक्षका बीज मौ सुक्ष्म तथा दुलक्ष्य है । इसमें न 
किञ्नः राब्दसे श॒न्थवाद मौर स्वमाववादकी प्रतीति होती है ओर भणु शब्दसे परमाणुवाद प्रतीत 
होता है । एवं असदेवेदमग्र असीत्‌” ( छा० ३।१९।१ ) “न किंचन मगव' ( छा० ६।१२।१ ) आदि 
शरुतिसे शुन्यवाद, {अण्व्य इवेमे धाना" ( छा० ६।१२।१ ) *भणोरणीयान्‌' (क० २।२० ) आदि 
श्रतिसे परमाणुवाद, 'तन्नामरूपामभ्यामेव ग्याक्रियत' (तदात्मानं स्वयमकुरुत" जादि श्रुतिसे स्वमाववाद 


सिद्ध होता है। ये अणु आदि वाद श्वति संगतदटैकि नहीं? एसा संचय होनेपर श्चतिमे असत्‌, अणु 
आदि पद उपलमन्ध होते है, अतः उक्तवाद श्रौत हैँ अर्थात्‌ श्रुति संगत हैँ । 


सिद्धान्ती-उपक्रम ओर उपसंहार आदि लिङ्खोसे निर्णीत एक विज्ञानसे सवं विज्ञानकी प्रतिज्ञाके 
अनुकूल होनेसे मृत्तिका आदि दृशन्त मुख्य हैँ भौर प्रतिज्ञाके प्रतिकूल होनेषे असद्‌ आदि वाद असम्मव 
हैँ । तत्‌ तत्‌ वाद समथक लिङ्गामासोकौ तरह उक्त श्रुतिवाक्यं ओर वटधानं जादि दन्त गौण हें ।. 
महतो महीयान्‌, ( कठ० १।२।२० ) इत्यादि श्रुतिवाक्यं जगतुके कारणभूत ब्रह्मम दुलक्ष्यताका बोध 
कर राते है, यहाँ "असत्‌" शब्द प्रत्यक्षके अयोग्य वस्तुका प्रतिपादक है भौर अणुः पद सृक्ष्मपरक है । वस्तुतः 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌, (आत्मैवेदं सवम्‌" इत्यादि ध्रुततिके बसे असद्‌, शून्य आदि वाद उपपत्ति- 
हीन होनेसे अभ्रामाणिक हँ । अतः यहाँ प्रधानमत्लनिबहंणन्यायसे व्यवस्था समक्चनी चाहिए । प्रधान 
कारणवादकी तरह परमाणु कारणादि वाद भी श्रतिसे अप्रतिपादित ओर ब्रह्मकारणवादपे बाधित है । 


इससे यह सुतरां सिद्ध होता है किं समस्त जगतुक। ब्रह्मही परम कारण है मौर उसमे हो सब वेदान्तं 
का समन्वय है । पूवंपक्ष मे ब्रह्मम वेदान्त समन्वयकी असिद्धि, सिद्धान्तमे समन्वयकी सिद्धि है । 


प्रतिक्ञाखक्षणं लक्ष्मणे पदसमन्वयः । बेदिकः स च तत्रेव नान्यत्रेत्यन्र साधितम्‌ ॥ 
यहाँ इस ग्रन्थके प्रथम सूत्रमें ब्रह्म विचारक प्रतिज्ञा, द्ितीय सूत्रम जगत्‌ कारणरूपसे ब्रह्मका 
लक्षण, तृतीय सूत्रमे ब्रह्यमे प्रमाण प्रदशंन ओर चतुथं सूत्रम लक्ष्यमाण स्वतः सिद्ध प्रत्यगमिन्न ब्रह्मे 
श्रति-शास्तरका समम्बय सिद्ध किया गया है । शेष ग्रन्थसे प्रकृत ब्रह्यमे ही शास्का समन्वय भौर अन्यत्र 
समन्वययामावका प्रतिपादन किया गया हे ॥२६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कत 'सस्यानन्दी-दीपिका .के प्रथमाध्यायका चतुथं पाद समाश्च ॥४॥ 





अथ द्वितीयोऽध्यायः 


[ द्वितीये अविरोधाख्याध्याये प्रथमपादे सांख्ययोगकाणादादिस्खतिमिः सांख्यादिप्रयुक्ततर्केशच 
वेदान्तसमन्वयविरोधपरिहारः ] | 

अविरोध नामक द्वितीयाध्यायके प्रथम पादम सांख्य, योग, काणादादि स्मृतियों ओर सांख्य 
आदि हारा प्रयुक्त तकसि वेदान्त समन्वय पर क्रिये गये विरोधोका परिहार है । 

| ( १ स्मरत्यधिकरणम्‌ स्‌० १-२ ) 

% प्रथमे ऽध्याये सर्वज्ञः सवश्वरो जगत उत्पत्तिकारणम्‌, मृत्छवर्णादय इव घटरूच- 
कादीनाम्‌, उत्पन्नस्य जगतो नियन्तृत्वेन स्थितिकारणम्‌, मायावीव मायायाः। प्रसारितस्य 
च जगतः ुनः स्वात्मन्येवोपसंहारकारणम्‌, अवनिरिव चतुविधस्य भूतग्रामस्य । सएव च 
सवषां न आत्मेव्येतदे दान्तवाक्यसमन्वयप्रतिपादनेन प्रतिपादितम्‌ प्रधानादिकारणकादा- 
अारब्दत्वेन नियाक्ृताः। इदानीं स्वपश्चे स्मतिन्यायविरोधपरिहारः, प्रधानादिवादानां च 
न्यायाभासोपवृंहितत्वम्‌, प्रतिवेदान्तं च ख ष्रयादिप्रक्रियाया अविगीतत्वमिव्यस्याथंजातस्य 

प्रतिपादनाय द्वितीयोऽध्याय आरभ्यते । तच प्रथमं तावर्स्मतिविसोघमुपन्यस्य परिहरति- 

जसे मृत्तिका, सुवणं आदि घट, भआभूषण दिके कारण है, वसे ही सवज्ञ, सर्वेश्वर जगत्‌की 
उत्पत्तिका कारण है, जसे मायावी मायाका नियन्तारूपसे स्थितिका कारण, वसे ही सवंज्ञ सर्वेश्वर 
नियन्तारूपसे उत्पन्न हृए जगत्‌की स्थितिका कारण है, मौर जसे पृथिवी चार प्रकारके ( जरायुज, 
आण्डज, उद्िज्ज ओर स्वेदिज ) प्राणियोकि उपसंहारका कारण है अर्थात्‌ इनका अपनेमे उपसंहार 
कर लेती, वसे ही सवज्ञ सर्वेश्वर प्रसारित जगतुके पुनः अपनेमे ही उपसंहारका कारणदहै। बही 
हम सबका आत्माहै, एसा प्रथम अष्यायमे वेदान्तवाक्योके समन्वय प्रतिपादनद्वारा प्रतिपादित 
किया गयादहै। ओर प्रधान आदि कारणवादोका भी श्रुति-अप्रतिपादितरूप हतुसे निराकरण किया 
गया । अब अपने पक्षमे स्मृति ओर न्यायके विरोधका परिहार, ब्धान आदि कारणवादोकी न्याया- 
मासकता-भ्रान्तिमूखकता ओर प्रत्येक उपनिषदे सृष्टि आदि प्रकियाका अविरोध, इस विषय समुदायकां 
प्रतिपादन करनेके लिए यह्‌ दूसरा अध्याय आरम्म किया जाता है । इन सबमेसे पहले स्मृतिविरोधका 
उपन्यासकर परिहार करते है- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% प्रथम ओर द्वितीय अध्थायका परस्पर विषयविषयिमाव सम्बन्ध है, क्योकि प्रथम अध्यायमें 
वणित विषयको लेकर ही इस अध्याये आक्षेप ओर समाधान, इसलिए प्रथम अध्याय विषय है 
गौर दुसरा अध्याय विषयी । जन्मादि सूत्रसे लेकर एेसा कहा गया है कि जगत्‌की उत्पत्ति आदिका 
कारण ब्रह्म है । “शाखटष्ठया' ( ब्र° सू° १।१।३१ ) इत्यादि सूत्रोसे "वही अद्वितीय ब्रह्म सबका 
आत्मा है" एेसा प्रतिपादन किया गया है । 'आनुमानिकमप्येकेषाम्‌' (त्र ° सु° १।४।१) इत्यादि सूत्ोमे 
ब्रह्म से भिन्न प्रधान आदि कारण श्रुतिसे अप्रतिपादित हैँ एसा दिखाया गया है । ईस प्रकार प्रथमा- 
ध्यायके अथंका अनुवादकर उसी अथमे विरोधका परिहार करनेवाङे द्वितीयाध्यायके अ्थंका पाद 
क्मानुसार “इदानीम्‌ इत्यादिसे संक्षेपसे वणंन किया जाता दै । भरुतियोंका जो ब्रह्मे समन्वय किया 
गया है उसमे साख्य आदि स्मृतियों ओर युक्तियोते जो विरोध उपस्थित होता है, उसका इस अध्यायके 
प्रथमपादमे परिहार किथा जाता है। द्वितीयपादमे अविरोध दिखलानेके किए सांख्यस्मृतियोमें 
भ्ान्तिमूलकता दिखाई यई है । तृतीयपादे प्रत्येक उपनिषदे पृष्टिधरुतिथों, जीव श्रुतियों ओर. 
आकाश आदि महाभूतोंका जन्म भौर -ख्य क्रम आदि कथनसरे जविरोध प्रतिपादित है । मौर चतुथं 


३ददे ब्रह्म सत्र-दाङ्रभाष्य  अ०२पा०९१ 


स्मृत्यनवकाशषदोषप्रसङ्क इति चेन्नान्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रपङ्ध।त्‌ ॥१॥ 

पदच्छेद-स्मृत्यनवकाशदोषप्रस द्धः, इति, चेत्‌, न अन्यस्मृ त्यनवकारदोषप्रसङ्गात्‌ । 

सू्राथं--( स्मृत्यनवकाशदोषप्रसद्धः ) ब्रह्मा जगत्‌का कारण होनेपर कपिर प्रणीत स्मृतिसे 
अनवकाश दोष प्रसंग होगा, इससे वेदान्तोका ब्रह्यमे समन्वय विरद है। ( इति चेन्न) एसा यदि. 
कहो तो यह्‌ युक्त नहीं है, ( अन्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ ) चेतनक।रणवादी अन्य मनु आदि 
स्मृतियोमे अनवकादं दोष प्रसंग आजायगा, अतः श्रत्यनुसारी स्मृति प्रमाण है ओर तद्धित स्मृति 
अप्रमाण है, इससे संमन्वयका विरोध नहीं ।' | | 

% यदुक्तं बह्मैव सवंज्ञं जगतः कारणमिति, तदयुक्तम्‌; कुतः ? स्मृत्यनवकाशदोष- 
प्रसङ्गात्‌ । स्म्रतिश्च तन्त्राख्या परमिप्रणीता शिष्टपरिगृहीता; अन्याश्च तदनु सारिण्यः 
स्मृतयः, ता एवं सल्यनवकाशाः प्रसज्येरन्‌ । तासु ह्यचेतनं प्रधानं स्वतन्तंजगतः कारणसमुपः 
निबध्यते। मन्वादिस्मतयस्तावच्योदनालक्षणेनाग्निहोजादिना धमंजातेनापेशक्चितमथं समप 
यन्त्यः सावकारा भवन्ति। अस्य वर्ण॑स्यास्मिन्काखे ऽनेन विधानेनोषनयनम्‌, ईटरार्चाचारः, 
इत्थं वेदाध्ययनम्‌, इत्थं समावतनम्‌, सहधर्म॑चारिणीसंयोग इति। तथा पुरुषार्थाश्च वर्णा- 
प्रमधर्मन्नानाविघान्विदधति। नैवं कपिलादिस्मृतीनामयुष्ठेये विषयेऽवकाशो ऽस्ति) मोक्- 
साधनमेव हि सम्यग्द'शंनमधिकृत्य ताः प्रणीताः । यदि तत्राप्यनवकाराः स्युरानथंक्य- 
मेवासां प्रसल्येत । तस्मात्तद विरोधेन वेदान्ता व्याख्यातव्याः । + कथं पुनरीश्चत्यादिभ्यो 
हेतुभ्यो ब्रह्मैव सवज्ञं जगतः कारणमि्यवधारितः श्रुलयथंः स्पुत्यनवकाशदोषप्रसङ्धेन पुन- 

जो यह कहा गया है कि संज्ञ ब्रह्य ही जगतुका कारण 'है, वह॒ अयुक्त है, किससे ? इससे कि 
स्मृतियोसे अनवकाडरूप दोषका प्रसंग है । शास्र नामक वहु स्मृति परम ऋषिद्वारा प्रणीत भौर शि्ट- 
पुरुषसे गृहीत ओर तदनुसारौ अन्य्र स्मृतिं मी हैँ । ब्रह्य जगतूका कारण होनेपर वे ( सबं स्मृतिरयां ) 
अनवकार-व्यथं हो जायेगी, क्योकि उनमें अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगत्‌का कारणं उपनिबद्ध-अद्धी- 
कृत है । मनु आदि स्मृतिग्रन्थ वो चोदनात्मक-विष्यात्मक-विधि प्रमाणक अग्निहोत्रादि धर्मं समूहसे अपे- 
क्षित अथंका वणन करते हुए सावकाश होते है । इस वणंका इस कामे इस विधानं ( विषि } से 
उपनयन, इस प्रका का आचार, इस तरहसे वेदाध्ययन, इस प्रकार समावतंनं, इस तरह अपनी पत्नीके 
साथ व्यवहार ये सब उने प्रतिपादित दँ । तथा पुरुषार्थोको ( धमं, अथं, काम॒ ओर मोक्षकः) ओौर 
वर्णाश्रमोके विविध धर्मोको विधानं करते हँ 1 एेसी परिस्थितिमे कपिल आदि प्रणीत स्मृतिथोकां अनुष्ठेय 
विषयमे अवकाश नहीं है, क्योकि मोक्षके साधनं तत्तवज्ञानको अधिकरृतकरहीवे प्रणीत हई है । यदि 
वह भी अनवकारा (अवकाररहित) हई तो अनथक हो जायेगी, इसि जैसे कपि आदि स्मृतियोके 
साथ. विरोधनहोरेसे ही वेदान्तवाक्योका व्याख्यान करना चाहिए । जब कि ईक्षति आदि हेतुभोते 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पादमें चिङ्गशरीर भ्रुतियोका अविरोध प्रतिपादित है । यही विषय सुखपूवंकं समल्नेके लिए 

द्वितीये स्छतितर्काभ्याम॑विरोधोऽन्यदुष्टता । भूतमोक्तृश्रुतेरिङ्गश्तेरप्यविखूदता ॥' 

(द्वितीय अध्यायमें स्मृति मौर तके श्रुतिका अविरोध, अन्य मतोकी असाधुता, मृतश्रुति, जीव- 
मोक्तृ श्रुति ओर लिद्खशरीर श्रुतियोका अविरोध कहा गया है ) इस शलोकम संगृहीत ह । अज्ञात 


अ्थ॑मे विरोधकी चङ्का ओर समाधान अयुक्त है, इसकिए समन्वयाध्यायके अनन्तर अविरोधाध्यायका 
आरम्म युक्त है । अतः सबसे पूवं सांख्य आदि स्मृति विरोधका उपन्यासकर उसका परिहार करते हैँ । 


# अवकाश रहित सास्यस्मृतिसे सावकाशवेदका इस अर्थम संकोच करना चाहिए, क्योकि 
सावका ओर निरवकाय दोनोका परस्पर विरोध होनेपर निरवकाश बख्वाम्‌ होता है, यह नियम है । 


अधि० १ स्‌०१ | भाषावुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २३७ 


राघ्षिप्यते ? भवेदयमनाक्षेपः स्वतन्बप्रज्ञानाम्‌। परतन्बप्रज्ञास्तु प्रायेण जनाः स्वातन्व्येण 
्रुत्यथंमवधारयितुमशक्नुवन्तःप्रस्यातप्रणेतृकासु स्यरतिष्ववटम्बेरन्‌। तद्रठेन च श्रुस्यथं 
प्रतिपित्सेरन्‌ । अस्मत्कृते च व्याख्याने न विश्वस्युनंहुमानातस्मरतीनां प्रणेतषु। कपिटग्रभर- 
तीनां चाषं ज्ञानमप्रतिहतं स्मर्य॑ते। श्रुतिश्च भवति-'ऋषि प्रसूतं कपिर यस्तमभ्र ज्ञानि मतिं जाय- 
मानं च पश्येत्‌" (्रे०५।२) इति । तस्मान्नैषां मतमयथाथं राच्यं संभावयितुम्‌। तर्क्मवष्म्मेन 
चैतेऽथं प्रतिष्ठापयन्ति । तस्मादपि स्मृतिवठेन वेदान्ता व्याख्येया इति पुनराक्षेपः। तस्य 
समाधिः-नान्यस्मस्यनवकाशदोषप्रसज्गादिति। यदि स्मरव्यनवकाशदौषध्रसङ्धेनेश्वरकारण- 
वाद्‌ आक्षिप्येत, एवमप्यन्या ह श्वरकारणवादिन्यः स्खतयोऽनवकाश्ाः प्रसज्येरन्‌। ता उद्‌ 
हरिष्यामः--'यत्तस्सूक्ष्ममविक्तेयम्‌' इति परं बह्म प्रक्रत्य “स ह्यन्तरास्मा भूतानां कषेत्रन्त्रेति कथ्यते" 
इति चोक्त्वा "तस्माद्न्यक्तमुसन्ं त्रिगुणं द्विजसत्तम' इत्याह । तथान्यजरापि "अव्यक्तं पुरुषे ब्रह्म- 
जनिगुणे संप्रलीयते' त्याह । "अतश्च संक्षेपमिमं शणुध्वं नारायणः सवंमिदं पुराणः । स सगंकारे 





सवंज्ञ ब्रह्य ही जगतुका कारण है, यह श्रुत्यं मरी प्रकार निर्णीत हो चुका है, तव स्मृतिके अनवकाश 
दोष प्रसंगसे भ्रुत्यथंपर पुनः आक्षेप क्यों किया जाता है ? श्रुत्यथके समक्षनेमें स्वतन्त्र बुद्धि रखनेकले 
विद्ज्जनोके लिए यह आक्षेप नहीं दै, किन्तु प्रायः परतन्त्र बुद्धिवाते मनुष्यं स्वतन्त्रर्पसे भुत्यथंका 
निणंय करनेमें असमथं होते हए प्रसिद्ध व्यक्तियोद्रारा प्रणीत स्मृतियोका अवलम्बनं करेगे ओर उनके 
बले श्रुत्यथं जानना चाहेगे । स्मृतियोके प्रणेताओपर अधिक आदर होनेके कारण संमवतः वे हमारे 
किये गये व्यारूयानपर विश्वास न करे । कपिर आदिका ज्ञान जाषं ओर अप्रतिहत है एसी स्मृति है । 
“रषिं प्रसूतं ० ( जिसने सृष्टिके आरम्ममे उत्पन्न हृए कपिल क्षि ८( हिरण्यगमं ) को ज्ञानोसे सम्पन्न 
किया ओर जन्मलते हुए मी देखा ) एेसौ श्रुति मी है । इसलिए उनके मतको अयथाथं कहना 
संमव नहीं हो सकता । वे तकके बलसे अथंका स्थाप्रन करते है, इसमे मी स्मृतिके बु वेदान्तों- 
उपनिषदोका व्याख्यान करना चाहिए, एसा -पुनः आक्षेप होता है । सिद्धान्ती--उसका समाधान 
करते है--यह कथन युक्त नहीं है, क्योकि एसा मानने पर अन्य स्मृतियोमे अनवकाश दोष प्रसंग 
होगा । यदि सास्यस्मृतिके अनवकाश दोष प्रसंगसे ईङ्वर कारणवाद पर आक्षेप किया जाय तो 
इसप्रकार ईदवर कारण प्रतिपादक अन्य ( मनु आदि) स्मृतियां मौ अनवकाश दोषसे प्रसक्त हो 
जा्यंगी । उनको हम उद्धृत करते दँ--“यत्त्सुक्ष्म० ( जो वह्‌ सूक्ष्म ओौर अविज्ञेय है }) इसप्रकार 
परब्रह्मको प्रस्तुतकर “स ह्यन्तराप्मा०* ( निरिचत वह भूतौका अन्तरात्मा ओर क्षेत्रज है, ठेसा कहा 
जाता है) एेसा कहकर "तस्मादग्यक्तः ( हे द्विजश्रेष्ठ ! उससे त्रिगुणात्मक अव्यक्त-नाम-खूपसे 
अनभिव्यक्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ ) रेषा कहा है । उसीप्रकार अन्य स्थखोमे मी (अव्यक्तं (हे 
ब्रहमनू ! निगुंण पुरुषमें अव्यक्त कीनं होता है एेसा कहा है । ओर “अतङ्च “सक्ष पमिमं °` ( तुम यह 
संक्षेपसे सुनो, यहु समस्त जगत्‌ पुराण पुरुष नारायणरूप है । वह्‌ सृष्टिकालमे सबको उत्पन्न करता है 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

रः अतीन्िय अथकि ज्ञाता होनेसे ऋषिलोग श्रद्धेय होते हैँ, अतः उनसे प्रणीत स्मृतियों पर 
विश्वास किया जातादहै। कहाभी गयादहै कि आदौ यो जायमानं च कपिर जनयेदुषिम्‌। 
प्रसूतं विश्याञज्ञानैस्तं पदयेत्परमेदवरम्‌ ॥' ( जिसने आरम्भमे उत्पन्न हुए कपिल ऋषिको उत्पन्न 
होनेके अनन्तर ज्ञानोसे-धमं, ज्ञान, वं राग्य गौर एेष्वयोसि सम्पन्न किया उस परमेश्वरका दशन करे )} 
इससे कपिकका महत्व व्यक्त किया गया है । श्रस्यक्षमनुमानं च शास्त्र च विविधागमम्‌" ( प्रत्यक्ष, 
अनुमान ओर विविध आगम युक्तं शास्त्र ) इत्यादि ओौर "यस्तर्केणानुसं धत्तं स धमं वेद॒नेतरः' 
( जो तकंसे अथंका अनुसंधान करता दै वह्‌ धमंको जानता है दूसरा नहीं ) इससे तक भी निर्णायक 


३३८ ब्रह्मसूच-दाङरभाष्य [अन्र्पा०१ 


च करोति सवं संहारकारे च तदत्ति भूयः ॥' इति पुराणे । भगवद्‌गीतासु च--अहं कृर्स्नस्य 
जगतः प्रमवः प्रलयस्तथा" ( भ० गी° ७।६ ) इति 1 परमात्मानमेव च प्रकृत्यापस्तम्बः पठति- 
"तस्मात्कायाः प्रमवन्ति सर्वे स मूलं शाइवतिकः स नित्यः (ध० सू० १।८।२३।२) इति । एवमने- 
कशाः स्मृतिष्वपीदवरः कारणत्वेनोपादानस्वेन च प्रकादयते। % स्मृतिबरेन पत्यवतिष्ठमा- 
नस्य स्मृतिबलेनैवोत्तरं वक्ष्यामीत्यतोऽयमन्यस्मरव्यनवकारादोषोपन्यासः। दर्दितं तु श्च॒ती- 
नामीश्वरकारणवादं प्रति तात्पर्यम्‌ । विप्रतिपत्तौ च स्मृतीनामवस्यकतंव्येऽन्यतर परिग्रहे 
ऽन्यतरपरित्यागे च श्रव्यज्ुसारिण्यः स्तय प्रमाणम्‌, अनपेक््या इतराः । तदुक्तं प्रमाणख- 
क्षणे-विरोघे स्वनपेक्षं स्यादसति द्यनुमानम्‌' (जे०सू०१।३।३) इति । न चातीन्द्रियान्थड्श्रुतिमः 
न्तरेण कशिदुपलमत इति राक्यं संभावयितुम्‌; निमित्ताभावात्‌ शक्यं कपिलादीनां सिद्धा- 
नामप्रतिहतक्ञानत्वादिति चेत्‌-न; सिद्धेरपि सापेश्चत्वात्‌। धर्माजुष्ठानपेश्चा हि सिद्धिः। स 
च घमंश्योदनालक्षणः। ततश्च पूर्व॑सिद्धायाश्चोदनाया अथो न पश्चिमसिद्धपुरुषवचनवरोना- 
तिशङ्ितुं शाक्यते । खिद्धव्यपाश्रयकस्पनायामपि बहु्वास्सिद्धाना प्रददितेन प्रकारेण स्मृति- 
विप्रतिपत्तौ सत्यां न श्रुतिव्यपाश्रयादन्यन्निणयकारणमस्ति  *परतन्वप्ररस्यापि नाकस्मा- 


भौर पुनः संहार कालमे सबको अपनेमे खय करता है ) इसप्रकार पुराणम मी कहा दै । भौर “अहं 
इत्स्नस्य ° ( मै सम्पृणं जगतकौ उत्पत्ति ओर प्रख्य हँ ) एेसा मागव्रद्गीतामे है । परमात्माको प्रस्तुत 
कर आपस्तम्ब कहता है--^तस्मास्कायाः ०” ( उस परमेश्व रसे ब्रह्यादिसे लेकर स्तम्ब पय॑न्त सत्र शरीर 
उत्पन्न होते है, अतः वहु उपादान है, कूटस्य ओर नित्य है ) इस तरह अनेक प्रकारे स्मृतियोमे. 
ईदवर निमित्त ओर उपादानरूपसे वणित है । स्मृतिके बलस विरोध उपस्थित करनेवालेको स्मृतिबक्से 
ही उत्तर करहुगा, इसलिए यह अन्य स्मृति अनवकाश दोषका उपन्यास किथा है । श्रुतियोका तात्पयं 
तो ईश्वर कारणवादमें दिखलाया गया है । स्मृतियोके परस्पर विरोधं होनेपर एकका.ग्रहण ओर 
अन्यका परित्याग अवश्य करतंम्य होने श्रव्युनुसारी स्मृतियां प्रमाण हँ ओर अन्य स्मृतियां अनपेक्ष्या- 
मप्रमाण है । क्योकि "विरोधे त्वनपेक्षं ० ( उपरून्ध श्रुतिके साथ स्मृतिका विरोध हो, तों वह स्मृति 
भप्रमाणसूप दहे, विरोधनहो, तो श्रृतिका अनुमान होतादहै) इसप्रकार प्रमाण लक्षणमें वह कहा 
गया है । श्रुतिके हिना अतीन््रय अर्थोको कोई उपलब्ध करता है एेसी संमावना नहीं की जा सकती, 
कारण कि कोई निमित्त ( कारण ) नहीं है । यदि कहो किं अप्रतिहतज्ञान होनेके कारण कपिल आदि 
सिद्धोको अतीन्द्रय अर्थोका ज्ञानहो सक्ताहै, तो यह युक्तं नहीं है, क्योकि. सिद्धि मी सापश्च है। 
सिद्धि धर्मानुष्ठानोकी अपेक्षासे होती है । ओर वहु धमं चोदनात्मक-विधि प्रमाणक है । इसकिए पूवं- 
सिद्ध चोदना ( वेदका }) अथं अनन्तर सिद्ध पुरुषके वचनबल्से आक्षेप करनेके योग्य नहीं है । 
सिद्धोके वचनका आश्रयकर `वेदाथ॑की कल्पनामें मी सिद्ध बहुत होनके कारण प्रद्चित प्रकारे 
समृतियोका विरोध होनेपर भरृत्ि आश्रयके विना कोई अन्य निर्णायक नहीं है । परतन्नर बुद्धिवाले 
सव्यानन्दी-दीपिका 

मानां गया है, तो उन्होने तकंके बरूपर ही अपने अथं--प्रधान कारणवाद आदिकी स्थापनाकीरहै, 
मतः ऋषि प्रणीत भौर तकं भुलक होनेसे सांख्य स्मृतिक्रे अनुसार ही वेदान्तोकी व्याख्या करनी 
चाहिए, एसा पुनः आक्षेप होवा है । 

® जंसे श्रुतियोका गतिसामान्यसे ब्रह्मकारणवादमे अविरोध है, वसे स्मृतियोका प्रधान 
कारणवादमे अविरोध नहीं है । इसलिए अविरुद् श्रौत अथं ही स्वीकायं है । इससे श्रूति मुक मनु 
आदि स्मृति ग्राह्य है, वेद विरुद्ध कपिर भादि प्रणीत स्मृति नदं । 

# “ऋषिं प्रसूतं कपिर" यहां सवज्ञ शब्दसे श्रुतिका तात्पयं ज्ञानातिश्चयमें है सवक्ञत्वमे नहीं । 


अधि० १०१ | भाषानुवाद्‌-सल्यानन्दी-दीपिक्रास्रदित ३३९ 


रस्छृतिविदेषविषयः पक्षपातो युक्तः; कस्यचित्किचित्पश्षपाते सति पुरुष्रमतिवेभ्वरूप्येण 
त्वाव्यवस्थानप्रसङ्गात्‌ ! तस्मात्तस्यापि स्सरतिविप्रतिषच्युपन्यासेन श्रय सारनतु सार 
विषयविवेचनेन च खन्मागं प्रज्ञा सं्रहणीया। या तुश्च॒तिः कपिलस्य ज्ञानातिरायं प्रदरांयन्ती 
प्रदरितान तया धुतिविरुद्धमपि कापिटं मतं श्रद्धातुं शक्यम्‌; कपिखभिति थ॒तिखामान्य- 
मात्रत्वात्‌, अन्यस्य च कपिलस्य संगरपुत्राणां प्रतप्तुर्वासुदेवनाम्नः स्परणात्‌। अन्यार्थं 
दरंनस्य च प्रासिरहितस्यसाधकत्वात्‌। भवति चान्या मनोर्मादास्म्यं प्रख्यापयन्ती रति 

यद्र किच मनुरवदत्तददेषजम्‌' (तं० सं ° २।२।१०।२) इति । मनुन( च "सवभूतेषु चात्मानं सव- 
भूतानि चास्मनि । संपरयन्नाव्मयाजी वे स्वाराज्यमधिगच्छति ॥' (१२।९१) इति सर्वात्मत्वद शनं 
प्रशंसता कापिरमतं निन्यत इति गम्यते) कपिरो हिन सर्वास्मत्वद्‌शनमनुमन्यते; आत्म- 
मेदाभ्युपगमात्‌ 1 महाभारतेऽपि च "बहवः पुरुषा बह्यजनताहो एक एव तु' इति विचायं "बहव 

पुरुषा राजन्सांख्ययोगविचारिणाम्‌' इति परपश्चमुपन्यस्य तद्न्युद्‌ा सेन--बहूनां पुरषाणां हि 
पुरुषका मी अकस्मात्‌-बिना कारण किसी विशेष स्मृतिके विषयमे पक्षपात युक्त नहीं है, क्योकि किसी 
 परतन्त्रप्रल्ञका किसी विशेष स्मृतिमे पक्षपात होनेपर पुरुष बुद्धिको विचित्रतासि तत््वकौ अग्यवस्था 
हो जायगी । इसे स्मृति विरोधके उपन्याससे यह स्मृति धरति अनुसारी है यद्‌ स्मृति श्रुति अनुसारी 
नहीं है इस विषथका विवेचनकर उसको भी वद्धि सन्माग॑मे कानी चाहिए } जौ श्रुति कपिलके ज्ञानाति- 
रयको दिल लाती हुई दिखाई गई है उससे भ्र ति विरुद्ध कपिर मतपर शद्धा नहींकी जा सकती 

क्योकि कपिर इसप्रकार केवकं सामन्यश्रति मात्रहै अर्थात्‌ स।ख्य स्मृति प्रणेता कपिल ओर 
श्रत्थुक्त कपिल दोनोमे केवल शब्द सास्य है । यज्ञीय अश्वकी रक्षाके लिए नियुक्तं सशरके पत्रोको 
दा।पसे दहन क रनेवाङे वासुदेव नामका एक दुसरा कपिल मी स्मृतिमे प्रसिद्धरहै। किसी अन्य 
प्रमाणे अप्राप्त अन्धाथेदशंन--अन्य अर्थका अनुवाद स्वाथंसाधक नहीं होता दै । ओर यदव किञ्च०' 
(जो कुछ मनुने कहा वह भौषवरहै) इसप्रकार मनुका माहात्म्य वणेन करनेवाी दूसरी 
शरूति है। "सवभूतेषु °` ( सब भूतोमे आत्माको ओर आत्मामं सब भूतोको देखदठा हुआ आत्मयाजो 
निश्चय स्वराज्य-्रह्त्वको प्राक्त होतादै) इससे यह प्रतीत होतादै कि सव्मित्वदशंनकी 
प्रसा करते हुए मनुने कपिकमतकी निन्दा की है । कपिल सव्मित्व दशंनको नहीं मानते, क्योकि 
उन्होने आात्मभेद स्वीकार किया है । महामारतमे मी "बहवः पुरुषा० ( हे ब्रह्याच्‌ ! आत्मा बहुत है 
अथवा एक ही है ) एेसा विचारकर "बहवः पुरुषा० ( हे राजन्‌ ¡ सांख्य ओर योग॒ दशंनवालोके 
मतमें पुरुष-आत्मा बहुत हैँ अर्थात्‌ प्रत्येक शरीरम भिन्न-मिन्न हैँ ) इस प्रकार परपक्षका उपन्यास 
कर उसका निराकरण करते हुए “बहूनां पुरूषाणां०' ( जसे बहुत पृरूषाकार देहोकी एक पृथिवी 
उपादान कही जाती दहै, वसे ही जो सवका उपादान होनेसे सर्वात्मकं भौरं सवगुण सम्पन्न है उस 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कपिल” इसं शाब्दके श्रवण मात्रसे साख्यस्मृति प्रणेता कपिल घ्‌ ति-प्रतिपादित है, एेसी भ्रान्ति नहीं 


होनो चाहिए, क्योकि द्र तवादी कपिलका स्वंज्ञ होना सम्मव नहीं । र्‌ ति प्रतिपादित सवज्ञान सम्पन्न 
कपिर वासुदेवका अंशरूप सांख्य स्मृतिप्रणेता कपिलसे भिन्न है, वहु सर्वात्मत्व ज्ञानरूप सांख्यका 
उपदेशक है । (ईश्च रने कपिलको ज्ञानोसे सम्पन्न करिया" इससे यदि सांख्य स्सृति रचयिता कपिलको 
सवज्ञ मने तो वहु केवलं सवंज्ञत्वका अनुवादमात्र है, उसकी सवज्ञतामें श्र तिका तात्पयं नहीं है, 
हसकिए श्र ति श्रमाणसे अप्राप्त सवंज्ञत्वका अनुवाद वास्तविक सवं्चत्व अथंको सिद्ध नहीं कर सकता । 


इस प्रकार द्रेतवादी कपिकके मतमे प्र ति-मूरुकताकां निराकरण कर अगे (मवति आदिति भ्द्रतवादी 
मनुके मर्तको र ति-मूखकता प्रतिपादित करते ह । 


२४० अह्मसूञ्ज-दाङ्‌रभाष्य | अ०२पा०९ 


यथैका योनिरुच्यते । तथा तं पुरुषं विश्वमाख्यास्यामि गुणाधिकम्‌ ॥' इत्युपक्रम्य “ममान्तरात्मा तव 
च ये चान्ये देहसंस्थिताः । सर्वेषां साक्षिभूतोऽसौ न माद्य: केनचित्कचित्‌ ॥ विश्वमूर्धा विश्वभुजो 
विश्वपादाक्षिनासिकः । एकश्चरति भूतेषु स्वैरचारी यथासुखम्‌ ॥' इति सर्वात्मतेव निर्धारिता । 

श्रतिश्च सर्वात्मतायां भवति-यस्मिन्सर्वाणि भूतान्यात्मवाभूद्धिजानतः। तन्र को मोहः क 
दोक. एकत्वमनुपश्यतः" ( ई० ७ ) इव्येवंविधा । अतश्च सिद्धमात्मभेदकस्पनयापि कपिलस्य 
तन्घं वेदविरुद्धं वेदानुलारिमनुवचनविरदं च, न केवर्लं स्वतन्त्र्रकृतिकर्पनयैवेति । 
वेदस्य हि निरपेद्चं स्वाथे प्रामाण्यं रवेरिव रूपविषये । पुरुषवचसां तु मूलान्तरापेशष 


वक्तस्प॒तिव्यवहितं चेति विध्रकषः। तस्माद्वेदविसद्धे विषये स्स्रतयनवकाशप्रसङ्खा 
न दोषः ॥ १॥ 


कुतश्च स्युत्यनवकाशपरसङ्गो न दोषः ! 
तरेषां चानुपरन्धेः ॥ २ ॥ 
पदच्छेद-इतरेषाम्‌, च, अनुपलन्धे। । 


सू्ाथ--( इतरेषाम्‌ ) सांख्य स्मृतिमे प्रसिद्ध प्रधानसे मिन्न महद्‌ आदि तत्त्वोकी ( अनुप 
लम्धेः ) छोकं अथवा वेदम उपरुन्धि न हौनेसे सांस्यस्मृतिको अप्रमाण माननेमे कोई दोष नहीं है । 


प्रघानादितसणि यानि प्रधानपरिणामस्वेन स्मृतो कल्पितानि महदादीनि न तानि 
भत्माको करहुगा ) एेसा उपक्रमकर (ममान्तरास्मा° (मेरा भौर तेरा जो अन्तरात्मा है ओर देह- 
स्थित जो अन्य आत्मा है, उन सबका यहु साक्षिमूत है, वह कहीं पर किसोसे ग्राह्य नहीं है । लोक 
प्रसिद्ध देव, मनुष्य आदि सबके मस्तक उसका मस्तक है, इस प्रकार समोको भरुजाएं उसकी भ्रुजाहै 
सबके पाद, नेत्र, नासिका उसक्के पाद, नेतर, नासिका है, अकेला, स्वतन्त्र, सुखपूवंक भूतोमे विचरता 
है अर्थात्‌ सबको जानता है ) इससे सवत्मित्व ही निर्धारित क्रिया गया है । "यस्मिन्सर्वाणि० ( जिस 
समय ज्ञानी पुरुषके किए सव भूत अआत्मादहीहो गये उस समय एकत्व देखनेवारे उस विद्ानुको 
क्या मोह ओौर क्या शोकै) दस प्रकारक श्र.ति भी सर्वात्मतामे है। इसते यह्‌ सिद्ध होता है कि 
केवल स्वतन्त्र प्रधानकी कत्पनासे ही नहो किन्तु आत्ममेदकी कल्पनसि भी कपिकतन्त्र वेद विरुद है 
भौर वेदानुसारी मनुवचनसे भी विरुद रहै, क्योकि जसे स्का रूपविषयमे निरपेक्ष प्रामाण्ये, 
वसे ही अपने अथ॑मे वेदका प्रामाण्य निरपेक्ष है । पुरुषवचनोका प्रामाण्य तो मूलान्तरकी अपेक्षा 


रखता है भौर उसमे वक्ताके अथं स्मृतिका व्यवधान है, इतनां महानु अन्तर है । इसलिए वेदं विरुद्ध 
विषयमे स्मृतिकरां अनवकाश प्रसंग दोष नहीं है । १॥ 


अर स्मृति का अनवर्काच प्रसद्ध दोष क्यों नहींहैट 
प्रधानसे भिन्न महद्‌ आदि तत्तव जिनकी प्रधानके परिमाणरूपसे सांष्यस्मृतिमे कल्पना की 
गर्द है, वे वेद अथवां लोकम उपलन्ध नहीं होते । लोक ओर वेदमे प्रसिद्ध होनेके कारण भूत ओर 
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ॐ सांख्य स्मृति फेवल स्वतन्त्र प्रधानकी कल्पनासे वेद विरुद्ध नहीं है अपितु देह भेदसे 
आत्माके भेदकी कल्पनांसे मी वेद ॒विरेद्ध है। इनं दोनोका बाध्य बाधकमाव मी है- वेद अपौरूषेय 
होनेसे स्वतः प्रमाण दै ओर पुरुषवाक्योका प्रामाण्य तो वक्ताके अथक स्मृति भौर उस स्मृत्िका 
मूलभूत,प्रत्यक्ष भ्रति इन दोनोंकी कत्पनासे होता है, -अतः स्मृति परतः प्रमाणदहै ओर व्यवहित दै 
अर्थात्‌ “यहु अथं प्रामाणिक है" दरस प्रमाणिकतके लिए स्मृति जब तक अपनी मूलभूत श्रतिकी 
कल्पना करे तब तक स्वतः प्रमाणह्प श्र तिस उस अथका निश्चय हो जाता कै मरही ग्यह्प्रान है! इस 
प्रकार दोनोमें महानु भेद है । तुल्य बलवालोके वि रोधमे निरवकाद्यसे सावकाशका बाध्ोता है । 
यहाँ तो स्वतः प्रामाण्य ( वेद ) ओर परतः प्रामाण्य ( स्मृवि ) का विरोध है, अतः जिसका प्रामाण्य | 
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वेदे लोके वोपरभ्यन्ते। भूतेन्द्रियाणि ताव्धोकवेदप्रसिद्धत्वाच्छक्यन्ते {स्मतंम्‌। अरोक 
वेदश्रसि्दत्वात्त महदादीनां बश्रस्येवेन्द्रियाथंस्य न स्मतिरवकस्पते। यदपि क्चित्तत्पर- 
मिव श्रवणमवभासते, तदप्यतत्परं व्याख्यातम्‌ 'जानुमानिकमप्येकंषाम्‌' (र ° १।४।१) इत्यच। 
काय॑स्मृतेरप्रामाण्यात्कारणस्म॒तेरप्यप्रामाण्यं युक्तमिल्यभिप्रायः। तस्म्रादपि न स्प॒ल्यनव- 
काशाप्रसङ्ो दोषः) तर्कवष्र्ं तु "न विलक्षणत्वात्‌" (ब्र° २।१।४) इत्यारभ्योन्मधिष्यति ॥२॥ 
( २ योगप्रत्युक्ल्यधिकरणम्‌ स्‌०२) 
एतेन योगः प्रत्युक्तः । ष {6 
पदच्छैद-एतेन, योगः, प्रत्युक्तः । भा 
सूत्राथं--( एतेन ) सांख्यस्पृ तिके निराकरणसे ( योगः ) योगस्मृति मी ( प्रत्युक्तः ) निरा- 
कृत समक्षनी चाहिए । | 
% पतेन सांख्यस्म्रतिप्रत्याख्यानेन, योगस्मृतिरपि प्रत्याख्याता द्रष्व्येत्यतिदिशति। 
तत्रापि श्रुतिविरोधेन प्रधानं स्वतन्वमेव कारणम्‌, महदादीनि च कार्यण्यरोकवेदश्रसि- 
दधानि करप्यन्ते। नन्वेवं सति समानन्यायत्वात्पू्वेणेव तद्गतम्‌, किमथं पुनरतिदिष्यते ? 
अस्ति ह्यत्राभ्यधिकाराङ्का। सम्यग्दशंनाभ्युपायो हि योगो वेदे विहितः श्रोतन्यो मन्तव्यो 


इन्द्रियोकां स्सृतिमे प्रतिपादन हो -सकता रहै, परन्तु खोक भौर वेदमे प्रसिद्ध न होनेके कारण छव्वें 
इन्द्रिपाथके समान महदादिका स्मृतिमे प्रतिपादन सम्मव नहीं है । यदपि कहीं कहीं श्रुति महदादि- 
परक प्रतीत होती है, उसका भी 'नानुमानिक०' इस सूत्रमे श्रुति अतत्परत्व-महदादिका प्रतिपादन नहीं 
करती, एेसा व्थार्यान किया गया है । कायं-महद्‌ जादि स्सृतिके अप्रमाण होनेसे कारण प्रधानं स्मृतिमें 
मी अप्रामाण्य युक्त है, एसा अमिप्राय है । इसक्ए मौ स्मृतिका अनवका् प्रसंग दोष नहीं है । भौर 
तकावलम्बनका तो सूत्रकार "न विलक्षणरवात्‌' इस सूत्रे लेकर खण्डन करेगे ॥२॥ 

इस सांख्य स्मृतिके निराकरणे योगस्मृति भी निराकृत समक्षनी चाहिए, इसप्रकार सूत्रकार 
इस सूत्रमे पूवं न्यायका अतिदेश करते है । योगम मी प्रधान ही स्वतन्त्र कारण है, एवं छोक ओर वेदमें 
अप्रसिद्ध महदादि कायं है, एेसी भ्‌ तिविरुद्ध कल्पना करते है, यदि सांख्यस्मृति ओर योगस्मृतिमें 
समानतादै तो एकही न्यायसे पूर्वाधिकरणके कथनद्रारा इस भमधिकरणका अथंमी भा गया 
तो पुनः इसका अतिदेश किसलिएु किया जाता है ? इसलिए करं यहां अधिक आशद्धुा है, श्रोतभ्यो °" 
( आत्माका श्रवण करना चाहिए, मनन करनां चाहिए ओर निदिध्यासन केरना चाहिए ) इसप्रकार 

सत्यानन्दी-दीपिका 
निदिचत है ओर जिसका कोई विरोधी नहीं है, उस वेदवाक्यसे तद्वि रुद्धस्मृतिका ही बाध होता है । 
अत, सख्य स्मृति भ्रान्ति मुल्क दै॥ १॥ 

% जो कहीं श्र तिमे महतः परमन्यक्तम्‌' एसा वाक्यामास मिलता है जिसके बरुपर सांख्य- 
स्मृति प्रणेताने प्रधान ओर महद्‌ आदि तत्त्वोकी स्वतन्त्र कल्पना की है । वस्तुतः श्र तिका तात्य प्रधान 
मादिके प्रतिपादनमे नहीं है । इसका विरोष विचार आनुमानिक ०" इस सूत्रम किया गया है । स्मृति 
तो प्रमाण मूलक होकर ही प्रमाण होती है। परन्तु सास्पस्मृति तो न भ्र तिमूुलक है ओर न प्रत्यक्ष 
मुल्क ही, अतः भ्रति भौर भ्र तिमूलक मनु आदि स्मृतियोके साथ विरोध होनेसे सास्य स्मृत्यनवका्च 
प्रसंग दोष नहीं है । यहाँ पुवपक्षमे स्मृतिके विरोधसे पूर्वाध्यायोक्त सखमन्वयको असिद्धि फल है ओर 
सिद्धान्तमें समन्वयकी सिद्धि फल है ॥ २ ॥ 

# यहीं सांख्यस्मृतिके निराकरणसे योगशास्वके उक्त अंका निराकरण समक्षना चाहिए 
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निदिध्यासितन्यः' (ब्र ° २।४।५५) इति । ्रिर्क्नतं स्थाप्य समं शरीरम्‌ (शे० २।८) इत्यादिना चासना- 
दिकस्पनापुरःसरं बहुधरपञ्चं योगविधानं श्वेताश्वतरोपनिषदि दश्यते। लिङ्गानि च वेदि- 
कानि योगविषयाणि हस्छशा उपलभ्यन्ते-^तां योगमिति भन्यन्ते स्थिरामिन्दियधारणाम्‌' (का० 
२।६।१८) इति, 'निदयामेतां योगविधि च कृस्स्नम्‌' (का० २।६।१८) इति चैवमादीनि । + योग- 
रासे ऽपि अथ ततवदशशनेपायो योगः' इति सम्यग्दशशनाभ्युपायत्पेनेव योगोद्गीक्रियते। अतः 
सप्रतिपन्नाथंकदेशत्वाद कादिस्मृहिवद्योगस्मतिरप्यनपददनीया भविष्यतीति- इय- 
भप्यधिकारङ्ाऽतिदे ग्रोन निचव्यते; अर्थकदेशसंश्रतिपत्तावप्य्थेकंदे दाविप्रतिपत्तेः पूर्वो 
ताया दशनात्‌ सतीष्वप्यध्यात्मविषयासु बहीषु स्मृतिषु सांस्ययोगस्मरलयोरेव 
निराकरणे यत्नः कृतः 1 सांख्ययोगो हि परमपुरषाथंसाधनत्वेन लोके 
प्रख्यातौ, शिषे परिगृहीतो, लिङ्गन च श्रौतेनोपवरंहितो । (तस्कारणं सांख्ययोगा- 
भिपन्रं ज्ञात्वा देवं मुच्यते सवंपालेः' ( श्वे० ६।१३ ) इति । निराकरणं तु-न सांख्यः 
ज्ञानेन वेदनिरपेश्येग योगमा्मंण वा निःघ्रेयसमरधिगसम्यत इति. रतिर्हि वैदिका- 
| दात्मेकत्वविक्ञानादन्यन्निःश्रेयससाधनं वारयति--'तमेव विदित्वाऽतिशद्युमेति नान्य 


सम्यग्दशनका साधनभूत योग.वेदमे विहित है। रिरत्रत०' ( वक्षःस्थल, ग्रीवा ओर शिरये तोन 
जिसमे उन्नत ( उषे हूए } रखे जाते उस त्िरुत्रत शरीरको समानमावसे रखकर योग करे ) इत्यादि 


से आसनादिकी कल्पनापुवंक बहुत विस्तारसे योगका विधानं इवेताश्च तर उपनिषदुमे देड। ज॑.ता है । 
^तां योगमिति ०* ( उस्र स्थिर इन्द्रिय धारणाको ही योगर कते हँ ) ओर “वि्यमेतां०' ( इस ब्रह्म- 
विद्या ओर सम्नुणं योगविधिको पाकर नचिकेता ब्रह्ममावको प्रप्त हो.गथा ) इत्यादि योगतिभयक 
सहस वेदिक लिगं उपलन्ध होते हैँ । अथ तस्वदशन °` (योग तत्त्वदशंनका साधन है) इसप्रकार योग- 
शास्त्रम भो योगको सम्यग्दशानङे साधनकूपसे हो स्वोकार किया गयारहेि। इसलिए प्रामाणिक अर्थक. 
अथेका एक देश(योगांश)होनेसे अश्क आदि स्मृ तियोके सभान योग स्मृति मी अनिराकरणोय हो जाथगौ । 


यह अधिकं शङ्का सी अतिदेरसे निवृत्त को जाती है,. क्योकि अथेकरे एक अशमे संप्रतिपत्ति (प्रामाण्य) 
होनेपर भी अथके एकं देश ( प्रधानादि ) में पूर्वोक्त विगप्रतिपत्ति-विरोध. देखनेमे भाता है । अघ्यात्म- 
विषयक बहत स्मृतिर्यां हनेपर मो सांख्यस्मृति ओर योगस्मृतिके ही निराकरणमें यत्न किया 
गया है, वयोकि सांख्य जौर योग मोक्षके साधनरूपसे रोक्मे प्रसिद्ध है, शिष्पुरुषोसे परिगृहीत रै, 
तथा तत्कारणं” ( सास्य ओर योगसे प्राक्त उस सर्वकारण देवको जानकर पुष समस्त बन्धनोे 
मक्त हो जाता है) इसप्रकार श्वौतलिङ्गमे पृष्ट है। किन्तु वेद निरपेक्ष सांख्यस्मृतिज्ञानमे अथवा 
योगमागंसे मोक्ष प्रा्ठ नहीं होता, इस हितुसे दोनोंका निराकरण है 1 'तमेव० ( उस महान्‌ पुरुषको 
जानकर ही पुरुष मृत्युको पार करता है, इसके सिवा परम पद प्रासिका कोई अन्य मागं नहीं दहै) 
यह ध्र ति .वदिकर आत्मेकत्व ज्ञानसे अतिरिक्त अन्य मोक्ष साधनका निवारण करती है । निःसन्देह्‌ वे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
जोश्रति विरुद्धदहै। जसे किं प्रधानं जगत्‌कां स्वतन्त्र कारण दहै, महदादि कायं ह भौर पुरुष अनन्त 


ह, इत्यादि । यदि पूर्वाधिकरणसे योगश्षास्का पूणतः खण्डन किया जाता तो तत्तवदश्शनके साधनभूत 


योग्ास्त्रमे प्रतिपादित यम, नियम आद्धिका मौ खण्डन होः जाता, उनका खण्डननहो, इस 
अभिप्रायसे मगवानू सूत्रकारने अतिदेशकर पृथक्‌ अधिकरणकी रचना की है । 


.# जसे अष्टकाः कतेव्याः' [ अष्टका ( फाल्गुन कष्ण अष्टमीमे किया गया श्राद्ध ) श्राद्ध करना 
चाहिए ] शुरुननुगन्तन्यः' (गुरुका अनुसरण करना चाहिए) इत्यादि स्मृतिं वेदके अविरुद्ध भथंका 


प्रतिपादनं करनेसे प्रमाणल्प है वसे योगस्मृति योग अंशम प्रमाणमत होनेपर मी तत्तवांश अदिमें 
प्रमाण नहीं हो सकतो । जेषे चक्षको रूपविषयमे प्रामणण्य होनेपर मी रश्विषयमे प्रमाणता नहीं 
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पन्था विद्यतेऽयनाय (श ° ३।८) इति। द्वंतिनो हि ते स!ख्या योगा।द्च नातपेकत्वददिनः। यत्त 
ददानमुक्त "तत्कारणं साख्ययोगामिपन्नम्‌ इति, वैदिकमेव तज्ञानं ध्यानं च सांख्ययोगनब्दा- 
भ्यामभिरुप्यते प्रत्याखत्तेरित्यवगन्तव्यम्‌। येन त्वंशेन न विरुध्येते तेनेदमेव सस्ययोग- 
स्प॒त्योः सावकाशत्वम्‌ तद्यथा-“असङ्घो छययं पुरषः (ब्र ° २।३।१६) इत्येव मादिश्रतिप्रसिद्धमेव 
पुरुषस्य विशुद्धत्वं निगुंणपुरुषनिरूपणेन सा ख्येर भ्युपगम्यते । तथा च योगेरपिं "अथ परि- 
ब्राडविवणंवा्ठा सुण्डोऽपरिग्रहः' ( जाव्रा० ~+ ) इत्येवमादि श्रतित्रसिद्धमेव निघृ्तिनिष्ठत्वं 
प्रनञ्याद्यपदेशेनाजुगम्यते। एतेन सर्वणि तकंस्मरणानि प्रतिवक्तव्यानि । तान्यपि 
तकोपपत्तिभ्यां तच्वज्ञानायोपकुवन्तीति चेदुपकुवन्तु नाम ! तस्वज्ञानं तु वेदन्तवाक्येभ्य 
पव भवति- नावेदविन्मनुते तं बृहन्तम्‌" (ते० चा० ३।९२।०।७) ^तं रर्वं।पनिषदं पुरषं एच्छामि' 
( व° ३।९।२६ ) इत्येवमादिश्चुतिभ्यः ॥३॥ 
( ३ विलक्षणत्वाचिकरणम्‌ सृ० ४८-१२ ) 
न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥४॥ 
पदच्छेद-न, विलक्षणत्वात्‌, अस्य, तथात्वम्‌, च, शब्दातु । 
सूञ्ाथ-- (अस्य) इस जगत्‌का (न) ब्रह्म उपादान कारण नहीं हो सकता, (विलक्षणत्वात्‌) 
क्योकिं विलक्षण है अर्थात्‌ ब्रह्मचेतन दहै ओर जगत्‌ अचेतनं । ( शब्दात्‌ ) "विज्ञानं चाविज्ञानं 
चामवत्‌' इस श्रुतिसे ( तथात्वं च ) विलक्षणत्व ज्ञात होता है। 
# ब्रह्मास्य जगतो निमित्तकारणं प्ररृतिदचेत्यस्य पक्षस्याक्षेपः स्मरतिनिमित्तःपरिहतः । 
सांख्य ओर योग द्रेतवादी है आत्मैकत्वदर्ची नहीं हैँ । (तत्कारणं सांख्ययोगामिपन्नम्‌ः इसप्रकार 
जो दशन कहा गया है, उसमे टसा समञ्लना चौहिरए कि सास्य ओर योग रब्दोसे सान्तिध्यके कारण 
वेदिक ज्ञान ओर ष्यान ही कहे णये हैँ । जिन अंशसे धृतिका विरोध नहीं है उस अंशमें सांख्य ओर 
योगस्मृतियोका सावकाद्त्व इष ही है । जैसे असङ्गो ० ( यह आत्मा निश्चय असद्ध है ) इत्यादि 
श्रति-प्रसिद्ध पुरुषमे. ही निगुण पुरुषके निरूपणसे विरुद्धत्व सांख्य रोग स्वीकार करते हैँ । उसीप्रकार 
योग शास्त्रवाङे मी अथ परिाड०' ( परित्राजकको कषायवस््रधारी, सिर मूण्डित ओर परिग्रहुरहित 
होना चाहिए ) इत्यादि श्रुति प्रसिद्ध ॒निवृत्तिमागका ही प्रव्रज्यादि उपदेशसे अनुसरण करते हैँ । 
एतेन-भृति विरोधसे अर्थात्‌ साख्यस्मृति ओर योगस्मृतिके निराकरण न्यायसे सब तकं स्मृतियोका निरा- 
करण करना चाहिए । यदि वे स्सृतिर्यां मी तकं ( अनुमान }) उपपत्ति ( तककौ अनुप्राहिका युक्ति ) 
से तत्त्वज्ञानकी उपकारक होती हैँ तो मके ही उपकारक हों । परन्तु "नावेद वित्‌०* ( चाबग्दसे तथा अथंसे 
वेदको न जाननेवाला उस ब्रह्मको नहीं जानता † ^तं सरोपनिषदं ० (मै तो उपनिषद्गम्य उस पुरुषको 
पूछता हं) इत्यादि श्रुतियोसे सिद्ध होता है कि तत्वज्ञान तो केव वेदान्तवाक्योसे ही होता दै ॥३॥ 
ब्रह्म इस जगत्‌का निमित्तकारण ओर उपादानकारण है, इस पक्षपर सांख्यस्मृति निमित्तक 
माक्षेपका परिहार किया गया है । अब तके निमित्तक आक्षेपा परिहार किया जाता है। परन्तु 
सत्यानन्द-दीपिका 
है । किसकोरेसा भ्रमहो किसे योगस्म्रृतिमे प्रतिपादित योगके कुछ अंश प्रमाणरूपरहै, वसे 
प्रानं, महदादि कायं, आत्मकं नानात्व आदि अंश मी प्रमाणरूप हैँ। उसकी निवृत्तिके लिए 
यह अतिदेदा है । यद्यपि बौद्ध आदि बहुत स्मृतिर्यां है, तो मौ वे वेदबाह्य होनेसे उनके निराकरणमें 
यत्त न कर सांख्य मौर योगस्मृतियोके निराकरणमे यत्न किया गया है, क्योकि मोक्षका साधन मानकर 
नेक रिष्टपुरुषोने उनका ग्रहण किया है । सास्य ओर योग॒मतमे आत्मिका नानात्व, बुद्धि भौर 
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तकनिमित्त द दानीमाक्षेपः परिद्धियते। कुतः पुनर मिमिन्नवधारित आगमार्थे तकनिमित्तस्या- 
क्ेपस्यावकाराः ? ननु चम इव ब्रह्मण्यप्यनपेश्च गमो भवितुमर्हति । भवेदयमवएम्भो यदि 
प्रमाणान्तरानवगादह्य गशगमम्रा्रपमेयोऽयमथः स्यादनुष्ठेयरूप इव धमः; परिनिष्पन्नरूपं 
तु ब्रह्मावगम्यते । परिनिष्पन्ने च वस्तुनि प्रमाणान्तराणामस्त्यवकाशो यथा पृथिव्यादिषु। 
यथाच श्चतीनीं परस्पर क्रोधे सस्येकवरोनेतसा नीयन्ते, एवं प्रमाणान्तरविरोधेऽपि तद्- 
रोनेव श्रतिर्नीयेत । दण्रखाम्प्रन चादष्टमथं सम्थंयन्ती युक्तिरजुभवस्य खंनिङष्यते। विपर- 
कृष्यते तु श्रतिरेतिद्यमातेण स्वार्थाभिघानात्‌ । अनुभवावसानं च ब्रह्मविज्ञानमवियाया 
निवतकं मोश्चक्षाघने च टष्फलतयेष्यते। श्चतिरपि~'श्रोतम्यो मन्तव्यः' इति ्रवणव्यतिरे केण 
मननं विदधती तक॑मप्यज्रादतंव्यं दंयति । अतस्तकनिमित्तः पुनराक्षेपः त्रियते (न विट - 
क्षणत्वादस्य' इति ॥ % य दुक्तं चेतमं ब्रह्म जगतः कारणं प्रकृतिरिति तन्नोपपद्यते; कस्मात्‌ ? 
निदिचित इस वेदाथ॑मे पूनः तकं निमित्तक आक्षेपका अवकाश ही कहाँ है ? कंप्रोकि धमके समान ब्रह्यमे मी 
ब्द स्वतन्त्र प्रमाण होना युक्त है । यह दृष्टान्त तमी युक्तं है यदि अनुष्ठेय धमेके समान यह्‌ ब्रह्मरूप 
अथं मी प्रमाणान्तरसे अग्राह्य केवल आगममात्रज्ञेयहो, ब्रह्य तो सिद्ध अवगत होता दहै। पृथिवी 
आदिके समान सिद्ध वस्तुमे अन्य प्रमाणोका मी अवकार है । जसे श्रुतियोका परस्पर ` विरोध होनेपर 
प्र एक श्रुतिके अनुसार दुबल दुसरी धर्‌ तियोका अथं किया जाताहै, वसे अन्य प्रमाणोके साथ 
श्र तियोका विरोध होनेपर मी उन (निरवाकाश) के अनुसार ही श्र तिका अथे किया जातां है । अनुमूत 
अर्थके साहश्यसे अहष्ट-परोक्ष अथंका समथ॑न करनेवाला तकं अनु मवके सन्निहित है । श्रुति तो एेतिह्य 
मात्र ( परोक्षरूप प्रवाह परम्परामात्र ) से अपने अथंका अभिधान करतीरहै, इसलिए अनुमवसे दूर 
है । ब्रह्मा साक्षात्का रपय॑न्त भोक्षका साधनम्‌त ब्रह्मज्ञान अविद्याका निवतक होकर हश फलस्वरूपसे अमिष् 
है । शश्रोतव्यो०" (आलत्माका श्रवण भौर मनन करना चाहिए ) इसप्रकार श्रवण भिन्न मननका विधानं 
करती हूरईश्र्‌ति भी तकक्ो यहाँ अदर योग्य दिखलाती है । इसलिए "न विलक्षत्वादस्य' इस सूत्रसे 
ठक निमित्तक पूनः आक्षेप किया जाताहै। जो यह कहा गया है किं चेतन ब्रह्म जशत्‌का कारण-प्रकृति 
सत्यानन्दौ-दीपिका 

पुरुषका मेदज्ञान मोक्षका साधन माना गयारहै, जो सवथा वेद विरुद्ध, वेदम तो 'तच्वमसि' इस 
प्रकार आत्मेकत्वज्ञानको मोक्षका साधन कहा गयां है ॥२३॥ 


‰& जो सिद्ध वस्तु होती है वह अन्य प्रमाणसे गम्य होती है, यह तकं है । इसकतिए तकं ओर 
श्रुतिका एक विषय होनेसे विरोध उपस्थित होवा है । जसे ध्र्‌.तियोंक्रा परस्पर विरोध होनेपर प्रबल 
श्र तिसे दुबल श्र्‌तिका बाध होतां है अर्थात्‌ सावका श्रू तियोका निरवकाश च तिके अनुसार अथं किया 
जाता है, वसे निरवकाश एक तकके बले सावकाश भ्र तियोका अर्थ करना युक्त है । ब्रह्मसाक्षात्कार 


मोक्षका मुख्य साधन होनैसे प्रधान है गौर तकं उसका अन्तरद्ध है, क्योकि तक अपनी स्थितिमें 
प्रत्यक्ष दशान्तको अपेक्षा रखता है । इसलिए प्रधन ˆ साधन मत ब्रहयंसाक्षात्कारके सभानतक मी 


शंपरोक्षाथं विषयक है ओर ध्र त्ति. परोक्षाथं विषयक है, अतः वह॒ बहिरद्ध दै। तक दष्टाथेके समान 
अहष्ट अथका समथन करता है, इससे तकं श्र तिकी अपेक्षा अनुमवके सचल्चिकट है, अतः अनवकाश 
तकके अनुसार ध्र तिका अथं करना चाहिए, क्योकि विरोध होनेपर सावकाश प्रतिस निरवकाश तक 
बक्वानु होता है । ` किश्व अन्तरङ्गबहिरङ्गयोरन्तरङ्गं बरधत्‌* ( अन्तरङ्ग ओर बहिर ज्ञमेसे अन्तरदङ्ख 


बरवानू होता दै । ) इस म्यायसे भी तक. बलवान सिद्ध होता है, अतः तकके अनुसार ही अथ होना 
युक्त है । श्रोतव्य मन्तव्यः" यहू भ्रति मी तकका विधान करती है। 


नैः "जगत्‌ न ब्रह्मध्रक्रुतिकं तद्विखक्षणत्वात्‌ , यद्यद्धिरक्षणं तन्न तस्प्रङतिकं यथा मृद्विलक्षणा 
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विखश्चणत्वादस्य विकारस्य प्रकृत्याः। इदं हि बह्मक्रायत्वेनाभिपरेयमाणं जगत्‌ व्रह्मविलश्चण- 
मरसेतनमशद्धं च दद्यते 1 ब्रह्म च जगद्विलक्षणं चेतनं शुद्धं च श्रूयते । न॒ च विलश्चषणत्वे 
प्रकृतिविकारभावो द्रः न हि रुचकादयो विकारा स॒त्प्रक्तिक्रा भवन्ति, हाराकवादयो वा 
सुवर्णप्ररृतिकाः । सदैव तुस्रुदन्विता विकाराः क्रियन्ठेःखुवणन च रुवर्णान्विताः। तथेदमपि 
जगदचेतनं खुखदुःखमोहान्वितं सद चेतन्नस्येव सुखदुःखमोहात्मक्रश्य कारणस्य कायं 
मवितमहैतीति न चिलश्षणरः ब्रह्मणः ब्रह्मविलक्षणत्वं चास्य जगतोऽदुदःयचेतनत्वद रना- 
दवगन्तव्य द्‌।अश्ुद्धं हि जगत्खुखदुःखमोहात्मकतया प्रीतिपररितापविषादादिहेतुत्वात्स्वगं- 
मरकाद्यच्चावचपपञ्चत्दवाचच। अचेतनं चेदं जगत्‌ चेतनं प्रति कायंकारणभावेनोपकरणभावो 

पगमात्‌।नहि साम्ये सत्युपकार्योपकारकभावो भवति। नषि प्रदीपौ पर स्परस्योपकुरुतःनयु 
चेतनमपि कायंकारणं स्वाभिभ्रल्यन्ययेन भोक्तुरूपकरिष्यति । नः स्वाभिभरत्ययोरप्यचेतनां- 
दस्यैव चेतनं पत्युपकारकस्वात्‌ । यो ह्येकस्य चेतनस्य परिग्रहो वुद्धयादिर चेतनभागः सं 
पवान्यस्य चेतनस्योपक तेति चतु स्वयमेव चेतनश्च तनन्तरस्योपकरोत्यपकरोति वा । निर 
तिरय! ह्यकर्तारश्चेतना इति सांख्या मन्यन्ते । तसमादचेतनं कायंकारणम्‌ । न च काटो 

छरादीनां चेटनत्वे किचितेप्रमाणमसिति । प्रसिद्धश्चायं चेतनाचेतनप्रविभागो खोक । तस्माद्‌ 
ब्रह्मविलश्चणस्वान्ने दं जगत्ततप्रकतिकम्‌। योऽपि कथ्िदाचश्चीत-श्चत्वा जगाचे तनप्रकृतिकतां 


है, वह्‌ युक्त नहीं, क्योकि यह काय प्रकृतिसे विलक्षण ब्रह्यके कायंरूपसे माना हुं यह जगत्‌ 
ब्रहमसे विलक्षण-अचेतन ओर अशुद्ध देखा जाता है, ओर ब्रह्म जगत्‌से विलक्षण चेतनं ओर शुद्ध 


सुना जाता दै, विलक्षण होनेपर विलक्षणो कायकारण माव नहीं देखा गया है । आभूषण कादि 
कायं मृत्तिका उपादान कारणवाले नहीं होते, एवं सिक्ोरा आदि कायं सुवणं उपादा. -्रणवाले 
नहीं होते, मृत्तिकासे अन्वित घट आदि विकार मृत्तिकासे ही बनाये जाते हैँ भौर सुवर्णाविन्त आभूषण 
आदि विकार सुवणसे ही बनाये जति हैँ । उसी प्रकार य॑ह॒ जगत्‌ मी अचेतन, सुख, दुःख ओर मोह 
युक्त होता हुआ अचेतन, सुख, दुःख एवं मोहात्मक कारणका ही कायं होना युक्त है, विलक्षण 
ब्रहाका नहीं । अशुद्धि भौर अचेतनत्वके देखनेसे यह्‌ जगत्‌ ब्रह्यसे विलक्षण समञ्लना चाहिए । 
निःसन्देहं यह जगत्‌ अशुद्ध है, क्योकि युख-दुःख ओर मोहात्मकरूपसे प्रीति, परिताप ओर विषाद 
मादिका हेतु है, एवं स्वगं, नरक आदि अनेक प्रकारका प्रप्रूप है । यह जगत्‌ अचेतन है, कारण 
कि शरीर, इन्द्रिय आदि रूपसे चेतनके प्रति उपकरणमावसे प्राप्त है । साहद्य होनेपर तो उपकार्यो- 
पकारकमाव नहीं होता । दो प्रदीप एक दूसरेका उपकार नहीं करते । परन्तु देह्‌, इन्द्रिय आदि चेतन 
होकर भी स्वामिभृत्य न्यायसे भोक्ताका उपकार करेगा ? एेसा नहीं, क्थोकि स्वामी ओर भृत्यका भी 
भचेतन अंश ही चेवनका उपकारक है, एक चेतनका परिग्रह जो बुद्धि भादि अचेतन भागहै वही 
अन्य चेदनक्ा उपकार करता दै, परन्तु स्वयं चेतन .अन्य चेवनका न उपकार करता है ओर न गपकार 
करता दै, क्थोकि सांश्यमतावलम्बी एेसा मानते हैँ कि चेतन अतिशय रहित ओर अकर्तारं । इस 
किए देह, इन्धिय आदि अचेतन हैँ । काष्ठ ओर दरे आदिकके चेतन होनेमे कोई प्रमाण नहींहै। 
लोकम यहु चेतन ओर अचेतन विमाग तो प्रसिद्ध है। अतः ब्रह्मसे विलक्षण होनेसे यहं जगत्‌ ब्रह्मं 
प्रकृतिक नहीं है । यदि कोई एसा कहे कि कि चेतन जगत्‌की प्रकृति है, एेसा श्चवणकर उसके बलस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
रुचकाद्यः ।' "जगत्‌ ब्रह्य ,१्कृतिक नहीं है, क्योकि उससे विलक्षण है । जो जिससे विलक्षण होता दहै वह 
ततप्रकृतिक नहीं होता, जसे मृत्तिकासे विलक्षण आभषण मृत्तिकासे उत्पन्न नहीं होते जसे मृत्तिकसि 
अन्वित घट आदि मृत्तिकारूप उपादान कारणस उत्पन्न होते है अन्यसे नहीं, वसे सुख-दुःख मौर 
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तद्वलेनैव समस्तं जगच्चेतनग्रवगमयिष्यामि,्रकृतिरूए स्य विकारे ऽन्वयद्‌ दानात्‌ अविभा- 
वनं तु चैतन्यस्य परिणामविशेषाद्ध विषप्यति। यथा स्पश्टचेदन्यानामप्यात्मनां स्कपमूरच्छी 
दयवस्थासु चेतन्यं न विभाव्यते, एवं काष्रखोष्टारीनापपि चेतन्यं न विभावयिष्यते । पत- 
स्मादेव च विभाविताविभावितत्वकृताद्विरोषाद्रपादिभावामावाभ्यां च कायकरणनामा- 
त्मनां च चेतनत्वाविरोषेऽपि गुणप्रधानभावो न विरोत्स्यते ।. यथा च पार्थिवत्वाविद्ोषेऽपि 
मांस सपोदनादीनां प्रत्यात्यवर्तिनो विह्ोषात्पर स्परोपकारित्वं भवव्येवमिहपि भविप्यति । 
प्रविभागप्रसिद्धिरप्यत एव न विरोत्स्यत इति । तेनापि कथंचिद्धेतनाचेतनत्वठक्षणं 
विरृक्षणत्वं परिदियेत । शद्धयश्युद्धित्वखश्चणं तु विलक्षणत्वं नेद परिद्ियते । न रेतरदपि 
विलक्षणत्वं परिहतं शक्यत इत्याह -- तथात्वं च इब्दादिति । अनवगम्यमानमेव हीदं 
लोके समस्तस्य वस्तुनश्चेतनत्वं चेतनपरकृतिकः्वश्रवणाच्छब्द दारणतया केवद्योस्प्रक्चेत, 
तच्च हाब्ददेनेव विरुध्यते । यतः शष्दादपि तथात्वम वगम्यते । तथात्वसिति प्रकृतिविटक्ष- 
णत्वं कथयति । हष्द्‌ एव विज्ञानं चाविज्ञानं च ( ते० २।६ ) इति कस्यचिद्धिमागस्या- 
चेतनतां श्रावयंदचेतनाद्‌ ब्रह्मणो विटक्चषणमच्धेतनं जगच्छ्ावयति ॥ ४॥ 
नयु चेतनत्वसपि कचिदचेतनःवाभिमतानां भूसेन्द्रियाणां श्रयते । यथा 'ग्द्रवीत्‌", 
आपोऽबर वन्‌ (श ° प०ना° ६।१।३।२।४) इति, "तत्तेज रेक्षत', (ता अप रेक्षन्त' (छा० ६।२।३,*) 
इति । चेवमाया भूतविषया चैतनव्वश्चुतिः। इन्द्रियविषयाणि "ते हेमे प्राणा अहंश्रेयसे विवद्‌- 


समस्त जगत्‌को चेतन सिद्ध करूंगा, क्योकि प्रकृतिस्वरूपका अन्वय कायम देखनेमे आता है । विरोष 
परिणामके कारण उनमें चतन्य अप्रतीत-अभिग्यक्त नहीं होता जसे स्पषटरूपसे प्रतीयमान चेतन्य आत्मा- 
ओंका मौ चतन्य निद्रा, मूर्छादि मवस्थाओमें प्रतीत नहीं होता, वसे काष्ठ, लोष्ट आदिका मी चंतन्य 
प्रतीत न होगा । इसी अमिग्यक्ति ओर अनैभिव्यक्ति जन्य विशेषसे एवं रूप आदिके भावामावके कारण 
देह, इन्द्रिय गौर आत्माओमे चेतनत्व समान होनेपर मी गौण प्रधानं मावका विरोध नहीं हो सकता 
है । जसे मांस, दा ओर मात आदिमे पाथिवत्व समान होनेपर भी प्रत्येके वतमान वंलक्षण्यसे 
परस्पर उपकारित्व है, वसे यहाँ मी होगा । हसीसे ( चे तन्यकी अभिभ्यक्ति ओर अनमिव्यत्तिसे ) 
विभाग ( चेतन आर अचेतन ) की प्रसिद्धिमे मी विरोध नहींहै। तो उस कथनसे मी किसी प्रकार 
चेतनत्व ओर अचेतनत्वरूप व लक्षण्यका परिहार हो, परन्तु शुद्धि ओर अशुद्धिरूप व लक्षण्यका परि- 
हार तो नहीं हो सकता ओर इसीप्रक.र अन्य वलक्षण्यका मी परिहार नहीं हो सकता, रेषा कहते रै- 
तथास्वे च शब्दात्‌" लोकम समस्त पदाथ चेतनरूपसे प्रतीत नहीं होते, जगत्‌ चेतन उपादानवाला दै 
एेसा श्रवण होनेसे यदि केवल श्रुतिप्रमाणके आधारपर उनमें चेतनत्वकी कल्पना कौ जाय, तो वहु 
कल्पना ध्नुतिसे हौ विरुद्ध है, क्योकि श्वतिसे मी तथात्व ( वंलक्षण्य ) अवगत होता है । तथात्व पदसे 
प्रकृतिसे विलक्षणताको सूत्रकार कहते हैँ। विक्ञानं चाविज्ञानं चः ( चेतन ओर अचेतन ) इस 
प्रकार किसी एक विभागको अचेतनत्व श्रवण कराती हई श्रति चेतन ज्रह्यसे जगत्‌ विलक्ष ण-अचेतनं 
श्रवण कराती है ॥ ४॥ | 

परन्तु अचेतनरूपसे अमिमत काश्च आदि भूत भौर चक्ष आदि इन्द्रियोमें मी कही-कहीं 
चेतनत्व प्रतिपादकं श्रुति है, जसे "गदन्रवीत्‌' (मृत्तिका-पृथिवी बोलो) (आापौऽनरं वच्‌" ( जल बोला ) 
इस प्रकार ओर (तत्तेज एेक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) (ता जआप०' ( उस जलने ईक्षण किया) 

सत्यादन्दी-दीपिका 

मोह युक्तं यह अचेतन जगत्‌ सुख, दुःख, मोहाट्मकं कारणसे उत्पन्न होना चाहिए । उनसे विलक्षण 
ब्रह्मसे नही, जगतमे ब्रह्यसे विलक्षणता तो प्रत्यक्ष सिद्ध है ॥ ४॥ | 
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माना बद्य जग्मुः" (घ्रृ° ६।१।७) इति- ति ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गायेति (व्र° १।३।२) इव्येव- 
भायेन्द्रिथविषयेति । जत उत्तरं पञति- 


अभिपानिन्यपदेश्चस्तु षिशेषासुगतिभ्याम्‌ ॥५॥ 

पदच्छेद--अभिमानिव्यपदेशः, तु, विशेषानुगतिम्थाम्‌ ! 

सू्जाथं--( तु ) शब्द शङ्धुाकी  निवृत्तिके लए है 1 ( असिमानिग्यपदेशः) ति हेमे प्राणाः 
इत्यादि ध्रुतिमें श्राणा" शब्दसे प्राण अभिमानी देवताओका कथन रै, ( विशेषानुगतिभ्याम्‌ } क्योकि 
विशेष ओर अनुगति दहै । 

तुशब्द आश्शङ्कामपजदति । न खदु 'ख्दब्रवीत्‌' इत्येवंजातीयशया श्रुत्या भूतेन्द्रियाणां 
चेतनत्वमाश्चङ्नीयम्‌। यतोऽभिमानिव्यपदेश्ल एषः । स॒दादयभिमानिन्यो वागाद्यभिमानि 
न्यश्च चेतना देवता वदन संवद नादि षु चेतनोचितेषु व्यवहारेषु व्यपदिश्यन्ते, न भूतेन्द्रिय- 
माच्रम्‌। कस्मात्‌? विरोषाञ्चुगतिभ्यम्‌। विशेषो हि भोक्त॒णां भूतेन्द्रियाणां च चेतनाचेतन- 
प्रविभागलक्षणः प्रागमिहितः। सर्वंचेतनतायां चासो नोपपदेत। अपि च कोषीतकिनः प्राण- 
संवादे कारणमाचर!राङ्ाविनिद्त्तयेऽधिष्ठातचेतनपरि ग्रहाय देवताशब्देन विशिषन्ति-“एता 
ह वै देवता अह्र सवे दिवदमानाः''हतिं । ^त। वा एताः सर्वा देवताः प्राणे निश्रं यसं विदिष्वा'(कोषी° 
उ० २।१४) इति च। अनुगताश्च सवेत्राभिमानिन्यद्चेतना देवता मन््ाथंवादेतिहसपुराणा- 
दिभ्योऽवगस्यन्ते। अग्निर्वारभूष्वा सुखं प्राविशत्‌" (एे० आ० २।४।२।४) इत्येवप्रदिका च श्चति 
करणेष्वनुप्राहिकां देवतामनुगतां द्रायति । प्राणसखंवाद्वाक्यरोषे च ति ह प्राणाः प्रजापतिं 
पितरमेव्योचुः* ( छा० ५।१।७ ) इति श्रे्त्वनिधारणाय प्रजापतिगमनम्‌, तद्ध चनाच्ेके- 


इत्यादि भूतविषयक चेतनत्व श्च॒ति है । इन्द्रिोके क्िएमीदहै, जसे तते हेमे'० (वेयेप्राण-इन्द्रिय भें 
श्रेष्ठ हुं, मेँ श्रेष्ठ हूं' इसप्रकार विवाद करते हुए ब्रह्याके पासं गये) ते ह वाचम्‌ ०' (उन देवोने वाणीसे 
कहा-तुम हमारे किए उद्गान करो) इत्यादि इद्द्रियविषयक चेतनत्व श्रुति है । बतः उत्तर कहते ट- 

तु शब्द आश ङ्काका निवारण करता है । “गृद्‌नवीत्‌' इसप्रकारकी श्रुतिसे भूत भौर इन्द्रियों 
मे चेतनत्व आशङ्का नहीं करनी चाहिए, क्योकि शदब्रवीत्‌' यह कथन उनके अभिमानी देवता विषयक 
है । मृत्तिका (पृथिवी) आदिके अमिमानी गौर वाणी आदिके अभिमानी चेतन देवताओंका वाद-विवाद 
भादि चेतनोचित व्यवह रोमे व्यपदेश है, केवल भूत ओर इन्द्रिय विषयक व्यपदेश नहीं है । किससे ? 
इससे फि विशेष ओर अनुगति है। मोक्ताओं, मृत भौर इद्धियोमे चेतन ओर अचेतन विभागर्प . 
विष (वं लक्षण्य) पूवं (सु०४) मेही कर्हा-भ्या है । समस्त जगत्‌को चेतनं होनेपर यहुः चेतनाचेतनं 
विभागरूप विशेष उपपन्न नहीं होगा । कौषीतकिराखावाङे प्राण संवादमे केवल इन्द्रियो चेतनत्वकी 
आशङ्की निवृत्ति करके लिए ओर अधिष्ठतृचेतनक्रो स्वीकार करनेके लिए "एता व°” ( ये प्रसिद्ध 
देवता भन श्रेष्ठहैः भँ श्रेष्ठै" इस प्रकार विवाद करते हुए ) भौर नतावाएताः० (वेयेसब 
देवता प्रणमे निःश्र यस जानकर ) इसप्रकार [ इन्द्रिय भौर प्राणको ] देवता शब्दते विशेषित करते 
है । अमिमानी चेतन देवता सवत्र ( भूत ओर इन्दियादिमे ) अनुगत है, यह अनुगति मन्त, अथं 
वाद, इतिहास, पुराण आंदिसे अवगत होती है । यथा अग्निर्वागमूत्वा०' ( अग्निने वाणी होकर मूखमं 
प्रवेश किया }) इत्यादि भ्र ति इन्दियोके अनुग्राहक ( प्रकाशक ) ओर इन्द्रिोमें अनुगत देवत्ाओको 
दिखलाती है । ओर प्राणसंवादके वाक्यरोषमे ति ह प्राणाः० ( उन प्राणोने पिता प्रजापतिकै पास 
जाकर कहा ) इस प्रकार भ्र टत्वं निश्चय करनेके किए प्रजापतिके पास जाना, जौर उनके वचनसे एक 
एकके उतक्रमणप्रे अन्वय-व्यतिरेक द्वारा प्राणमें श्रं ष्ठत्वक्ो प्रतोति, (तस्मै विं हरणम्‌" { उसके किए 
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कोत्क्रमणेनान्वयव्यतिरेकाभ्या प्रणश्रे्ठचप्रतिपत्तिः। (तस्मै बकिहरण्म' (व° ६।१।१३) इति 
सेवंजातीयकोऽस्मदादिष्विच व्यवहासेऽयगम्यश्भनो ऽभिमानिव्यपदेशं द्रढयति । (तचेज 
रक्षत इत्यपि परस्या एव देवताया अधिषठल्याः स्वविक्ारेष्वनुगताया दयमीश्चा व्यप- 
दियत इति द्रष्टव्यम्‌ । त स्माद्िखश्चणमेवेदं ब्रह्मणो जगत्‌ ॥५॥ 

विरश्चणत्वाच न ब्रह्मप्रङृतिकमित्याश्चप्ते प्रतिविधत्ते- 


दश्यते तु ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद ~--टस्यते, तु । 

सू्राथं-( दश्यते ) किन्तु चेतनसे चेतनविलक्षण अचेतन पदार्थोकी एवं अचेतने तद्विलक्षण 
चेतन पदार्थोकी उत्पति देखी जाती है, अतः अचेतन जगत्‌ चेतन प्रकृतिक है । . ( तु ) शब्द पूवंपक्ष- 
की व्यवृत्तिके. किए दहै। 

त॒रब्दः पक्षंन्यावतंयति। यदुक्तं विलक्चणत्वान्नेवं जगद्‌न्रह्मप्रकृतिकेभ्निति । नायमे- 
कान्तः । दयते हि रोके चेतनत्वेन प्रसिद्धेभ्यः पुरुषादिभ्यो विलक्षणानां केदरानखादीसः- 
मुत्पत्तिः, अचेतनत्वेन च प्रसिद्धेभ्यो गोमयादिभ्यो वृच्िकादौनाम्‌। नन्वचतनाम्येव पुरुषा- 
दिशशरीसयण्यचेतनान्तं केशनखादीनां कारणानि, चेतनलन्येव च वृश्चिकादिररीयण्कचेत 
नानां गोमयादीनां कार्यामीति, उच्यते-पएवमपि किचिदचेतनं चेतनस्यायतनभावमुपगच्छ- 
ति, किचिन्नेत्यस्त्येव वैलक्षण्यम्‌ । महंश्चायं पारिणामिकः स्वभावविप्रकषः, पुरुषादीनां के- 
दानसादीनां च स्वरूपादिमेदात्‌। यथा गोमयादीनां चृश्चिकादीनां च, अत्यन्तसारूप्ये च 
प्रकृतिविकारभाव एच प्रीयेत । अथोच्येत-अस्ति फ्रश्चित्पाथिवस्वादिस्वमवःयुरुषादीनां 
केरानखादिष्वनु वतमानो गोमयादीनां बृश्िकादिष्विति।, ब्रह्मणोऽपि वहि सत्तालक्षणः 
[ चक्ष आदि इद्धियां द्वारा | बलि के जाना) ईइस्रकारका हम लोगोकै समान जाना हुआ व्थवहार 
अभिमानी देवता विषयक कथनको दढ करता है । 'तचेज देक्षत' ( उस तेजने ईक्षण किया ) यहूमी 
अपने विकारोमे अनुगत अन्य अधिष्ठात्र देवताविषम्कं यह ईक्षण व्यपदष्ट है एसा समक्चना चाहिर। 
सकए यह्‌ जगत्‌ ब्रह्यसे विलक्षण ही है ॥५॥ 

मौर विलक्षण होतेसे जगत्‌ ब्रह्म उपादान कारणवाखा नहीं है, एेसा पवंपक्षी दारा भअक्षेप किए 
जानेपर उत्तर देते है-- 

“तुः शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति कृरादहै। जो यहु कहा गयादहै कि विलक्षण हने से यह्‌ जगत्‌ 
ब्रह्मयोपादानक नहीं है । यह्‌ नियम एकान्त ( अब्यभिचरित ) नहीं है, क्योकि छोकमें एेसा देखा जाता 
है कि चेतनरूपसे प्रसिद्ध पुरुषादि वि गरक्षण-अचेतन केश नखादिको उत्पत्तिं होतो है ओर अचेतनरूप 
प्रसिद्ध गोमय (गोजर) आदिमे वृर्चिकादिकी उत्पत्ति होती है । परन्तु पुरुष आदिके अचेतन शरीर 
ही अचेतन केशं नख आदिकं कारण हँ ओर वृदिचक आदिके अचेतन शरीर ही अचेतन गोमय 
आदिके कायं हैँ ? कहते है--इसभ्रकार मी कोई अचेतन चेतनके आश्रय मावको प्राप्त होता हैः ओर 
कोई नहीं होता, ठेसा वलक्षण्य है हौ । उह परिणामात्मक स्वभावका वेलक्षण्व महानु है, क्योकि 
पुरुष आदि ओर केश नखादिके स्वरूप आदिमे भेद है । उसौप्रकार गोमय आदि ओर वृदिचक आदिका 
परिणामात्मक वं लक्षण्य मी महानु है भौर दोनोके स्वरूपमे मी भेद है । अत्यन्त साद्य होनेपर 
तो कायंकारणमावका ही विलय हो जायगा । यदि कहो किं पुरुष आदिका कोई पार्थिवत्वं आदि 
स्वमाव के नख भदिमे ओर गोमय आदिका कोई पाथिवत्व जादि स्वभाव वुदिचक भादिमे 
अनुवतंमान दै? तो ब्रह्मका मी सत्तात्मके स्वमाव अआकाय्यादिमे अनुवतंमान दिखाई देता है। 
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स्वभाव आकाद्रादिष्वनुवतमानो रद्यते। * विटक्चणत्वेन च कारणेन नह्य भरकृतिकत्वं 
जगतो दूषयता किमेष स्य ब्रह्मस्वभावस्यानचुवतनं विखक्षणत्वमयिप्रेयत उत यस्य कस्य 
चित्‌, अथ चतन्यस्येति वक्तव्यम्‌ ? प्रथमे विकल्पे सपस्तग्रकृतिविकरोच्छेदप्रसङ्गः। न दसः 
त्यतिराये प्रवि वि्छार इति भवति । द्वितीये चासिद्धस्वप्‌। दयते हि सत्ताखुश्चभो ब्रह्य- 
स्वभाव आक्राद्यादिष्वनुवतमान इव्युक्तम्‌। ततीये तु दष्टान्ताभावः। कि हि यच्चेतन्येना- 
नन्वितं तद बह्मव्रक्ृति क ट षमिति ब्रह्म वादिनं प्रत्युदाहियेत, समस्तस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मध्- 
कृतिकत्वाभ्युपगमात्‌। आगमविरोघस्तु प्रसिद्ध पव, चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रर तिश्च 
त्याभमतात्पथेस्य प्रसाचितत्वात्‌। + यत्तुक्तं परिनि्पन्नत्वाद्‌ ब्रह्मणि प्रमाणान्तराणि संभवे 
युरिति, तदपि मनोरथमाच्म्‌ । रूपाद्यमवाद्धि नायमथंः प्रखश्चस्य गोचरः, लिङ्गायमावाचच 
नानुमानाद्यीनाम्‌। आगमसाज्रसमरधिगम्य एव त्वयमर्थो घमवत्‌ , तथा च धतिः-- नेषा 
तकण मतिरापनेया प्रोक्तान्येनेव सुज्ञानाय प्रष्ठ" (का० १।२।९)६इति । "को अद्धा वेद क इह प्रवोचत्‌ 
इयं विसृष्टियेत आबभूव" (ऋ ० सं ° १।३६०।६) इति चेते ऋचो सिद्धनामपीश्वराणां दुर्बोघधतां 
विलक्षणत्व हतुसे जगतूके ब्रह्म्कृतिकत्यमे दोष देनेवालेको अशेष ( सम्पूणं } ब्रह्मस्वमावको अनु- 
वृत्तिक। अमाव विलक्षणत्व अभिप्रतदहै, या जिक्त किसी अनुवृत्तिका अमाव, अथवा चंतन्यकी अनु- 
वृत्तिका अमाव अभिप्रेत है यह्‌ कहना चाहिए ? प्रथम पक्षम तो समस्त ॒कायंक।रणमावका उच्छेद 
हो जाएगा, क्योकि प्रकृति ओर विकृतिमे अतिशय-वंलक्षण्य न होनेषर यह प्रकृति है यह विकार है 
फेसा प्रकृतिविकृतिभाव हो न रहेगा । द्वितोय पक्षपे असिद्धिषू्प दोष है, क्योकि पहर एेसा कहा 
गया है कि सत्तालक्षण ब्रह्यस्वमावको आकयं आदिमे अनुवृत्ति देखी जतो दहै । तृतिप्र पक्षमेतो 
ृष्टान्तका अभाव है । जो चैतन्यसे अन्वित नहीं है वह्‌ ब्रह्य प्रकृतिक नहीं देखा जाता, ठेसा कौन-सा 
उदाहरण ब्रह्यवादीके प्रति देगे ? क्योकि इस समस्त वस्तु समुदायक ब्रह्मोपादानक माना गया दै । 
रास्त्रविरोध तो प्रसिद्धहीरहै, क्योकि चेतनं ब्रह्य जगतुका निमित्तकरण भौर उपादानकारण 
यह आगमकरा तात्पयं सिद्ध किया गयादहै। जो यह्‌ कहागयाहै कि सिद्ध वस्तु होनेसे ब्रह्ममे अन्य 
प्रमाणोकां संमव होगा । वहु मौ मनोरथ मात्रहै। क्योकि सू्पादिका अभवि होनेसे यहु ब्रह्य वस्तु 
प्रत्यक्ष प्रमाणका विषय नहीं है, ओर लिद्ध आदिका अमाव होनेसे अनुमान भादिका.विषयथ नहीं है। 
यह्‌ वस्तु तो धमेके समान केवल अक्नाममात्रसे अधिगम्य है । इस विषयमे "नेषा तकेण०(है प्रियतम ! 
सम्यग्ञानके किए शुष्क ताक्रिकसे भिन्न शास्व्रज्ञ आचायं द्वारा कही हई यह बुद्धि, जिषेकितु प्राप्त 
हु है, तकं द्वारा प्राप्त होने योग्य अथवा दुर हने योग्यनहींदहै) एेसी श्रुति है। को श्रद्धा वेद 
( कौन साक्षात्‌ उसे जानता है जौर कौन उसे ठीक-टीकं समक्चा सकता है । यह्‌ विविध सृष्टि जिसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
%& “जगत्‌ न ब्रह्मप्रकृतिकं तद्विलक्षणत्वात्‌" इसप्रकार पहले पुवपक्षोने विलक्षणत्वं हेतुपे 


जगतुमे ब्रह्मोपादनिकारणत्वका अमाव सिद्ध किया है। सिद्धान्तो--विलक्षणताका हेतु अशेष ब्रहम 
स्वभावकी अनुवृत्ति है, या जिस किसी ब्रह्यके धमंको अनुवृत्तिका अमाव अथवा चंतम्यकी अनुवृत्तिका 
अमाव ? अयम विकल्पका समाधान सष्ट है । दसरा पक्ष युक्त. नहीं है, क्योकि सत्तात्मक ब्रह्मस्वमाव- 
की मनुष्य है, घट है, यह है, इसप्रकार समस्त पदार्थोमिं अनुवृत्ति है । मतः अनुवृत्ति अमाव असिद्ध 
है । तृतीय पक्षमे हष्टान्तका अमाव है । क्योकि शास्रश्रोनित्वात्‌ (त्र ° सु० १।१।३ ) इस सूत्रमे 


ब्रह्य जगत्‌का उपादान भौर निमित्तकारण कहा गया है । भौर यही श्रुति सिद्धमोदहै, भतः ब्रह्य 
वादीके प्रति चेतनाननुगत कोई मी पदाथ नहीं है । इशक्ए पूवक्षोका अनुमनि ही असिद्धहै। 


शरुतिकी अपेक्षा न रखनेवाला -तक शुष्क कहराता है ।. श्रुतिसे तंत्वा निश्चय करनेके 


३५० ब्रह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०१ 


जगत्कारणस्य द्‌शंयतः। स्प्रतिरपि भवति-“अचिन्त्याः खलु ये मावा न तांस्तद्धेण योजयेत्‌" 
इति । “अभ्यक्तोऽयमचिन्त्योऽयमविकायोऽयसुच्यते'( गी०२।२५ )इति च। "नमे विदुः सुरगणाः 
प्रभवं न महषयः । अहमादिर्हि देवानां महर्षीणां त सवंशः' ( गी° १०।२ ) इति चेवंज्ातीयका । 
यद्पिश्रवणन्यतिरेकेण मननं विदधच्छब्द्‌ एव तकमप्याद तव्यं दरशंयतील्युक्तम्‌। नानेन 
मिषेण शुष्कतकंस्यात्रास्मरूभः संभवति । शरुत्यजुगृहीत एव ह्यत्र तरोऽ जुमवाङ्गत्वेनाश्ची- 
यते 1 $स्वप्नान्तवुद्धान्तयोखभयोरितरेतरव्यभिचारादास्मनो ऽनन्वागतस्वम्‌ , संप्रसादे च 
प्रपञ्चपरित्यगेन सदात्मना संपत्तर्निषप्रप्चसदात्मत्वम्‌ , प्रपञ्चस्य ब्रह्मप्रभवत्वात्कारय- 
कारणानन्यस्वन्यायेन ब्रह्माव्यतिरेक इत्ये वंजातीयकः। 'तकाप्रतिष्टानात्‌' (० सू० २।१।११) 
इति च केवखस्य तकंश्य विप्रखुम्भकत्वं दशंयिष्यति। योऽपि चेतनकारणश्रवणवरेनेव 
समस्तस्य जगतदचेतनतामु्रेक्छेत तस्यापि "विक्तानं राविन्ञानं च' इति चेतनाचेतनविभाग- 
भ्रवणं विभावनाविभावन(भ्यां चैतन्यस्य शक्यत एव योजयितुम्‌ । परस्यैव त्विदमपि 
विभागश्रवणं न युज्यते। कथम्‌ ? परमकारणस्य ह्यत्र समस्तजगदात्मन! समवस्थानं 
श्राव्यते-- विज्ञानं चाविज्ञानं चामवत्‌'। | 

उत्पन्न हुई है) ये दोनों ऋचां जगत्‌के कारण ब्रह्मे सिद्ध योगियोके किए मी दुविज्ञेयह्व दिखकाती 
है । अचिन्त्याः खलु°' ( जो पदायथं अचिन्त्य-जिन पदार्थो #ी उतत्ति अदि मनूष्यसे तो क्या देव, 
ऋषि आदिकरी बुद्धिसे मी अगम्य ह उन वदार्थोक्रा तके नियोजन नहीं करे ) ओर अभ्यक्तो० ( यह्‌ 
अब्यक्त-इन्द्रियोकां अविषय, - यहु अचिन्त्य-मनका अविषय ओर अविकायंदहै ) ओर नमे विदुः० 
( हे अजुन ! . मेरी उत्पत्तिको अर्थात्‌ विभूति सहित रीकासे प्रकट होनेको न देववा लोग॒ जानते हैँ 
मौर न महपिजव ही जानते है, क्योकि मै सव प्रकारमे देवताओं ओर महषियोका आदि कारण 


ह) इसप्रकारकीये स्मृतियां भोर । जो यहु कहु गथा दै कि श्रवणे भिन्न मननक्रा विधानं करती 
हुई श्रुतिं मी तकंका आदर करना चाहिए, रेता दिखातो है । इश्च मननं विधिके बहानेसे यहाँ शुष्क 
तकक्रा होना संमव नहीं है । यहाँ श्र तिसे अनुगृहीत तकंका अनुमवके सदहायकल्मसे ्रहण किया गया 
है । स्वप्नावस्था ओर जाग्रदवस्था इन दोनोमे परस्पर व्यभिच।र होने आहमा इनमे .असंस्पृष्ट है 
ओर सुषुप्ति अवस्थामें प्रपच्चके त्याग पूवक सत्स्वरूपके साय एकं होकर आत्मा निष्प्पन्च ब्रह्मस्वल्प 
हो जाता है । प्रपन्च ब्रह्मासि उत्पन्न होता है, अतः कायं कारयसे अभिन्नं है, इस न्याये ब्रह्मसे प्रप्च 
भ्मिन्न है, इसभ्रकारकां तकं अद्धीकृत होता है। ओर 'तर्कोप्रतिष्ठानात्‌ः इस सूत्रसे श्रतिः निरपेक्ष 
तकको अप्रमापक-प्रमाज्ञानको न उत्पन्न करनेवाला दिखाया जायगा ! जो कोई मी ( एक देशी ) 
ब्रह्मको करण प्रतिपादकं श्र तिके बलत ही समस्त जग॑तुमे चेतनह्वकी कत्पना करे उसके मतमे मी 
"विज्ञानं चाविज्ञानं च' इसप्रकार चेतन भौर अंचेतनके विमागक श्रवगक्ो चंतन्थकी अभिव्यक्ति ओर 
 अनमिव्यक्तिसे ही. योजना को जा सकती है । किन्तु अन्य-सांख्यके मतमे तो यहु विभाग श्रवण युक्त 
नहीं है, क्योकि. "विज्ञानं चाविज्ञानं चामवत्‌' ( चेतन भौर अचेतन . हज ) इसप्रकार श्रुति यहं 
परम कारणको समस्त ॒जगद्रपसे अवस्थितिका श्रवण करातोहै। जसे वरहा विलक्षणतासे चेतनम 
॥ सतयानन्दी-वीपिक „५ । 
लिए पूरुषोमिं विद्यमान असम्भावना ओर विपरीतमावना आदि दोषोके निर।साथं स्वकृत तक धति 
अनुगृहीत कहुकाता दै, अचिन्त्य पदाथं केवल श्र तिका ही विषय होता है, इसलिए ब्रह्य भी अचिन्त्य 


# = 1 


सिद्ध वस्तु होनेसे केवल श्च तिगम्य है । 

® एकदेरी तो चंतन्थकी अभिव्यक्ति बौर अनमिव्यक्तिसे विभागभ्र तिको योजना कर सकता है ।. 
किन्नु सांष्यमतमे यह दूषण तो वज्रे है, क्योकि जगत्‌ परमकारण प्रधलको म(ननेषर सस्त 
जगतुको अचेतन होनेसे चेतन ओर अचेतनङा विमागही नहीं होगा। जपे चेतन त्रह्म अचेत 


अंधि० २ सृ० ७ | भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दरीपिक्ासखहित २५१ 


दति । तच यथा चेतनस्याचेतनघावो नोपपद्यते, विलश्चणत्वात्‌, एवमचेतनस्यापि चेतन. 
भावो नोपपद्यते । प्त्युक्ततवात्तु विलश्चणत्वस्य यथाश्रव्येव चेतनं कार णं च्रही तव्यं भवति ।६। 
 अमदिति चेन्न प्रतिषेधप्रात्रत्वात्‌ ।॥॥७\ 

पदच्छेद--असत्‌, इति, चेत्‌, न, प्रतिषेधमारत्वात्‌ । 

 सूजाथं- (असत्‌) उत्पत्तिके पूवं यह्‌ जगत्‌ असत्‌ था (इति चेन्न) तो यह्‌ युक्त नहीं है, 
(प्रतिषेधमात्रत्वात्‌) क्योंकि असत्‌ थाः यह्‌ केवल प्रतिषेधमाचत्र है । 

४8 यदि चेतनं शुद्धं शब्दादिहीनं च बह्म तदिपरीतस्याचेतनस्याद्यद्धस्य खाब्दादिः 
मदश्च कय॑स्य कारणमिष्येत, असक्त काथं प्रागुत्पत्तेरिति प्रसज्येत ! अनिष्रं चैतत्स- 
त्क्रार्य॑वादिनस्तयेति चेत्‌-वैष दोषः, प्रतिषेधगावत्वात्‌ | श्रतिषेधमात्रं हीदं नास्य 
प्रतिषेधस्य प्रतिपेभ्यमस्ति। न ह्ययं परतिष्रधः ग्रागुत्पत्तेः खत्वं कायं स्य प्रतिपेद्ध शाक्नोति। 
कथम्‌ ? यथेव रीद्रामी मपीदं कायं कारणात्मना सत्‌, एवं प्रागुत्पत्तेर्पीति गम्यते । न 
होदानीमपीदः कायं कारणातमासप्रन्तरेण स्वतन्तमेवाच्ति, 'सर्वं तं परादा्योऽन्यन्नात्मनः 
सवं वेद्‌” ( ब्र° २।४।६ ) इत्यादिश्रवणात्‌ । कारणात्मना तु सच्चं काय॑स्य प्रागुत्पत्तेर- 
विरिष्टम्‌ । ननु शब्दादिहीनं ब्रह्य जगतः कारणम्‌, बाढम्‌, नतु शाञ्दादिमत्कायं कारणा- 
समना हीनं व्रागुत्पत्तेरिदानीं चाऽस्ति । तेन न शक्यते वक्तुः प्रागुत्पत्तेरसत्कायंमिति । 
विस्तरेण चेतत्कार्यंकारणानन्यत्ववादे वक्ष्यामः ॥७॥ | | 

अचेतनमाव उपपन्न नहीं होता, वसे अचेतने चेतनमाव मी उपपन्न नहीं होता । [ अभिव्यक्ति गौर 
भननव्यक्तिसे अथवा सारूप्य ओर वलक्षण्यका प्रतिपादन होनेसे चेतनाचेतनके ] वंलक्षण्यका परिहार 
कियाजा चुका दहै । इसलिए श्रुतिके अनुसार ही चेतन कारणका प्रहूण करना चाहिए ॥ ६ ॥ 

यदि चेतन, शुद्ध, यब्दादि रहित ब्रह्म अपनेसे विपरीत अचेतन, अशुद्ध, शब्दादि युक्त जगद्रप 
काययंका कारण माना जाय, तो उत्पत्तिके पूवं यहु कायं असत्‌ प्रसक्त होगा । इस प्रकार तुम सत्कायं- 
वादीके किए यह अनिष्ट होगा, एेसा यदि कहो, तो यहु दोष नहीं है, क्योंकि प्रतिषेधमात्र है। यह्‌ 
केव प्रतिषेधमात्र है, इस प्रतिषेधका कोई प्रतिषध्य नहीं है । यह प्रतिषेध उत्पत्तिके पूवं कायंकी 
सत्ताका प्रतिषेध नहीं कर सकता । किस प्रकार ? एेसा अवगत होता कि जिस प्रकार यह्‌ कायं 
अमी मी कारणरूपसे सत्‌ है, इस प्रकार उत्पत्तिके पूवं भी था। अब भी यह कायं कारण स्वरूपके 
विना स्वतन्त्र नहीं है, क्योकि सवं तं०' (समी उसे परस्तकर देते जो सबको आत्मासे भिन्न 
देखता है ) इत्यादि श्रुति है । उत्पत्तिके पूवं कायंके कारणरूप होनेमे वतंमानकालक से कोई विशेष 
नहीं है । परन्तु क्या शब्द आदि रहित ब्रह्य जगत्‌का कारणदहै? रहा है, किन्तु शब्द आदि युक्त कायं 
कारणरूपसे रहित न उत्पत्तिके पूवं था भौर न अव है। इससे कायं कारणरूप होनेसे अब एसा नहीं 


कह सकते करि उत्पत्तिके पूवं कायं असद्‌ था, कायंकारणके अभेद वणंलके अवसर पर इसका 
विस्तारसे वणन करगे ॥ ७ ॥` 





| सत्यानन्दी-दीपिका 
जगद्रप नहीं हो सकता, वसे अचेतनं प्रधानका कायं कर्ता मोक्तारूप चेतना नहीं हो सकता, अतः 
सांख्यमतमे ही यह विभागध्रुति अनुपपन्न है । वलक्षण्य होनेपर का्यंकारणमाव तंहीं होता, इस 


साख्यमतका परिहार क्रिया गया है, जंसे अचेतन गोमय आदि चेतन वृरिचक आदिकाकारणहै ओर 
चेतन पुरुषं अचेतन केश नखादिका कारण है, वसे ही चेतन ब्रह्म समस्त जगत्‌का कारण दहै ॥ ६॥ 


ऋ परन्तु असदेवेदम असीत्‌" (. उत्पत्तिके पूवं यह असत्‌ था) तव इस भ्रुतिका क्या 
तात्पयं होगा ? इस श्चतिका तात्पयं जगतुकी नाम॒ रूपात्मक स्थूल अवस्थाकी अपेक्षाको लेकर है 


२५१ अह्यसयू्ञ-द्ाडइरभाष्य [ अ०प्रा०र 


भीतो तद्रसप्रसद्गादसमजसम्‌ ॥८॥ 
एदच्छेद्--अपीतौ, तदत्‌, प्रसङ्खात्‌, असमञ्जसम्‌ । 
स्ञाथं -- (अपीतः) प्रखयकालमे (तद्त्‌) का्यंके समान प्रसङ्धात्‌) कारण ब्रह्मे मी 
मशुद्धत्वादि होने का प्रसंग ज जायगा, अतः (अ-'मञ्जसम्‌) शुद्धत्व आदि गुणवाला ब्रह्मा जगत्‌का 
उपादान हो यहु अयुक्त है। 


फः अच्राह-- यदि स्थोस्यसाचयवत्वाचेतनत्वपरिच्छिजत्वाद्ुद्धयादिधमंकं कयं 
बरह्मकारणमभ्युपशम्येत, तद॑पीवौ प्रये प्रविसंखृज्यमानं कायं कारणाविभःगमापद्यस्ानं 
कारणमाटमीयेन धमण दृषये दिव्यपीती कारणरयापि ब्रह्मणः कायंस्येवाह्ुद्धश्ादिरूप- 
प्रसङ्गात्‌ सर्वज्ञ ब्रह्म जगत्कारणमित्यसमञ्जसमिदमोपनिषदं दङंनम्‌ । अपि च समस्तस्य 
विभागस्याविभागप्रापेः पुनरुत्पत्तौ नियम कार णरामावष्द्वोक्ङभोम्या दिविभागेनोत्पत्तिनं 
प्राप्नोतीव्यसमञ्जसम्‌ । अपि च भोक्तृणां परेण ब्रह्मणाऽवभागं गतानां कर्मादिनिमित्त- 
प्रखयेऽपि पुनरुत्पत्तावभ्युपगम्यमानार्यां सुक्तानामपि पुनरत्पत्तिप्रसङ्खादस मञ्जसम्‌ । 
अथेदं जगदपीतावपि विभक्तमेव परेण ब्रह्मणादतिषेत, पदमप्यपीतिश्च स संभवति, 
कारणाव्यतिरिक्तं च कायं न संभवतीत्यसमञ्जसमेवेति ॥८॥ 

अन्नोच्यते- 





यहाँ पूवपक्षी कहते है--यदि एेसा स्वीकार किया जाय किं स्थुरुत्व, सावयवत्व, अचेत नत्व, 
परिच्छिन्नत्व, अशुद्धि जादि धमं विशिष्ट कायंकां कारण ब्रहयहै, तोप्रल्यकालमे छीन होता हुमा 
अर्थात्‌ कारणके साथ अविमागको प्राप्त होता हुआ कायं कारणको अपने धमंशै दूषित करेगा, इस 
प्रकार प्रल्यमें कारण ब्रह्मम मी कायके समान अशुद्धि आदि रूपका प्रसंग आ जायगा, इससे सवंज् 
ब्रह्य जगत्‌कां कारण है यह्‌ गौपनिषद्‌ दशंन असंगत हो जायगा। भौर समस्त विभागका कारणके 
साथ अवमाग प्राप्त होनेसे पुनः उत्पत्तिमे नियमकारणका अमाव होनेसे मोक्ता भोग्य आदि विभागसे 
उत्पत्ति प्राक्ठन होगी, एसा होना मी असंगत है। प्र्यमें पर्रह्मके साथ अभेदको प्राप्त हूए 
मोक्ताओंकी कमं आदि निमित्तका प्रलय होनेपर पनः उत्पत्ति स्वीकार कयि जनेसे मुक्त पुर्षोको भी 
पुनः उत्पत्ति प्रसक्त होगी, यह्‌ युक्त नहीं है । यदि जगत्‌ प्रथमे मी परब्रह्यते विभक्त ही अवस्थित हो 
तो एसां माननेसे प्रल्यका ही संमवन होगा । ओर कायंका कारणसे अमिन्नत्व संमव नहीं होगा । 
इसलिए मौपनिषद्‌ दशन असंगत दहीटै।॥ ८॥ 

इस विषयपर कहते टहै-- | 
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अर्थात्‌ जगतक्री यह्‌ स्थलावस्था उत्पत्तिके पूवं नहीं थी । जगत्‌की कारणावस्थाको लेकर यह निषेध 
नहींहै। हे देवप्रिय ¡ यदि कारणशूपसे भी जगत्को सत्ता न होती तो यह्‌ वतमानं अवस्था कंसे 
प्रतीत होती, अतः यह वतंमाौनप्रतीति कारणरूपसे कायकी सत्ता सिद्ध. करती है । यदि असत्‌को 
उत्पत्ति मानें तो असत्‌ वन्ध्यापुत्र आदिकी भीं उत्पत्ति होनी चाहिए ? अनः कायं कारणका अभेद 
कथन युक्त है ओर कायं उत्पत्तिके परे कारणरूपसे सत्‌ ही है ॥ ७ ॥ 

® अपि च' आदिसे सूत्रकौ दूसरी योजना है । अपि चः आदिसे सूत्रका दूसरा अथदै। 
इसके अतिरिक्त यदि प्रल्यमे मी कायं कारणसे भिन्न रहेगा तो स्थितिकालके समान कायं कारणमे 
कमो खयन होगा । यदिकायं कारणसे मिन्नहै तो द्रतापत्ति होगी ओर प्रख्यसी सिद्धनहोषा। 
इस प्रकार ओौपनिषद्‌-दशंन असंगत है ॥ ८ ॥ 
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न तु दृष्टान्तभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


पदच्छेद-न, तु, दशन्तमावात्‌ । 

सू्ार्थ--(न तु ) पूर्वोक्त असामञ्जस्य-असंगतत्व दोष नहीं है, { दशन्तमावात्‌ ) क्योकि 
कारणम लीन कायं अपने कारणको दूषित नहीं करता, इस विषयमे टशन्त हँ । 

# नेवास्मदीये दश्श॑ने किचिदसामञ्ञस्यमसिति । यत्तावदभिदहितं कारणमपिग 
त्काय कारणमात्मीयेन धमेण दृषयेदिति, तददूषणम्‌, कस्मात्‌ ? रष्ान्तभावात्‌। सन्तिहि 
दष्ान्ता यथा कारणमपिगच्छत्काय कारणमात्मीयेन घमण न दुषयति । तद्यथा शरावादयो 
मत्परकृतिका विक{स विमागावस्थायामुच्चावचमध्यपरप्रभेदाः सन्तः पुनः प्रकृतिमपिगच्छन्तो 
न तामात्मीयेन घमण संखजन्ति । पृरथिवीविकारश्चतुविधो भूतभ्रामो न परथिवीमपीतावात्मी 
येन धमण संख्जति। त्वत्पश्चस्य तुन कश्चत्रदष्टान्तोऽस्ति। अपीविरेव हिन संभवेदयदिं 
कारणे कायं स्व्रघमंणेवावतिष्टेत । अनन्यत्वेऽपि कायं कारणयोः कायस्य कारणात्मत्वं नतु 
कारणस्य कार्यार्मत्वं 'आरम्मणशब्दादिभ्यः' (० सू० २।१।१४) इति वक्ष्यामः। अत्यस्पं चेदसु- 
च्यते कायंमपीतावात्मीयेन घमेण कारणं संखजेदिति । स्थितावपि समानो ऽयं प्रसङ्ः,कायः 
कारणयोरनन्यत्वाभ्युपरगमात्‌। ददं सव यद्यमाप्मा' (बरु०२।४।६), "आत्मवद्‌ सवम्‌' (छा ०७।९५ 
।२), -"्रह्ेवेदमश्तं पुरस्तात्‌" (सु ° २।२।११),'सवं खल्विदं बह्य' (छा०३।१।४।१) इत्येवमायाभिर्हि- 
्ुतिभिरविशेषेण त्रिष्वपि काठेषु कायं स्य कारणानन्यत्वं ्राग्यते। तज यः परिहारः कार्य- - 


हमारे दशनम किच्चद्‌ मौ अनौचित्य नहीं दै। जो यहु कहा गयादै कि कारणमें रीन होता 
हा कायं कारणको अपने धमंसे दूषित करेगा, वह दूषण नहीं है, किससे ? इससे किं इस विषयमे दृष्टान्त 
है । जसे कारणमें छीन होता हुआ कायं कारणको अपने धमंसे दूषित नहीं करता, इस विषयमे दष्टाम्त 
है । जसे कि मृत्तिकोपादानक सिकोरा आदि विकार विभागं अवस्थामे छोटे, बडे, मंक्षरे आकारके 
होकर पुनः प्रकृविमे ल्य होते हए उसको अपने धम॑से संमुष्ट नहीं करते । आमृषण आदि सुवणंके 
विकार आदि ल्य होते हुए सुवणको अपने धमंसे सम्बन्धित नहीं करते । इसप्रकार चार प्रकारका 
पृथिवीका विकार प्राणी समूह ख्य होता हुआ पृथिवीको अपने धमते संसृष्ट नहीं करता । परन्तु तुम्हारे 
पक्षभे तो कोई हष्टान्त नहीं दै । यदि कारणे कायं अपने धमसेही रहेगातोप्रख्यका ही संमवन 
होगा । कायं कारणका अनन्यत्व ( अभेद } होनेपर मी कायं कारणात्मक है किन्तु कारण. कायत्मिक 
नहीं है, एता "आरम्मणशब्दादिभ्यः' इसं सूत्रमे करेगे । यह बहुत अल्प कहां गया किं प्रलयमें कायं 
कारणको मपे धमसि सयृष्ट करता है, स्थिति कालमें मी यह्‌ प्रसंग समान-त॒ल्यहीहै। क्योकि 
कायं ओर कारणका अन्यत्व स्वीकार किया है। “इदं सव ( यह जो कुछ मी है वहु सब आत्मा 
ही है ) (आत्मेवेदं सवम्‌" ( यह सब आत्मा ही है ) श्रह्मवेद्म ० ( यह्‌ अमृत ब्रह्म ही भगे है ) 
सव खल्विदं ब्रह्म' { निःसन्देहं यह सब ब्रह्मही दै) इत्यादि श्रतियों द्वारा तीनों कालमें समान- 
रूपसे कायका कारणसे अभेद कहा गया है । उसमे कायं मौर उसके धर्मोका अविद्यासे अध्यारोपित 
होनेसे उनसे कारण संसृष्ट नहीं होता, इसप्रकार कायकालमे जो परिहार है बह प्रज्यमे मी समान 
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® जंसे प्रख्यमें कायंके धमं नहीं रहते, वसे कारणके मी नहीं रहने चाहिए, क्योकि कायं 
ओर कारणका अनन्यत्व है ? यद्यपि कायं ओर कारण अभिन्न, तोमीइतना भेदहै कि कायं 
कारणात्मके है किन्तु कारणं कार्यात्मकं नहीं है । 

(सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मामंकोनस्स्वम्‌ । सामुदो हि तरङ्ग कवन समुद्र न तारङ्ग (षट्पदी) 
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स्य तद्धर्क्वणां चाविदयाध्यारोपितत्वान्न तैः कारणं संखज्यत इति, अपीतावपि स समानः। 
अस्ति चायमपरो दष्ान्नो यथा स्वयं प्रसारितया मायया मायावी बिष्वपि कालेषु न संस्पर- 
इयते; अवस्तुत्वात्‌, एवं परमात्मापि संसारमायया न संस्पृदयत इति। यथा च स्वप्नरगेकः 
स्वप्नदहांनमायया न संस्प्रद्य इति । प्रवोधक्तप्रसादयोरनन्वागतत्वात्‌। एवमवस्थाज्रयसा- 
कष्येकोऽव्यभिचायंवस्था्रयेण व्यभिचारिणा न संस्पृयते। मायामात्र दयेतदयत्परमात्मनोऽ- 
वस्थात्रयात्मनावभासानं रडवा इव सर्पादिमावेनेति । अचोक्तं वेदान्ताथंसंप्रदायविद्धिसय- 
चा्यैः-' अनादिमायया सुतो यदा जीवः प्रबुध्यते । -अजमनिद्रमस्वसमद्वेतं बुध्यते तदा" (गौड ० कारि° 
१।१६)इति। तत्र य दुक्तमपीतौ कारणस्यापि कार्य स्येव स्थोल्यादिदोषप्रसङ्ग इत्येतदयुक्तम्‌ । 
यत्पुनरेतदुक्तम्‌-लमस्तस्य विमागस्याविभागप्रातेः पुनविभागेनोत्पत्तौ नियमकारणं नोपप- 
द्यत इति, अयमप्यदोषः, दष्टान्तभावादेव । यथा हि खुषु्तिसमाध्याद्‌ावपि स्यां स्वामावि 
कयापविभागप्राप्तो मिथ्या्ञानस्यानपोदितत्वात्पूवेवत्पुनः प्रबोधे विभागो मवति, पवमिहा- 
पि मविष्यति। श्रतिश्चाज् भवति-'इमाः सर्वाः प्रजाः सति संपद्य न विदुः सति संपद्यामह इति, त 
बह व्याघ्रो वा विटे वाचको वा वराहो वाकोरो वां पतङ्खोवा दंशो वा मश्चको वा यद्यद्धवन्ति तदा 
मवन्ति" ( छा० ६।९।२,३ ) इति। यथा ह्यविभागेऽपि परमात्मनि मिथ्याज्ञानप्रतिबद्धो विभाग- 
दै । यह दूसरा हान्त है--जेसे अपनी फंराई हई माथासे तीनो कारें मी स्वयं मायावी संसृष्ट नहीं 
होता, क्योकि वह माया अवस्तु-मिथ्या है । वसे ही परमात्मा भी संसारमायासे संमृष्ट नहीं होता, जसे 
एक स्वप्नद्रशा स्वप्नदशंन मायासे सम्बधित नहीं होता, क्योकि जाग्रत्‌ ओर युषुश्षिमे वह स्वप्नदशंन 
मायासे सम्बन्धित नहींहै, वसे ही. जाग्रत्‌ आदि तीनों अवस्थाओका साक्षी, एक भौर अव्यभिचारी 
( तीनोमे समानरूपसे स्थित ) वहु तीनों व्यभिचारी अवस्थाओसे सपृ्ट नहीं होता । जसे रऽ्जुकी 
सर्पादिशूपस् प्रतीति भिथ्या है, वसे परमात्माकी तीनों ( उत्पत्ति, स्थिति, र्य } अवस्थाओंके रूपमें 
प्रतीति मिथ्यादहै। इस विषयमे वेदान्त संप्रदायको जाननेवारे गौडपाद भाचायने कहा है-- “अनादि 
भायया० ( जब अनादि मायान्ते सोया हुआ जीव [ तत्त्वमसि आदि महावाक्यों द्वारा ] जागता दै 
अर्थात्‌ वत्त्वज्ञान लाम करता है तब उसे अज, अनिद्र ओर स्वप्नरहित अदत आत्मतत्वका बोध प्राप्त 
होता है ) गौर जो यह कहा है कि प्रलयमे कायंके सहश्च कारणमे मी स्थरत्वादि दोषोका प्रसंग होगा, 
यह्‌ अयुक्त है । पुनः जो यहु कहा गया है कि प्रल्यमे समस्त विमागका कारणक साथ अविमाग प्राप्त 
होनेपर पुनः विभागः वंक उत्पत्तिमें नियम-कारण उपपन्न नहीं होता, यह्‌ मी दोष नहीं है, वयोकि 
इस विषयमे दृष्टान्त ही दै । जसे सुषुप्ति, समाधि आदिमे मी स्वामाविक अविमाग-अपृथकृत्व प्राप्त 
होनेपर मी . मिथ्याज्ञान निवृत्त न होनेके कारण प्रबोध-जाग्रत्‌ होनेपर पुनः पूवके समान विमाग होता 
हीदै, वसे यहां मी प्रचयानन्तर सृष्टिकाले भी पूवंसृष्टिके समान ही विमाग होगा । इस विषयमे 
शरेति भी है--इमाः सर्वाः प्रजाः०' ( सुषुप्तिमे यह सम्पूणं प्रजा सत्‌-ब्रह्मको प्राप्तं होकर यह 
नहीं जानती कि हम -सतुको प्रप्त हो गए । यहु सुषुप्तिके पूवं प्रबोध समयमे व्याघ्न, सिह, भेडिया 
शृकर, कीट पतंग, रसि अथवा मच्छर जो जोम होते हँ जागने परवे ही पुनः होति है) जसे 
स्थिति कालमे परमात्मामे भविमाग होनेपर मी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध विभाग व्यवहार स्वप्नके समान 
भव्याहत-अबाधित स्थित देखनेमे आता है, वसे प्रल्यमे भी मिथ्याज्ञानसे प्रतिबद्ध ( सम्बद्ध ) विभाग 
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घट मृत्तिकात्मक है, परन्तु मृत्तिकं। घटात्मकं नहीं, यदि माने तो पुनः मृत्तिका राव जादि 
का्यरूपमे नहीं हो सकेगी । ईससे कायं अपने धमं सहित कारणम लीन होता है,. किन्तु कारण अपने 
चरमो सहित अवस्थित रहता है । क्योकि कायं कारणमे कल्पित होनेसे उसकी सत्ता कारण सत्तासे 
मित्न नहीं है ॥९॥ ` 


अधि० ३ सू० १० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासखदहित ३५५१ 


व्यवहारः स्वप्नवदञ्याहतः स्थितो दयते, एवमपीतावपि मिथ्याज्ञान पदिवद्धैव विभाग- 
शक्तिर लुमास्यते । एतेन मुक्तानां पुनसत्पत्तिप्रसङ्धः प्रत्युक्तः, सम्यग्ज्ञानेन मिथ्याज्ञानस्या- 
पोदितत्वात्‌ । यः पुनरयमन्तेऽपरे विकस्प उत्पेक्ितोऽथेदः जगदपीतावपि विभक्तमेव 
रेण ब्रह्मणावतिषठेतेति, सोऽप्यनभ्युपगमादेव प्रतिषिद्धः । तस्मात्समञ्चसमिदमोप- 
निषदं द्‌ शनम्‌ ॥९॥ । 
स्वपश्चदोषाच ॥१०॥ 

पदच्छेद स्वपक्षदोषात्‌ , च । 

सूजाथं--सस्थने जो दोष कटे है, वे सांख्यमतमें भी हैँ । अतः दोष. ओरं उसका परिहार 
दोनोके मतमे समान है । 


स्वपक्षे चेते प्रतिवादिनः साधारणा दोषः प्रादुःष्युः । कथमिति ? उच्यते-यत्ताव- 
दभिहितम्‌-विखक्षणत्वान्ने दं जगद्‌ बह्मभकृतिकमिति, प्रधानप्रङृतिकतायामपि समानमे 
तत्‌ , शाब्दादिहीनात्प्रधानाच्छन्दादिमतो जगत उत्पस्यभ्युपगमात्‌। अतएव च विटश्चण- 
कार्योत्पस्यभ्युपगमात्सखमानः प्रागुत्पत्तेरसत्कायंवाद्व्रसङ्ः। तथा ऽ पीतो कार्यस्य कारणा- 
विभागाभ्युपगमात्तद्वत्प्रसज्ञोऽपि समनः तथा सुदिंतसवविशेषेषु विकारेष्वपीतावविभा- 
गात्मतां गतेष्विदमस्य पुरषस्योपादानमिद्‌ मस्येति प्राक्प्रखयास्प्रतिपुरुष्र ये नियता भेदाः, 
न ते तथेव पुनरुत्पत्तौ नियन्तुं शक्यन्ते, कारणाभावात्‌ । विनेव कारणेन नियमेऽभ्युपगम्य- 
माने कारणाभावसाम्यान्पुक्तातामपि पुनब॑न्धप्र सङ्गः। अथ केचिद्धं दा अपीतावविभागमा- 





शक्तिका अनुमान होगा ! इससे मुक्तपुरुषोकी पुनरुत्पत्तिके प्रसंगका मी निराकारण हुआ, क्योकि 
सम्यग््ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हो जातीदहै। भौर अन्तमे जो दुसरे विकल्पक पुनः कल्पना कोह 


किं यहु जगत्‌ प्रलख्यमे भो परन्रह्यके साथ विमक्त ही रहेगा, इसका मी स्वीकार न करनेसे प्रतिषेध 
हुभा समक्षना चाहिए । इससे यहु ओपनिषद्‌ दश॑न संगत है ॥९॥ 

प्रतिवादीके अपने पक्षमे मी ये साधारण-दोष प्रादूभूत होगे । यह कंसे ? कहते ह--जो यह्‌ 
कहा गया है कि विलक्षण होनेके कारणं यहु जगत्‌ ब्रह्मोपादानक नहीं है, वह तो प्रधनिको जगत्के 
परति उपादानकारण मननेपर मी समानरहै, क्योकि सास्य शब्दादिरहित प्रधानत शब्दादि युक्त 
जगती उत्पत्ति मानते ह । इसमे-विलक्ष णकारणसे विलक्ष णकायंकौ उत्पत्ति माननेसे उत्पत्तिके पूवं 
असत्‌ कायंवाद प्रसंग समानरहै। उसी प्रकार प्रख्ये कायंका कारणके साथ अविभाग स्वीकारः 
करनेसे कायके धर्मोसि कारणका संस्मृष्ट होना समान है अर्थात्‌ कायके स्थुखत्व आदि धर्मि कारण 
प्रधानमे मी स्थूकत्व आदि प्रसं¶ होगा । एवं जिन विकारोके जाति जादि सव विक्षेष नष्ट होगयेरहै, 
प्रलयमें कारणके साथ अभेदको प्राप्त होनेपर प्रख्यके पूवं प्रत्येक पुरुषके प्रति यह इस पुरूषका 
उपादान है यह्‌ इस पुरुषका, इस प्रकार जो नियत भेद थे उनका उसी प्रकार पुनरत्पत्तिमे नियमन 
नहीं किया जा सकता, क्योकि एेसा नियमन करनेमें कोई कारण नहीं है। यदि कारणके बिनाही 
नियमन स्वीकार करे तो कारणामावके समान होनेपे मृक्तात्माओको मो पुनः संसार प्रसंग हो जायगा । 
ठेसा यदि कहो कि प्रल्यमें कुछ विशेष अविमागको प्रक्ठहोते ह गौर कुर नहीं होते, तो जो 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& बद्ध ओर मूक्तोकी व्यवस्था करनेके किए यदि कहो कि प्रलयमें बद्धपुरुषःके कम आदि लीन 
नहीं होते, इससे वे पुनः उत्पन्न होते हँ ओर मुक्तपुरुषोके कम आदि लीनहौ जातेरहै, इसमे वे 
पुनः उत्पन्न नहीं होते, यह्‌ ठीक दै, परन्तु जो भेद प्रक्यमे प्रधानसे मिन्न रहते हँ वे प्रधानके काय 


सिद्ध नहीं होगे, इत्यादि दोष मौ रैँ। ये दोष दोनों पक्षोमे समान है, इनके स्वीकार किये विना उक्त 
व्यवस्था उपपन्न नहीं होगी ।१०॥ 


३५६ ब्रह्मसुज-शाडइरभाष्य -[ अ०्म्पा०र 


पद्यन्ते केचिन्नेति चेत्‌-ये नापयन्ते तेषां -प्रधानकायंत्वं न पराप्नोतीत्येवमेते दोषाः 
साधारणत्वान्नान्यतरसि्मिन्पक्षे चोदयितव्या भवन्तीत्यदोषतामेवेषां द्रढयति, अव्या 
्रयितव्यत्वात्‌ ॥१०॥ 

तकप्रतिष्ठानादप्यन्यथानुमे षमिति चेदेवमप्यविमोक्षुभरसद्धः ।११॥ 

पदच्छेद्‌-त्काप्रष्ठानात्‌ , अपि, अन्यथा, अनुमेयम्‌ , इति, चेत्‌, एवम्‌, अपि, अविमोप्ष प्रसंगः । 

सू्ार्थ-(तकप्रतिष्ठानादपि) केवल तककी प्रतिष्ठा न हनेसे ब्रह्मे वेदान्तवाक्य समन्वयका 
कोर विरोध नहीं है, किसी तकंके अप्रतिष्ठित होनेपर मी ( अन्यथा } अन्य प्रकारसे अर्थात्‌ प्रतिष्ठित 
तकंसे ( अनुमेयम्‌ ) वेदान्त समन्वय विरोधका अनुभान करना चाहिए, ( इति चेत्‌ ) एेसा कहो, तो 
( एवमपि ) कु तककि प्रतिष्ठित होनेपर मी ( विमोक्ष प्रसङ्खः ) प्रकृतविषयमें तके अप्रतिष्ठितत्व 
दोषसे मक्त नहीं हो सकता । अथवा कपिल, कणादादिके परस्पर विरुद्ध तकसि तत्त्वनिणंय ही नहीं 
हो सकता, इससे संसारसे कमी मोक्ष नहीं हो सकेगा । 

ॐ इतश्च नागमगम्येऽथं केवरेन तकण प्रत्यवस्थातन्यम्‌। यस्मान्निरागमाः 
पुरुषोत्परश्तामा्रनिबन्धनास्तर्क अप्रतिष्ठिता भवन्ति, उत्प्रेक्षाया निर ङ्कदात्वात्‌। तथा 
हि केश्चिदभियुक्तोयर्नेनोत्पेश्चितास्तर्का अभियुक्ततरेरन्यैराभास्यमाना दइयन्ते । 
तेरप्युतपरेश्चिताः सन्तस्ततो ऽन्यैराभास्यन्त इति न प्रतिष्ठितत्वं तर्क्मणां हाक्य- 
माश्रयितुम्‌ , पुरुषमतिवेरूप्यात्‌ । अथ कस्यचि्रसिद्धमादहास्म्यस्य कपिलस्य चान्यस्य 
वा संमतस्तकः प्रतिष्ठित इत्याश्रीयेत, पवमप्यप्रतिष्ठितत्वमेव, . प्रसिद्धमाहात्म्यायु- 
मतानामपि तीथंकसणां कपिरुकणभुक्श्चतीनां परस्पर विप्रतिपत्तिदरदानात्‌। अथो 
च्येतान्यथा वयमनुमास्यामहे यथा नप्रतिष्ठादोषो भविष्यति 1 नहि प्रतिष्ठितस्तकं 
एव नास्तीति राक्यते वक्तम्‌। पतदपि हि त्कणामध्रतिष्ठितत्वं तकंणेव' प्रति- 
छठाप्यते, केषांचित्तर्काणामप्रतिष्ठितत्वदशनेनान्येषामपि तज्ातीयकानां तर्काणाम- 


अविमागको प्राप्त नहीं होते वे प्रधानके कायं नहीं "होगे । इस प्रकार ये दोष दोनों पक्षम साधारण 
होनेसे एक पश्चमे आक्षेपके योग्य नहीं हो सकते, यह्‌ बात तो इन दोषोंको अदोषताको दृढ करती दै, 
क्योंकि ये दोष अवदय स्वीकार करने योग्य है । १०॥ 

गौर इस हेतुसे भी आगम गम्य अथमे वेद निरपेक्ष तकसे विरोध करना उचित नहीं दै, 


क्योकि आगम निरपेक्ष ओर केवल पुरुष कल्पना मूलकं तकं प्रतिष्ठित नहीं होते, कारण कि कल्पना 
निरकुश्च होती है । जसे कुछ विद्वानोंसे यत्न पूवक कल्पित तकं अन्य विशेष विद्वानों द्वारा आमास-ते 


दिखाये जाते है, उनसे मी कल्पित हुए तकं उनसे अन्य विदिष्ट विद्वानोद्वारा आभास-से किये जाते 

है, इस कारण तर्कोकी प्रतिष्ठा कदापि ग्रहण नहीं की जा सकती, क्योकि पुरूषोकी बुद्धि विलक्षण है । 

यदि एसा स्वीकार करो कि किसी प्रसिद्ध माहात्म्यवाले कपिल अथवा किसी अभ्य सम्मत तकं प्रतिष्ठित 

हो तो वह भी पूर्वोक्त दोषसे गप्रतिष्ठितिहीहै। कारण किं जिनका माहात्म्य प्रसिद्ध समक्ष गया दै 

एच यास्त प्रणेता कपिर, कणाद आदिमे मी परस्पर विरोध देखनेमे अता है । यदि एेसा कहा जाय, 

जसे अप्रतिष्ठा दोष न आवे इस प्रकार दूसरी रीतिसे हम अनुमान करेगे । प्रतिष्ठित तक्र ही नहीं है, 
ेसा नहीं कहा जा सकता, यह्‌ तकोक्रा अप्रतिष्ठितत्व मी तकंसे ही प्रतिष्ठापित किया जाता दै । कुछ 

संत्यानन्दी-दीपिका 
% वेद निरपेक्ष तकमे अप्रतिष्ठारूप दोषकी संमावना होनेसे निदषि वेदान्त-समन्वयका बाध 
नीं हो सकता ।' यदि कपिलके माहात्म्यको सुनकर उनके तकंसे सिद्ध प्रधानवादको माना जाय, तो 


कणाद आदिके माहात्म्यको _ सुनकर उनके तकंसे सिद्ध परमाणुवाद आदिको क्यों न माना जय? 
इसलिए परस्पर विरुद्ध होनेसे तके अप्रतिष्ठित ही है । 


अधि० ३ स्‌० ११ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित २५.७ 


प्रतिषठितत्वकस्पनात्‌। सर्यतर्काप्रतिघ्ायां च खोकन्यवहारोच्छेदप्रसङ्कः। अतीतवत॑माना- 
ध्वखाम्येन ह्यनागतेऽप्यध्वनि सुख दःखप्रा्िपरिहाराय प्रवर्तमानो लोको ददयते । ध्रत्य- 
थविप्रतिपत्तौ चार्थाभासनिराकरणेन सम्यगथंनिर्घारणं तकणेव वाक्यच्रत्तिनिरूपणरूपेण 
क्रियते । मनुरपि चेवं मन्यते--श्रस्यक्षमनुमानं च शाखं च विविधागमम्‌। त्रयं सुविदितं कार्य घर्म 
शुद्धिममीप्सता ॥› इति । “आष धर्मोपदेशं च वेदशाख्राविरोधिना । यस्तकंणानुसंधत्ते स धर वेद नेतरः। 

(१२।१०५,१०६)-इति च व्रन्‌ । $ अयमेव तकस्यालङ्कारो यदप्रतिद्ठितत्वं . नाम । पवं 
हि सावद्यतकपरित्यागेन निरवद्यस्तकः प्रतिपत्तप्यो भवति । नहि पव॑जो मूढ आसलीदित्या- 
त्मनापि मूढेन भवितव्यमिति किंचिदस्ति प्रमाणम्‌। तस्मान्न तर्काधरतिषएठानं दोष इति चेत्‌- 
पएवप्रप्यविमोक्षप्रसङ्ग । ययपि कचिद्धिषये तकंस्य प्रतिष्ठितत्वमुपलक्ष्यते, तथापि प्रकृते 
तावद्विषये प्रसज्यत पवाप्रतिष्ठितत्वदोषादनिमाश्चस्तकस्य, न हीदमतिगम्भीरं मावयाथा- 
त्म्यं मुक्तिनिवन्धनमागममन्तरेणोस्पेक्षितुमपि रशाक्यम्‌ । रूपाद्यभावाद्धि नायमर्थः प्रत्यक्ष- 
गोचरः, लिङ्ा्यभावाच नाचुमानादीनामिति चावोचाम। अपिच सम्यग्ञनान्मोश्च रति 
सवषां मोश्चवादिनामभ्युपगमः। तच्च सम्यभ्ज्ञानमेकरूपम्‌, वस्तुतन्त्वात्‌ । एकरूपेण द्यव- 
स्थितो योऽथः स पर्माथंः 1 रोके तद्विषयं ज्ञानं सम्थग्ज्ञानमिव्युच्यते--यथा्चिरुष्ण इति । 


तकोमिं अप्रतिष्ठितत्वके दशनसे उसके समानं जातीय अन्य तकमिं मी अप्रतिष्ठित हुनेकी कल्पना की 
जाती है ओर सब तकोकि अप्रतिष्ठित होनेपर तो लोकभ्यवहा रका उच्छद प्रसद्ध हो जायगा, क्योकि भूत 
मौर वतमान विषयक साटृश्यसे मविष्यत्‌ विषयमे मौ सुख प्राक्षि ओर दुःख परिहारके किष प्रत्त होते 
हए कोग देखे जति ह । श्रुत्यथमें विरोध हो, तो अर्थामासक्रा निराकरण पूवक यथाथं अथंका निणय 
वाकयवत्ति निरूपणलूप तके किया जाता है । श्रस्यक्षमनुमानं च ०" ( धमंकौ शुद्धि-धमंका अधमंसे भेद 
जाननेकी इच्छा करनेवाले पुरुषको प्रत्यक्ष, अनुमान (तक) गीर विविध वेदानु शास्व, इन तीनों द्वारा 
धमेको जानना चाहिए) ओर “आषं०' (ऋषि प्रणीत धर्मोपदेका वेद ओर शास्त्र अविरुद्ध तकत जो 
अनुसंधान करता रै वह्‌ ध्मंको जानता है दूसरा नहीं) एेसा कहते हृए मनु भो इस प्रकारके कुछ तर्कोको 
मानते हैँ । अप्रतिष्टित होना ही तो तकंका अलद्धुार है । इस प्रकार दोष युक्त तकका परित्याग कर दोष 
रहित तकं स्वीकार करने योग्य है । पूवज मूढ था, इक्तसे अपनेको मो मूढ होना चाहिए, इसमे कोई 
प्रमाण नहीं है । इसलिये यदि एेसा कहो कि तककी अप्रतिष्ठा दोष नही है, तो एेसा माननेपर मी तकं 
दोष मक्त नहीं हो सकता, यद्यपि किसी एक विषयमे तककी प्रतिष्ठा उपलक्षित होती दहै, तो मी प्रकृत 
विषयमे अप्रतिष्ठितत्व दोषसे तकमे अविमोक्ष.( मूक्तन होना ) दोष तो प्रसक्त ही है। इस अति- 
गम्मीर ( वेद मिन्न उमाणागम्य ) मुक्तिक हेतु जगत्‌के कारण त्रह्मके भद्धितीयत्वका निश्चय यास्तरके 
विना केव कल्पनासे नहीं हो सकता, क्योकि रूपादि रहित होनेपे यहु पदाथं प्रत्यक्ष प्रभाणका 
विषय नहीं दै ओर किङ्ग आदिके अमाव होनेसे अनुमान दिका विषय नहीं है, रेसा हम कह 
चूके दै । ओर सब्र मोक्ष वादियोंका यह सिद्धान्त है कि सम्यग्ञानसेही मोक्ष होतादहै। ओर 


वह्‌ सम्यश्ञान एकरूप है, क्योकि वस्तुके अधीन दहै! सदा एकरूपसे रहनेवाराजो पदाथं' वहू 
यथाथ है । लोकमें तत्‌ विषयक ज्ञान सम्यग्न्ान है एेसा कहा जाता है, जसे अगिन उष्ण दहै । मोक्षके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि सब तकेकि प्रतिष्ठा हो जाय तो पुवपक्षही सिद्ध नही होगा, गौर पूवपक्षके तकके 


समान सिद्धान्त तकको भी प्रतिष्ठा सिद्ध नहीं होगी, क्योकि अखिरवहमोतो तक है। इसलिये 


तकके लिए अप्रतिष्ठा दोष नहीं है । सिद्धान्ती -देषा मानने पर भी तकं दोष मुक्त नहीं हो सकता 
कारणकि ह्मे सवेदा तकको दोष युक्त कह्नेका व्यसन नंहींहै, किन्तु ब्रह्मका उपादानकारण 
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तश्चैवं सति सम्यग्ज्ञाने पुरुषाणां विप्रतिपत्तिरनुपपन्ना । # तक्॑ञानानां त्वन्योन्यविरोधा- 
रप्रसिद्धा विधतिपत्तिः। यद्धि केनचित्ताकिकेणेदमेव सम्यग्ज्ञानमिति प्रतिपादितं तदपरेण 
व्युत्थाप्यवे, तेनापि प्रतिष्ठापितं ततोऽपरेण व्युत्थाप्यत इति प्रसिद्धं लोके, कथमेकरूपान- 
वस्थितविषयं तक॑वभवं सम्यग्ज्ञानं भवेत्‌ ? नच प्रधानवादी तक॑विदामुत्तम इति सरवैस्ता- 
किकेः.परिगरहीतो येन तदीयं मतं सम्यम्ज्ञानमिति प्रतिपचेमहि । नच राक्यन्तेऽतीतानाग- 
तवर्त॑मानास्ता्किका एकस्मिन्देशे कारे च समाहतं येन तन्मतिरेकरूपैकाथविषया 
खभ्यड्ब्रतिरिति स्यात्‌ । वेदस्य तु नित्यत्वे विज्ञानोत्पत्तिदेतप्वे च सति व्यवस्थिताथं- 
विषयत्वोपपत्तेः, तज्ञनितस्य ज्ञानस्य सम्यक्त्वमतोतानागतवतंमानेः सर्वैरपि तार्किकेर- 
पहोतुमराक्यम्‌। अतः सिद्धमस्यैवोपनिषदस्य ज्ञानस्य सम्यग्ज्ञानत्वम्‌ । अतोऽन्यज्र 
सग्यश््ञानत्वानुपपत्तेः संसाराविमोश्च एव प्रसज्येत । अत आगमवरोनागमायुसारित- 
कवदोन च चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्रङृतिदचेति स्थितम्‌ ॥ १९ ॥ 
( ४ शिछापरि्रहाधिकरणम्‌ सू० १२ ) 
एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याताः ॥ १२॥ 

पदच्छेद-एतेन, शिष्टापरिग्रहाः, अपि, व्याख्यावाः । 

सूज्ाथं-( एतेन ) देवल आदि शिषेसे किसी अशमे गृहीत प्रधान कारणवादके निराकरणसे 
(शिष्टापरिग्रहा अपि) शिष्टोसे किसौभी अशमे अपरिगृहीत अणु आदि कारणवाद मी (व्याख्याताः) 
निराकृत हुए समक्ने चाहिए । 


साधन सम्यश्ञानके एक॒ होनेपर यथाथं ज्ञानके विषयमे पुरषोकी विप्रतिपत्ति-वि रोध अनुपपन्न टै । 
` तकं ज्ञानोमं तो परस्पर विरोध होनेसे विप्रतिपत्ति प्रसिद्ध है । मौर यह्‌ मी रोके प्रसिद्ध है कि किसी 
एक ताकिकद्वारा तकसे यह सम्यग््ञन दै, रेसा प्रतिपादित है, उसका अन्यद्वा खण्डन किया 
जाता है । ओर दुसरे ताक्गिकद्वारा तकं स्थापित सम्यग्ञाने भो उससे ` अन्य ताक्रिक द्वारा खण्डन 
किया जाता है । एकरूपसे अनवस्थित विषयक तकंसे उत्पन्न ज्ञान सम्यग््ान कंसे हो. सकता है ? 
प्रधानवादी सांश्य तकं वेत्ताओमे उत्तम दै एेषा षब ताशिकोने स्वीकार तो नहीं छियाहै जिसे हम 
उसके मतको सम्यग्ज्ञानं मान सके । अतीत-भूत, भविष्यत्‌ ओर वतंमान ताक्रिक एक देश ओर एक 
कालमे एकत्रित महीं किये जा सक्ते, जिससे कि उनकी मति एकरूप ओर एकार्थं विषयकं होकर 
सम्थश्ञान हो । वेद तो नित्य मौर ज्ञानकी उत्पत्तिका हेतु होनेसे व्यवस्थित अथं विषयक हो 
सकता है । उससे. उत्पन्न ज्ञानके यथ) यंत्वका भृत, मविष्यत्‌ ओर वतंमानके समी ताकिकों द्रा निषेव 
नही किया जा सकता, अतः यह्‌ सिद्ध हमा कि उपनिषद्गम्यज्ञान ही सम्यग्न्नानं है । इसक्िए उसमे 
मिच्च ज्ञान सम्यग््ञान नहीं हो सकता, अतः उससे संसारसे मुक्ति नहींहो स्केगो । इससे यह सिद्ध 
हमा कि आगमके बलसे भौर मागम अनुकल तकके बक्से चेतन ब्रह्य जगता निमित्तकारण मौर 


उपादानकारण है ।॥ ११॥ 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
नहीं है, जड प्रधान जगत्‌का कारण है, एेसा तकं अप्रतिष्ठित ओर दोष युक्त है 1 जगतू्का कारण भूत 
बरहा तो वेदसे भिन्न प्रत्यक्षादि प्रमाणोंकां विषय ही नहीं है, अतः वहां तक का अवकाश ही नहीं है। 


'यल्नेनानुमितोऽप्यथः ऊुशरेरयुमातृमिः । अभियुक्ततरेरन्यैरन्यथैवोपपाद्यते ॥' ( मामती ) 
(अनुमान करनेवाले कुशल पुरुषोसे यत्नपुवंक जो अथं अनुमान द्वारा सिद्धकिया गयादै, उसे भी 
मन्य अधिक बुद्धिवारे अन्यथा कर देते) इसकिए तकंसे उत्पन्न ज्ञान परस्पर विरुद्ध होनेसे 
सम्यग्ज्ञान नहीं हो सकता । यथाथज्ञानमरे तो कोई विरोध नहीं होता, कारण कि वहु य्थाथं वस्तु 
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# वैदिकस्य दद्नस्य प्रत्यासन्नत्वादगुरूतरतकबलोपेतत्वाद्धे दानु सारिभिश्च कथि 
र्छिष्ठेः केनचिटंशेन परिग्रदीतत्वात्पधानकारणवादं तावद्वचपाधित्य यस्तकंनिमित्त 
आक्षेपो बेदान्तवाक्येषृद्धावितः स परिहतः। इदानीमण्वादिवादन्यापाश्चयेणापि कंश्चिन्म- 
न्दमतिभिवदान्तवाक्येषु पुनस्तकंनिमित्त आक्षेप आशाङ्कयेतः, इत्यतः प्रधानमलनिबहेण- 
न्यायेनातिदि शति । परिग्रह्यन्त इति परिग्रहाः, न परिग्रहा अपरिग्रहाः, रिटानामपरिग्रदाः 
दिष्रापरिग्रहाः। एतेन प्रकृतेन प्रधानकारणवादनिराकरणकारणेन शि्टेमनव्यासभरभृतिभिः 
केनचिदं रोन।परिग्रहीता येऽण्वादिकारणवादास्तेऽपि परतिबिद्धतया व्याख्याता निराकृता 


व दिक दशंनके निकटवर्ती होने, अनेकं प्रबल तकंसि युक्त होने ओर वेदके अनुसारी कुछ 
रिष्टोदारा किसी एक अंशसे परिगृहीत होनेके कारण प्रधानकारणवादका आश्रयकर जो तक निमित्त 
आक्षेप वेदान्तवाक्योपर किया गया था, उसकातो परिहार क्रिया गया दहै । अब अणु आदि वादका 
आश्रयकर कुछ मन्दमति वेदान्तवाक्योपर पुनः तकं निमित्तकं बआक्षेपकी अआशद्धुाकरतेर्है, अतः 
प्रधानमल्लनिवहंणन्यायसे अतिदेश कर्ते हँ जिनका अच्छी तरह ग्रहण किया जाय वे परिग्रह 
कृहूकति ह, जो परिग्रह नहीं वे अपरिग्रह कहे जति है, जिनका चिस परिग्रहण नहीं होवा वे शिष्टा- 
परिग्रह्‌ ह । शिष्ट-मनु, ग्यास आदिने किसी एक अंशम मी जो मणु भादि कारणवाद स्वीकृत 

सत्यानन्दी-दीपिका 
विषयक होता है । अतः यहु सिद्ध हुमां कि सांख्यद्वारा फेवल तकंसे सिद्ध प्रधान जगत्‌का उपादान 
कारण नहीं है, किन्तु चेतन ब्रहम ही जगद्‌का निमित्त ओर उपादान कारण है 1 पुवंपक्षमें समन्वयकी 
सिद्धि है, सिद्धान्तमे समन्वयकी सिद्धि है।॥ ११॥ 

# वेदान्तवादके समान प्रधानवाद भी सत्कायवाद है गौर उसमे बात्माको असद्घ ओर 
चैतन्य माना गया है, कायंकारणका अभेद है, इत्यादि कुछ अंशोमे प्रधानवाद वेदान्तवादके निकट- 
वर्ती है। देवल आदि कुछ रिष्ट पुरुषोने कुछ अशोमे उसे स्वीकार मी कियादहै। यहां वादका अथं 
स्व।भिमत कथन है । सत्कायवाद ओर असक्कयंवाद भेदसे यह बाददो प्रकारका दहै, परिणामवाद 
शौर विवतंवाद भेदसे सत्कायंवाद भी दो प्रकारका है । सांर्योका परिणामवाद है, (ताच्िकोऽन्यथा- 
मावः परिणामः' ( वास्तविक अन्यथामाव परिणाम है ) उनके मतमें कारण ही कायरूपमें परिणत 
होता है, इससे कायं गौर कारण अमित्र मौर सत्‌र्दै। जसे दूध दहीरूपमें परिणत होता दै । 
कायको नामरूपसे अन्मिव्यक्ति कारण है ओर साघनोद्रारा नाम-रूपसे अमिव्यक्ति कायै । अत 
कायं कारणसे भिन्न नहींहै। ब्रह्मवादी ` वेदान्तमतमे विवतवाद है। उनके मतमें कारण ही काय- 
रूपर्मे मासता दै, अतः कारण सत्‌ है ओर कायं कल्पित-मिथ्या है । नयायिक ओर म्वोका 
असत्कायवाद है उसे आरम्मवाद भमी कहा जाता है। उनके मतमें उत्पत्तिके एवं काय नहीं है 
साधनोद्रारा उत्पन्न किया जाता है । जंसे मुक्तिकार्मे पहलेसे घटका अमाव है। कुम्हारने दण्ड आदि 
साधनोसि उसे उत्पन्न किया! इसलिए उनके मतमें काय कारणसे मिन्नदै। इसीप्रकार योगाचारके 
मतम क्षणिक विज्ञानवाद, माघ्यमिकके मतमे शून्यवाद भौर अहंतोका स्याद्वाद इत्यादि मी समश्चने 
चाहिए । परमाणु, स्वंमाव, शून्यवाद आदि निमुंल होनेके कारणं दुबल ह, अतः उनका पृथक्‌ 
कथन न कर कैव अतिदेश किया मय है । जितने कारणवाद हँ उन सबको प्रधानवादने भपने 
तकं आदि बलसे परास्तकर उनमें अपनी प्रधानता प्रष्ठ की है, इसलिए वेदान्तने उन सबमेसे प्रधानं 


कारणवादके निराकरणमें अधिक प्रयत्न किया है । प्रधानवादके निराकरणे शेष सब कारणवादोका 
निराकरणं समक्षना चाहिए । 


विभु होनेते ब्रह्य द्रग्यका उपादानकारण नहीं है, गौर परम॒ महत्परिमाण, सव संयोगित्व्‌- 


३६० ब्रह्म सू्र-श्ाङ्रभाष्य [ अ०२पा०१ 


द्रष्टव्याः, तस्यत्वाज्निसङरणकारणस्य, नात्र पुनरारड्धितव्य कचिदस्ति । तुस्यमत्रापि 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तर्कानवमाद्यत्व, तर्क॑स्या पतिषठितत्वम्‌, अन्यथानु मानेऽ- 
प्यविमोक्चः, आगमविसेघश्चेत्येवंजातीयकं निराकरणकारणाम्‌ ॥ १२. ॥ 


( ५ भोक्चापच्यधिकरणम्‌ स० १३) 


भोक्तरापत्तेरवि भागश्च त्स्याल्लोकवत्‌ ॥ १२ ॥ 

पदच्छेद मोक्त्रापत्तेः, अविसागः, चेत्‌, स्यात्‌, लोकवत्‌ । ` 

सजाथं--( मोक्त्रापत्तेः ) अद्वितीय ब्रहम यदि जगतुका उपादान हो, तो सब पदायं ब्रह्मसे , 
ममिन्न होनेके कारण मोग्य पदाथं मोक्ता हो जायेगे, इससे ( अविभागः ) प्रत्यक्ष सिद्ध मोक्ता, मोग्य 
गदि व्रिमागही न रहेगा, ( चेत्‌ ) ठेसा यदि कहो, तो ( लोकवत्‌ ) जसे व्यवहारे घट आदि कायं 
यद्यपि मृत्तिकासे अभिन्न, तो मी परस्पर भिन्नदै, ( स्यात्‌} वसे कारणसे अमिन्न होनेपर भी 
मोक्ता, मोग्य आदि प्रपन्चकां परस्पर विभाग रहेगा । 

# अन्यथा पुनवरह्यकारणवादस्तकवखेनेवाक्षिप्यते । यद्यपि श्रुतिः प्रमाणं स्वविषये 
भवति, तथापि प्रमाणान्तरेण विषयापहारेऽन्यपरा भवितुमर्हति, यथ मन्ाथंवादो । 
तकोऽपि स्वविषयादन्यतराप्रति्ठितः स्यात्‌, यथा धर्माध्म॑योः। किमतो यद्येवम्‌ ? अत 
इदमयुक्तं यलधरमाणान्तरप्रसिद्धाथंवाघनं श्च॒तेः । कथं पुनः प्रमाणान्तरप्रसिद्धोऽ्थंः श्चत्या 
बाध्यत हति ? यन्नोच्यते-- प्रसिद्धो दयं मोक्तभोग्यविभागो लोके भोक्ता चेतनः शासेरः, 
भोग्याः शब्दादयो विषय। इति । यथा भोक्ता देवदत्तो मोज्य ओदन इति । तस्य च विभाग 


व दकवकन 


नहीं किए दहै, वे कारणवाद मी इस प्रकृत प्रधानं कारणवादके निराकरण कारणसे प्रतिषिद्धह्पसे 
व्यास्यात-निराकृत समज्ञने चाहिए । निराकरणका कारण समान होनेसे यहाँ वेदान्त स्षमन्वयपर 
पुनः कुछ भी आशङ्धितन्य नहीं दै । यर्हा वंशेषिक आदि मतम मी परम गम्मीर जगत्कारणका तर्का 


गभ्यत्व, तर्कप्रतिष्ठितत्व अन्यथा-दूसरी रीतिसे अनुमान करनेपर मी मोक्षामाव ओर मगमविरोध 
द्सप्रकारका निराकरण कारण समान है ।॥ १२॥ 


पुनः अन्य प्रकारसे ब्रह्मकारणवादपर तकके बक्से ही आक्षेप किया जाता है, यद्यपि श्रुति 
अपने विषयमे प्रमाणदहै, तो मी अन्य प्रमाणसे विषयका बाध होनेपर उसका भन्य विषयक ( गौण 
विषथक }) होना यक्त दै, जंसे मन्त्र भौर अथंवाद अन्य विषयक होते हैँ । तक मी स्वविषयसे अन्यत्र 
अप्रतिष्ठित होता है जसे धमं ओर अधममे। यदिरेसाहो, तो इससे क्या ? इससे यह युक्त है कि 
शन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध अथका श्रतिसे बाधहो। पुनः यह कंसे कहते हो कि अन्य प्रमाणसे प्रसिद्ध 
अंका ध्नुतिसे बाध किया जाता है । इस विषयपर कहते ई लोकमें यह मोक्तु, मोग्य वि्माग प्रसिद्ध 
है, भोक्ता चेठन जीवात्मा है ओौर भोग्य शब्द आदि विषय है, जैसे देवदत्त भोक्ता है भौर ओदन 
( मात ) भोज्य दै । यदि मोक्ता मोग्यमावको प्राप्त हो भौर मोग्य मोक्तृमावको प्राप्त हो, तो उस 
विमागका अभाव प्रसक्त होगा । इन दोनोका परम कारण ब्रह्यसे अनन्यत्वं होनेके कारण परस्परमे 

सात्यानन्दी-दौीपिका 

विभ्ुत्व निगुण ब्रह्यमे नहीं है, इत्यादि आक्षेप श्त्तिसे बाधितदँं। गौर बण आदि कारणवादोकि 


निराकरणमे वही कारण है जो प्रधान कारणवादके निराकरणमे है । इसलिए तकम वेदान्तसमन्वयका 
बाध नहींहो सकताहै।॥ १२॥ 


% ब्रहयको जगत्‌का उपादानकारण प्रतिपादक श्रति ब्रह्मके साथ जगतृका अभेद कहती दै 
परन्तु वह्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणो मौर .तकसे बाधित है, क्योकि उनमें ब्रह्य ओर जगतकां कायंकारणमाव 





अधि० ५ सू १३ ] भाषाञुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित २३६१ 


स्याभाषः प्रसञ्येत, यदि भोक्ता मोग्यभावभापयेत, भोग्यं वा भोक्त॒भावमापचेत ) तथो- 
श्चेतरेतरमावापत्तिः परमकारणादृब्रह्मणोऽनन्यत्वासप्रसन्येत। न चास्य प्रसिद्धस्य 
विभागस्य बाघनं युक्तम्‌ । यथा त्वद्यत्वे भोक्तमोग्ययोविभागो दष्टस्तथातीतानागतयो- 
रपि कर्पयितव्यः। तस्मास्प्रसिद्धस्यास्य भोक्त॒मोम्यविभागस्याभावप्रसङ्गादयुक्तमिदं 
ब्रह्मकारणतावधारणमिति # चेत्कथिच्योदयेत्तं प्रति बयात्‌-स्याह्ोकवदिति। उपपद्यत 
पएवायमस्मत्पक्चेऽपि विभागः, पवं रोके दष्ठरवात्‌। तथा हि-समुद्रा दुदकात्मनो ऽनन्य- 
त्वेऽपि तद्विकाराणां फेनवीचीतरङ्गवुद्‌वुदादीनामितरेतर विभाग इतरेतर संदरेषादिरश्च- 
णश्च व्यवहार उपलभ्यते । नच समुद्रादुद कात्मनो ऽनन्यत्वेऽपि तद्विकाराणां फनतरङ्ञा- 
दीनामितरेतरभावापत्तिभंवति । न च तेषामितरेतरभावानापत्तावपि समुद्रामनो ऽन्यत्वं 
भवति । एवमिहापि- न च भोक्ठृभोग्ययोरितरोतर भावापत्तिः, नच पर स्माद्‌ब्रह्मणोऽन्य- 
त्वं भविष्यति। यद्यपि भोक्ता न नह्मणो विकारः, (तस्सा तदेवाुप्राविश्चत्‌" ( तै० २।६ ) 
इति खघ्रुरेवाविङृतस्य कार्यानुप्रवेरोन भोकतृत्वश्रवणात्‌ , तथापि का्य॑मनुप्रविष्ठस्या- 
स्त्युपाधिनिमित्तो विभाग आकाशस्येव घटाद्युपाधिनिमित्त इत्यतः परमकारणाद्‌ब्रह्मणो- 
१नन्यत्वेऽप्युपपद्यते भोक्तभोम्यरक्षणो विभागः समुद्रतरङ्ादिन्यायेनेत्युक्तम्‌ ॥१२॥ 





अभेद हो जायगा । इस लोकं प्रसिद्ध विमागका [ श्रुतिसे ] बाध होना युक्त नहीं है । जसे वतंमानमें 
भोकतृ-मोग्य विमाग प्रत्यक्ष सिद्ध है, वसे मूत ओर भविष्यत्‌मे भो उसकी कल्पना करनी चाहिए । इस- 
लिए इस प्रसिद्ध मोक्तु मोग्य विमागके अमावका प्रसंग होनेते यह्‌ ब्रह्मका रणत्व निरख्चय अयुक्त है । 
सिद्धान्ती- एसी यदि कोई शङ्का करे, तो उसके प्रति टेसा कटुना चाहिए--खोकके समान 
विभागः होगा 1 हमारे पक्षमे मी यहु विमाग उपपन्न होता ही है, कथोकरि लोकमे एसा देखनेमे आता 
है। जंसे कि उदकरूप समूद्रसे फेन; वीची ( बड़ी तरश), तरंग भोर बुल्बुले आदि उसके विकार 
अनन्य होनेपर मी उनका परस्पर विभाग ओर परस्पर संश्लेडा आदि रूप व्यवहार उपलन्ध होता है । 
मौर उदकरूप समूद्रसे अनन्य होनेपर भो उसके विकार फेन तरद्ध आदिक अन्योन्यात्मकता नहीं 
होती ओर उनकी अन्योन्यात्मकता न होनेपर मी वे समुद्रस्वरूपसे अन्य नहीं होते । वसे यहाँ मी 
मोक्ता ओर मोग्यकी अन्योन्यमावापत्ति नहीं होगी ओर न॒ उनका परब्रह्यसे भेद होगा । यद्यपि भोक्ता 
ब्रह्मका विकार नहीं है, क्योकि ^तत्सृष्टा ( उसकी रचनाकर उसमे ही अनुप्रवेश किया ) इस प्रकार 
कायम अनुप्रवेशद्रारा अविकृत सष्टामे ही भोक्तृत्वका श्रवण है, तो मी घट आदि उपाधि निमित्तक 


जाकाशके समान कायम बनुप्रविश्टका उपाधिकृत विमाग है । इससे एेसा कहा गया है कि परम कारण 
ब्रह्मसे अनन्य होनेषर मी मोक्तु -भोग्यरूप. विभाग समृद्रतर ङ्ख -न्यायसे उपपन्न होता है ॥ १३॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका क 
सिद्ध नहीं होता, इसलिए बाधक प्रमाणक विद्यमान हौनेपर अभेद बोधक श्रुति मुख्य नहीं किन्तु गौण 


है । जसे आदित्यो यूपः" यह भरुतिवाक्य - आदित्यका यूपके साथ अभेद बोधित करता है, परन्तु यह 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोत्ते बाधित है, अतः वहाँ मीमांसकोने आदित्य ॒शब्दकी आदित्य सटशमे लक्षणाकर 
गौणवत्तिसे' "आदित्यः सद्शो यूपः' एसा व्यास्यान क्रया है । जंसे घमं, अधमं आदि अज्ञात तत्त्वोमें 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण बाधित है, ` वसे प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोसे. प्रसिद्ध भेदे श्रति-प्रतिपादित अभेद 
कारणवाद मी बाधित है, इससे ब्रह्म जगव्का कारण हो यह कथन अयुक्तं है । इस प्रकार तकसे 
अद्रंत समन्वयका बाध होना युक्त है । | 
# जंते महाकाशमे घट, मठ आदि उपाधिकृत घटाकाश, मटाकाय आदि कल्पित भेद व्यवहार 
होता ह । वसे ब्रह्मम भी अविच्ा उपाधिङृत मोक्ता ओर मोग्य आदि कल्पित भेद व्यवहार होता दै । 
अतः दं तप्रमाणका अद्र तसमन्वयते विरोध नहीं है ॥ १३॥ 


२६२ ब्रह्मसू्-शाङरभाष्य [ अण्य्चा०्र 


( £ आरम्भणाधिकरणम्‌ स्‌० १४-२०) 
तदनन्यत्वमारम्भणश्चब्दादिग्यः ॥१४॥ 

पदच्छेद्‌- तदनन्यत्वम्‌, आरम्भणशब्दादिभ्य: । 

सूञाथं--( तदनन्यत्वम्‌ ) कायं जगत्‌की कारण त्रय॑ से अनन्यता है, ( भाम्मणशब्दादिभ्यः ) 
क्योकि 'वाचारम्मणं विकारो "एतदात्म्यमिद सवम्‌" श्रहयवेदं सवम्‌" इत्यादि श्वतिवाक्योसेषेसादही 

अवगत होता है । 

# अभ्युपगम्य चेमं व्यावहारिकं भोक्तमोग्यलक्षणं विभागं स्याहोकवदिति परि- 
हारो ऽभिहितः, नत्वयं विभागः परमाथतो ऽस्ति, यस्मात्तयोः कार्यकारण योरनन्यत्वमव- 
गम्यते । कायमाकाड्ादिकं बहुप्रपञ्चं जगत्‌, कारणं परं ब्रह्म, तस्मात्कारणात्परमाथंतोऽ- 
नन्यत्वं व्यतिरेकेणाभावः का्यस्यावगम्यते। . कुतः ? आरम्भणराब्दादिभ्यः । आरम्भण 
राब्दस्तावदेकविज्ञानेन सवविज्ञानं प्रतिज्ञाय दष्टान्तापेश्चायामुच्य ते “यथा सोम्येकन श्त्पिण्डेन 
सवं खन्मयं विज्ञातं स्याद्वाचारम्मणं विकारो नामधेयं क्तिकेत्येव सत्यम्‌" (छा० ६।१।४) इति । पत- 
दुक्तं भवति-एकेन मृत्पिण्डेन परमाथंतो सदात्मना विज्ञातेन सवं स॒न्मयं घटरारावोदश्च- 
नादिकं सृदात्मकत्वाविरोषाद्धिज्ञातं भवेत्‌ ! यतो वाचारम्भणं विकारो नामधघेयम्‌-वाचेव 
 फेवलमस्तीत्यारभ्यते-- विकारो घटः शाराव उदश्चनं चेति। न तु वस्तुवृत्तेन विकारो नाम 





यह व्यावहारिकं मोक्त्‌-मोग्यरूप विमाग स्वीक्रारकर “स्याद्लोकवत्‌" इस सूत्रमागसे उसका 
परिहार कहा गया । परन्तु यह्‌ विमाग परमाथंतः नहीं है, जिससे वे कायकारण अनन्य अवगत होते 
है । आकाश आदि बहुत विस्तृत जगत्‌ कायं है गौर पख्रह्म कारण है । उस कारणसे कायंके पृथक्त्वका 
अभाव ही वास्तवमें कारणके साथ कायंका अनन्यत्व अवगत होता है । किससे ? इससे कि आरम्मणं 
ब्द आदि कहे हँ । एक विज्ञानसे सवंविज्ञानकी प्रतिज्ञाकर दशन्तकी अपेक्षामे चयथा सोम्येकेन ० 
( हे सोम्य-इवेतकेतु ! जंसे एक मृत्तिकापिण्डसे सब मृत्तिकाके विकार ज्ञात हो जाते कि विकार 
केवर वाणीके जाश्रयभूत नाम मात्रै, सत्यतो केवर मृत्तिकाहीदै) इसप्रकार आरम्भण शब्द 
कहा गया है। अमिप्राय यह्‌ है कि वास्तवमे मृत्तिकारूपसे ज्ञात एक मृत्तिकापिण्ड मृत्तिकामय घट, 
सिकोरा, डोल आदि समी पदाथं मृत्तिकात्मकरूपं अविदोषसे विज्ञात होते दै, क्योकि वाचारम्मण 
विकार केवल नाम मात्र हु । घट, स्िकोरा जौर डोरु आदि विकार केवर वाणीसे दै" एेसे कहे जते है, 
वस्तुवृत्तिसे तो विकार कुछ मी नहीं ह, नाममात्र यह सब अनृत-मिथ्या है, केवल मृत्तिका ही सत्य 
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#% पूर्वाधिकरणमे परिणामवादके आधारपर समाधान किया गयादहै मौर इस अधिकरणमें 
विवतंवादके आधारपर किया जाता है। इससे एकफल संगति दहै । परन्तु इसप्रकार दोनों अधि- 
करणोको संगतिमे विरोध होगा ? एसी बात नहीं है, क्योकि- 

विवतवादस्य च पूवभूमिवदान्तवादे. परिणामवादः 
व्यवस्थितेऽस्मिन्परिणामवादे स्वयं समायाति विवतवाद्‌ः ॥ 

( वेदान्तमे विवतंवादकी प्रथमावस्थः परिणामवाद दै, इस परिणामवादकी व्यवस्था हौ जानेपर 
विवतंवाद स्वयं ही प्राप्त हो जाता है) एेसा संक्षेपशारीरकमे कहा गया है.। ईसलिए कोई विरोध 
नहीं है । तात्पयं यह है कि प्रत्यक्ष आदिका छोकप्रसिद्ध प्रामाण्यं स्वीकारकर स्थल बुद्धिवालोकी 
शङ्का निवृत्तिके लिए परिणाम दष्टान्त-समुद्रतरङ्खन्यायसे भेद भौर अभेद कहा गया है । अवं प्रत्य- 
्ादि प्रमाणोको तत््वके प्रतिपादनमे असमं कहकर केवर व्यवहारमे हौ उनकी स्थापना की जाती है 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष आदि प्रमाणं केवल व्यवहारविषयक ह. परमाथंविषयक नहीं हँ । इसलिए मिथ्या- 
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कशथिदस्ति। नामधेयमाचं हये तदमृतं सृत्तिकेरयेव सत्यमिति। एष ब्रह्मणो श्रान्त आम्नातः। 
तच श्चताद्वाचारम्भमणणश्ब्दादा्ए्रीन्तिकेऽपि ब्रह्मव्यतिरेकेण का्यंजातस्याभाव इति गम्यते 
पुनश्च तेजोबन्नानां ब्रह्मकायंतामुक्त्वा तेज्ोऽवन्नकार्याणां तेजो ऽवन्नव्यतिरेणाभावं रवीति 
अ पागादग्नेरग्नित्वं वाचारम्मणं विकारो नामधेयं त्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌" (छा०६।४।१) इत्यादिना। 
आरम्भणशब्दादिभ्य इत्यादिष्टाब्दात्‌ "रएेतदात्म्यमिदं सवं तत्सत्यं स आत्मा त्वमसि" ( छा° 
६।८।७ ), इदं.सवं यदयमात्मा" (ब्रृ° २।४।६), “्र्येवेदं सवंम्‌' (सु ° २।२।११ ), 'आस्मेवेदं सवम्‌ 
( छा० ७।२५।२ ), नेह नानास्ति किंचनः ( ब्र ४।४।१९ ) इत्येवमाद्यप्यायेकत्वप्रतिपादनपरं 
वचनजातमुदाहतन्यम्‌ । न चान्यथेकविज्ञानेन सवंविज्ञानं संपद्यते । तस्माद्यथा घटकर- 
काद्या काशानां महाकाडानन्यत्वम्‌, सथा स्रगतृष्णिकोदकादिनामूष्रादिभ्योऽनन्यत्वम्‌, 
द्रन् स्वरूपत्वारस्वरूपेणायुपाख्यत्वात्‌, एवमस्य भोग्यभोक्चादिप्रपञ्चजातस्य ब्रह्मन्य- 
तिरेकेणामाव इति द्रष्टव्यम्‌ । # नन्वनेकात्मकं ब्रह्म, यथा वृश्चो ऽनेकराख पएवमनेकराक्ति- 
परबुत्तियुक्तं ब्रह्म । अत एकत्वं नानात्वं चोभयमपि सत्यमेव । यथा वश्च इत्येकः्वं शाखा 
इति नानात्वम्‌ । यथा च समुद्रात्मनेकत्वं फोनतर ङ्ा्यात्मना नानात्वम्‌ । यथा च सृदात्म- 
है । यह ब्रह्मे दशन्त कहा गया है । यहाँ श्रूत वाचारम्मण शब्दसे दार्शान्तिकमें मी कारण ब्रह्मसे कायं 
समूह मन्न नहीं है एेसा ज्ञात होतादहै। पनः श्रुति तेज, जल ओर अन्नकीोज्रह्यका कायं कहकर 
तेज, जल ओर अच्नके कार्योका तेज, जक ओर अन्नसे मेदामाव अपागादग्नेरग्निस्वं ० ( इस प्रकार 
मगिनिसे अग्नित्व निवृत्तं हो गया, क्योकि [ अग्निरूप | विकार वाणीस कह्नेके किए नाममात्रहै 
केवल तीन कूपर, इतना ही सत्य है ) इत्यादिसे कहती है । “आरम्भणशष्दादिभ्यः' इसमे पठित 
'आदि' राब्दसे “देतदात्म्य०' ( यह षब एतद्रप ही है, वह सत्थ है, वह आस्मा है भौर हे श्वेतकेतु | 
वहीतु है) हदं स्वं०' ( यह जो कुछ भी है यह सब आत्मा ही है ) "्रह्येवेदं सवम्‌" ( यह सब ब्रह्य 
ही है ) 'आस्मेवेदं सवम्‌ (आत्मा ही यह सब है) नेह नानास्ति ( इस-बरह्ममे नाना कु मी नहीं 
है ) इत्यादि आत्मेकत्व प्रतिपादन परक वाक्य समुदाय मी उदाहुरणरूपसे ग्रहण करना चाहिए । नहीं 
तो एक विज्ञानसे सव॑विज्ञान सम्पन्न नहीं होगा । इसलिए जसे घटाकाश, करकाकाश्च आदि महाकाश- 
से अनन्य हैँ ओर जंसे मृगतृष्णा जंल आदि उषर आदिे अनन्य ह, क्योकि हृष्ट नष्ट स्वरूपं वा है 
अर्थात्‌ उनका स्वरूप दृष्टिगोचर होकर न्टहो जाता है अर्थात्‌ अधिष्ठानं ज्ञानसे बाधित हो जातां 
है भौर वह स्वरूप रहितै, षे ही मोक्तृ-मोग्य आदि प्रप्च समूह्‌ ब्रह्मसे मित्न नहीं है, एेसा 
समक्षना चाहिए । परन्तु ब्रह्म तो अनेकारभक है, जसे वृक्ष अनेक शाखा युक्त दै, वसे ब्रह्य मी 


सत्यानन्दी-दीपिका 
दत प्रमाणोते श्रौताथंका बाध नहीं हो सकता है । इसप्रकार अदत समन्वथके अविरोधके किए तको 


मिथ्या सिद्ध करते है । यहाँ अनन्यत्वशब्द अभेद परक नहीं है किन्तु भेद निषेध परक दहै अर्थात्‌ इस 
हश्यमान जगत्‌की अरहासे पृथक्‌ सत्ता नहीं है यही अनन्यत्वकां तात्त्विक अथं है । नेह नानास्ति किञ्चनः 
इत्यादि श्रति भी ब्रह्मे नानात्व-मेदका निषेध करती है । 

अन भतुपन्चक आदि प्राचीन वेदान्ताचायोके ममिमत एकत्व नानात्ववादको दिखते ह- 
अनेकशक्ति भौर इससे होनेवारी अनेकप्रकारकी कार्यात्मिकसृष्टिसे ब्रह्य युक्त दै, इस विषयमे द्न्द्रो 
मायाभिः पुरुरूप ईयते" ( ब्रह्य मायारूप अनेक शक्तियोसे बहत रूप हुभा ) यह्‌ -्रृतिवाक्य प्रमाण 
है । यदि अत्यन्त अभेद मानें तो कमं काण्डादिके आश्रित लौकिक भौर वेदिक व्यवहार एवं ब्रह 
्रा्षके श्रवण, मनन आदि सब साधन बाधित हौ जायेगे । यदि ब्रह्मम कायंशूपसे नानात्व मानें 
तो ङौकिक ओर शास्त्रीय सब व्यवस्यं टीक हो जायगी, अतः भेद ओर अभेदको मानना युक्त है। 
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नेकत्वं घटद्ारावादयात्पना नानात्वम्‌ । तच्रेकत्वांरोन ज्ञानान्मोश्चभ्यवहारः सेरंस्यति, 
नानात्वांरोन -तु कमंक!ण्डाश्रयो लोकिकवैदिकव्यवहारो सेतस्यत इति। णपवंच 
सरदादिदशन्ता अनुरूपा भविष्यन्तीति । नैवं स्यात्‌; “क्तिकेव्येव सत्यम्‌' इति प्रकृति- 
मात्रस्य दष्टान्ते सत्यत्वावधारणात्‌, वाचारम्भणडाब्देन च विकारजातस्याचृतत्वाभि 
धानात्‌, दार्फ्मन्तिकेऽपि ेतदारम्यमिदं स्वं तस्सत्यम्‌' इति च परमकारणस्येवेकस्य 
सत्यत्वावध।(रणात्‌, “स आत्मा तच्वमलि श्वेतकेतोः इति च हारीरस्य ब्रह्मभ।वोपदेशात्‌ । 
स्वयं प्रसिद्धये तच्छारीरस्य ब्रह्माट्मत्वमुपदिदयते, न यत्नान्तरग्रसाध्यम्‌। अतश्चेदं 
राख्रीयं ब्रह्मात्मत्वमवबगम्यमानं स्वाभाविकस्य श्ारराटमत्वस्य बाधकं संपद्यते, रज्ञ्वादि- 
वुद्धय इव सर्पादिवुद्धीनाम्‌ । बाधिते च शारीरात्मत्वे तदाश्रयः समस्तः स्वाभाविको 
व्यवहारो बाधितो भवति, यल्पसिद्धये नानात्वं शोऽपरो बरह्मणः कस्प्येत। »# दशयति 
च--्यत्रत्वस्य सवेमात्मेवाभूत्तस्केन कं पयेत्‌ ( ब्रृ° ४।५।१५ } इत्यादिना बह्याःमत्व- 


अनेक शाक्ति प्रवृत्ति युक्त है, इसरछिए एकत्व ओर नानत्व दोनों सत्य ही हैँ । जसे वृक्षः इस रूपते 
एक दै ओर शाखा' सूपसे नाना है, जसे “समूद्रण इस रूपसे एक रै ओर फेन, तर ङ्ध भादि रूपसे 
नानाह, ओर "मृत्तिकाः इस रूपसे एक दै ओर घट, शराव आदि रूपसे नानार, [ वसे ही ब्रहम 
मौ कारणरूपत्ते एकं है ओर मोक्तु, मोग्य आदि प्रपञ्चलूपसे अनेक है | दोमे से एकत्व अशके ज्ञानपे 
मोक्ष व्यवहार सिद्ध होगा ओर नानात्व अंशके ` ज्ञानसे कमंकाण्डके आधित खौकिक शर वेदिकं 
व्यवहार सिद्ध होगे, इसी प्रकार मृत्तिका आदि दन्त मी अनुरूप होगे ? परन्तु एेसा नहीं है, क्योकि 
क्तिकेत्येव सत्यम्‌' (केवक मृत्तिका ही सत्य है) इस प्रकार हृष्टान्तमें प्रकृतिमात्रमे सत्यत्वका निश्चय 
किया गया है, ओर वाचारम्मणशब्दसे विकार समुदायमे अनृतत्वका अमिधान किया गया है। दार्शन्तिक- 
म मौ पेतदाःम्यमिदं सवम्‌" ( यह सब एतद्रत है वह सत्यै) एक परम कारणम सत्यत्वका 
अवधारण क्रियाग्यादै भौर स आव्मा०' (हे श्वेतकेतु ! वह आस्माहै वहत्‌ है) इस प्रकार 
जीवात्माको ब्रह्ममावका उपदेश है । जीवात्माको यह्‌ स्वयं प्रसिद्ध ब्रह्मात्मत्वकां उपदेश किया जातां है, 
न किं अन्य यत्न साघ्य ब्रह्मात्मत्वका । इसलिए जसे रज्जु आदि बुद्धि कल्पित सपं आदि बुद्धिकी 
बाधक होती है, वसे यह शास्त्रीय अवगम्यमान ( भवगत हुजा ) तब्रह्यात्मत्व आविद्यक जीवात्मत्वका 
बाधके होता हँ । जं,वात्मत्व बाधित होनेपर उसके आधित समस्त आविद्यक लौकिक, वंदिक व्यवहार 
जिनकी सिद्धिके लिए ब्रह्ममे एकल्नसे मिन्न नानात्वांदकी कल्पना करनी पडे, बाधित हो जति है । 
भोर "यत्न त्वस्य ० ( जिस ज्ञानावस्थामें इस विद्वानरुके किए सब आत्मा ही हो गया है उस अवस्थामें 


^ ध सत्यानन्दी -दीपिका । 
सिद्धान्तौ-- यह ठक नहीं दै, क्योकि “खक्तिकेत्येव सस्यम्‌" इस प्रकार भरुत्तिमे अवधारणाथेक ^एव' 


ओर “आरम्मणक्शब्द्‌' 'सत्यत्वावधारणात्‌' इत्यादि हेतुओंसे विकारकौ ब्रह्मे पृथक्‌ सत्ताका निषेध 
किया जाता है । इसङिए परिणामवाद श्रुति बाह्य है । 


& “यत्र स्वस्य ०' यह्‌ श्रुति ब्रह्यज्ञनीके किए समस्त भेद व्यवहार, ग्यवहारदशामें सत्य है ओर 
मोक्ष अवस्थामं निवृत्त हो जाता है, तो यह कथन युक्त नहीं है, क्योकि सत्य वस्तुकी कदापि निवृत्ति 
नहीं होती, ज्ञान किसी सत्य वस्तुकी निवृत्ति नहीं करता किन्तु उसमे भिध्याज्ञानसे आरोपित ओर 
उसके ज्ञानको निवृत्त करता है । यदि जीवत्व सत्य होता, तो "तत्वमसि" आदि वाक्य जीवको ब्रह्य- 
मावका बोघ (ज्ञान) नहीं करति, परन्तु (तच्वमसि" (नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा इत्यादि भ्रुतिवाक्योसे सिद्ध 
होता है कि जीवमाव कल्पित है ओर ब्रह्ममाव पारमार्थिक है । परन्तु तुम्हारे मतम तो सम्थभ््ानसे मोक्ष 
मो सिद्ध नहीं हौ सकता, क्योकि संत्ारका कारण मिथ्याज्ञान हो, तो उसकी निवृत्तिके किए सम्यगज्ञनकी 
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दरिं प्रति समस्तस्य क्रियाक्रारकफललक्षणस्य व्यवहार स्यामावम्‌। न चायं व्यवहाराभा- 
चो ऽस्याविशेष्तेब्रद्धोऽभिघीयत इति युक्तं वक्तम्‌, (त्वमसि ' इति व्रह्मात्मभावस्यानवस्था- 
विदह्ोषनिवन्धनत्वात्‌। तस्कररण्न्तेन चाचताभिसंचस्य बन्धनं सत्याभिसंचस्य च मोश्चं 
शयन्ते कत्वमे केक पारमा{थक दराथति (1०६१६) । मिथ्याज्ञान विज्‌म्भितं च नानास्वम्‌। 
उमयसत्यताधाहि कथं उवहारगोचरोऽपि जन्तुरनताभिसंघ इत्युच्येत १ ख्यः स ल्यु 
मामोति य इह नानेव पश्यति! (ब्र ° ४।.।१९) इति च सेददष्िमिपवदने वेतदर्शंयति । न चास्मि. 
न्दृदने ज्ञानान्मोश्च इत्युपपद्यते, सग्यग्ज्ञानापनोदयस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसारकारण- 
त्वेनानभ्युपगमात्‌। उययसलत्यतायां हि कथमेकत्वज्ञानेन नानात्वज्ञानमपनुद्यत ई८२ च्यते ? 
नन्वेकत्वेकन्ताभपरुपगमे नानत्वाभावात्प्रलयक्षादीनि खोकिकानि प्रमाणानि व्याहन्येरन्नि- 
विषयत्वात्‌, स्था(ण्वादिष्विव पुरूषदिज्ञा(नानि । तथा विधिप्रतिषेधशाल्रमपि मेदापेशक्चत्वात्त- 
दभावे व्याहन्येत, मोश्चललाख्रस्यापि दिष्य गासिच्रादिभेदापेश्चत्वात्तदभावे व्याघातः स्यात्‌) 
कथं चानरतेन बोक्नश्ाास्त्रेण प्रतिपादितस्याः्मेकत्वस्य सत्यत्वमुपपयेतेति ? अ्रोच्यते-नेष 
दोषः, सवेव्यवहारयाणणमेव प्राग्रह्मात्पताविक्ञानात्सत्यत्वोपपत्तेः, स्वप्नव्यवहारस्येव प्रा- 
क्प्रदोघात्‌। यावद्धि न सत्यात्म कत्वप्रतिपत्तिश्तावत्प्रमाणप्रमेयफ लक्षणेषु विकारेप्वनत- 
किस साधनसे किसे देखे ) इत्यादिसे ब्रह्मात्मत्वदर्शकि प्रतिभ्रूति क्रिया, कारक ओर फल्प समस्त 
व्यव्रहारका अमाव दिखकाती है । यह कथन युक्त नहीं है कि यह ग्धवहारका अमाव किसो अवस्था 
विशेष ( मोक्ष ) के अधीन कहा गया है, क्योकि "तत्वमसि! इस प्रकार जीवका ब्रह्यात्ममाव किसी 
अवस्था विशेषके अधीन नहीं कहा गया ३ । किच्च चोरके रष्टान्तसे मिथ्या वस्तुमें आग्रह करनेवालेका 
बन्धन ौर सत्यामिसन्यका मोक्ष दिखलाती हुई भ्रति केवकं एकत्व ही एक पारमाथिक ओर 
नानात्वको मिथ्याज्ञानसे कल्पित दिखकातौ है । यदि भेद भौर अभेद दोनों सत्य हों, तो भेद व्यवहार 
करनेवाला पुरुष अनृतामिसन्ध है यह कंषै कहा जा सकेगा । "मृत्योः स अल्युमा०' ( जो इस अद्वितीय 
ब्रह्मे नाना-सां देखता है वह मृत्युस मृत्युको प्राप्त होता दहै) इस प्रकार श्रति भेद ह ष्टिका अपवाद 
करती हुई यही ( अभेद ) दिखलाती है । ओर इस भेद ओौर अभेदवाद दशंनमे ज्ञाने मोक्ष मी 
उपपन्न नहीं होगा, कथोकि इसके मतमे सम्यग््नानसे निवारण योग्य किसी मिथ्याज्ञानको संसारके 
कारणरूपसे नहीं माना गया है, कारण कि दोनों सव्य होनेसे यह कंसे कहा जाय करि एकत्व ज्ञानसे 
नानात्वज्ञान निवृत्त होता है । परन्तु केवर एकत्वके ही स्वीकार करनेपर तो. नानात्वके अमाधसे 
प्रत्यक्ष आदि ल्ैकिकं प्रमाण निविषयक होनेसे बाधि हो जायेंगे । जेस स्थाणु आदिमे पुरूष आदिके 
ज्ञान बाधित दहो जाते हैँ! इसी प्रकार भेदको अपेक्षा रखनेके कारण विधि, प्रतिषेध खास्त्र मी भेदके 
अमावमे बाधित हो जा्ंगे । गुरु शिष्य आदि भेदकी अपेक्षा रखनेके कारण मोक्ष शास्त्र भी उसके 
अमावमे बाधित हो जायगा । ओर मिथ्या मोक्ष शास्ते प्रतिपादित अत्मैकत्व सत्य कंसे हो जायगा 
इस विषय पर कहते ह--यह दोष नहीं है, क्योकि जसे जागनेके पूवं सब स्वप्न व्यवहार सत्य प्रतीत 
होते है, बस इसी प्रकार ब्रह्मातमैकत्व ज्ञानक पूवं सव व्यवहार मो सत्य हो सकते हँ । जब तक सत्य 


आलमै कृत्व प्रतिपत्ति नहीं होतो तबतक प्रमाण, प्रमेय ओर फलरूप विक।रोमें किसीको भी भिथ्यात्व बुद्धि 

नहीं होती । स्वामाविक ब्रह्मत्मताका त्यागशकर अविद्यासे सब प्राणी विकारोमेही भै मेरा' इस प्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अपेक्षा हो, परन्तु तुम्हारे मतमे तो एकत्व, नानात्व ओर उनका ज्ञान सत्य है, एक सत्यज्ञानसे अन्य 


सत्यज्ञानकी 'नवृत्ति संमव नहीं है । वेदान्तमतमे तौ नानात्व मिध्याज्ञानसे कल्पित है चह शास्त्रीय 
ब्रह्यात्मैकत्व ज्ञानसे निवृत्त हो जाता है, जिससे बन्धनिवक्तिपुवंक मोक्ष होता है । 
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त्ववुद्धिनं कमस्यचिदुत्पद्यते। विकारानेव त्वहं ममेत्यचिद्यया ऽऽत्मात्मीयेन भावेन सर्वो 
जन्तुः प्रतिपद्यते स्वाभाविको ब्रह्मत्मतां हित्वा । तस्मत्पराग्रह्मात्मताप्रतिबोधादुपपन्नः 
सर्वो लोकरिको वेदिकरच व्यवह।रः। ९ यथा सुप्तस्थ प्राकृतस्य जनस्य स्वप्न उच्यावचा- 
नभा वान्पदयतः निशितमेच प्रव्यक्चाभिमतं विन्ञानं भवति, प्राक्प्रबोधात्‌, सच प्रत्यश्नाभा- 
स(भिश्रायस्तत्कारे भवति, तद्त्‌ । कथं त्वसत्येन वेदान्तवाक्येन सव्यस्य व्रह्मार्मत्यस्य 
प्रतिपत्तिरपपद्येत १ नहि रज्जुस्पम दष्टो त्रियते । नापि सगतृष्णिकास्भक्षा पानावगाह- 
नादिप्रयोजनं क्रियत इति । नेष दोषः, शङ्ाविषादिनिपित्तमरणादिकार्योपरन्येः, 
स्वप्नदानायस्थस्य च सर्पदहानोदकस्नानादिका्यंदरशनात्‌ । तत्कायंमप्यनतमे- 
वेति वेदूच्ूधात्‌ , ततर ब्रूमः-ययपि स्वप्नद्‌शंनावस्थस्य सपद शनोदकस्नादिकाय- 
मनतं तथापि तदवगतिः सत्यमेव फलम्‌ ›, प्रतिवुद्धस्याप्यवध्यमानत्वात्‌ । सहि 
स्वप्नाटुन्थितः स्पप्नदष्ं सपद शनोदकस्नानादि काय मिथ्येति मन्यम्रानस्तदयगतिमपि 
मिध्येदि मन्यते कथित्‌ । एतेन स्वप्नटशोऽवगत्यवाघनेन देहमात्राफवादो 
दूषितो वेदितव्यः । तथा च श्रुतिः--्यदा कमसु काम्प्रपु स्रियं स्वप्नेपु पञ्थति। 








आत्ममाव ओर आतमीयमावको प्राप्त होते है, इसिए ब्रह्यात्मत्व ज्ञानके पूवं लौकिक आर वदिक सब 
व्यवहार उपपन्न होते दँ । जसे स्वप्नमे सिन्न-सिन्न अनेक प्रकारफे पदार्थोको देखनेवार साधारण सृप्त 
पुरुषक्रो जागनेसे पूवं प्रत्यक्षल्पसे माना हुआ निरिचत ही विज्ञान होता है । उस समय उसको प्रत्यक्षा 
मासके अभिप्राये ज्ञान नहीं होता, वसे प्रकृतमें भी समन्षना चाहिए । परन्तु असत्य वेदान्तवाक्यसे 
सत्य ब्रह्मात्मत्व ज्ञान कंश उपपन्न होगा ? क्योकि रज्जुरमे कल्पित सपंपे उंसा हज नहीं मरता ओर 
मृगतृष्णाके जसे पान ओर स्नानं आदि प्रयोजन मो सिद्ध नहीं होते । यह दोष नहीं है, क्योकि विष 
आदि शद्धुकरे कारण मरण आदि कायं उपलन्ध होति हैँ ओर स्वप्नास्वस्था स्थित्त पुरुषमें सपंसे डंसा 
जाना, जल स्नान अदि कायं देखनेमे आति हैँ । यदि यह्‌ कहो कि उसङे कायं मी असत्य । तो उस 
विषयक हुम कहते हँ--यद्यपि स्वप्नावस्थामें स्थित पुरुषके सप॑का ङंसना, जक स्नान आदि कायं 
असत्य ह, तो भी उनका ज्ञानरूप फल सत्य ही है, क्योकि जाग्रत्‌ पुरुषका मो वह्‌ ज्ञान वाधित नहीं 
होता । स्वप्नसे उठा हुभा पुरुष स्वप्नहष्ट सपंदश्च, उदकस्नानादि कायं मिथ्या है, रेसा मानता 
हुआ उसका ज्ञानं मीमिथ्यारहै, एसा कोर मी तहं मानता । इप्तसे स्नप्नद्रष्टा विषयक ज्ञानक 
बाधन होने देहमात्रको आत्मा मानने वादका मत मी खण्डित समन्नना चाहिए । उसीप्रकार 
यदा कमसु ( जब काम्य कर्मोको करता हुअ। पुरुष स्वप्नमे सुन्दर स्तरीको देखे तो उस स्वप्न 


| सत्यानन्दी-दीपिकां । 
# वस्तुतः मिथ्या होनेपर भी विकारोमे मिध्यास्व निर्चय न होनेके कारण लौकिक भादि 


व्यवहार हो सकते ह । जो यह कहा गया है कि असत्य वेदान्त ॒वाक्योषे सत्य ब्रह्यात्माका ज्ञान कंसे 
हो सकता है ? क्या असत्थसे सत्य उत्पन्न नहीं होता अथवा असत्थसे सत्यका ज्ञान ? प्रथम पक्षतो 
दष्ट ही है, क्योकि हम वाक्योत्पन्न ज्ञानको सत्य नहीं मानते है । परन्तु असत्यसे मी सत्यकी -उत्पत्ति 
देखी जाती है, जसे स्वप्नावस्थामें कल्पित सपं दशन आदिते मरण, मुर्छा, भय, कम्पन आदि सरथ 
उत्पन्न होति देखे जते दँ ओरं जाग्रते रज्जु, स्थाणु आदिमे कलित सपं, चोर आदिके ज्ञानसे सत्य 
भय भादि उत्पन्न होति हैँ । ` इस स्वप्न हृष्टान्तसे देहात्मवादी चार्वाक मतका मी निराकरणं समज्ञना 
चाहिए, क्योकि स्वप्नज्ञानं यदि देहका धमं हो, तो मुञ्चे यहज्ञान दुभा मौर मैने टी स्वप्न्‌ देखा 
था अब जाग्रत्‌ पदार्थोको देखता ह, इसप्रकार अबाधित ज्ञान भौर अपना अनुसन्धान न होगा, 
क्योकि स्वप्नात्माका जागनेपर तो नाश हो जातादहै। देहके भेद होनेपरं भमी अनुसन्धाताका भेद नहीं 


अधि० ६ सू० १४ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ३६७ 


सश्द्धि तत्र जानीयात्तस्मिन्स्वप्ननिदशने' (छा ०५।२।८) इत्यसव्येनस्वप्नद्रनेनसव्यायाःसमृद्धेः 
प्रतिपत्ति द शंयति। तथा प्रस्यश्चदशंनेषु केषुचिदरिष्टेषु जातेषु'न चिरमिवजीविष्यतीतिवि्ात्‌, 
ह्युक्त्वा अथ यः स्वप्ने पुरुषं कृष्णं कृष्णदन्तं प्यति स एनं हन्ति" इत्यादिना तेन तेनासस्ये- 
नैव स्वप्नद हानेन सत्यं मरणं सूच्यत इति दशयति, प्रसिद्धं चेदं रोके ऽन्वयन्यतिरेकक्‌ 
राखानामीदरोन स्वप्नदशनेन साध्वागमः सूच्यत ईट दोनाखाध्वागम इति । $ तथाऽ का- 
रादिसत्याक्चरप्रतिपत्तिर्रष्रा रेखानृताश्चरप्रतिपत्तेः। अपि चान्त्यमिदं प्रमाणमात्सेकत्वस्य 
प्रतिपादकं नातः परं किचिदाङ्कश्चमरिति 1 यथा हि लोके यजेतेत्युक्ते कि केन कथमित्या- 
काष्व्यते, नैवं "तत्वमसि" “अहं बह्मास्मि' इत्युक्ते किचिदन्यदाकाह्घन्यमस्ति, सर्वारमेकत्व- 
विषयत्वाचगतेः। सति ह्यन्यस्मिन्नवदिष्यमाणेऽथं आकाष्ा स्यात्‌ । न त्वात्मेकत्व- 
व्यतिरेकेणावरिष्यमाणोऽन्यो ऽर्थोऽस्ति य आका््येत । #* न॒ चेयमवगतिर्नौत्पद्यत 
इति ₹इक्यं वक्तम्‌, (तद्धास्य विजज्लौ' ( छा० ६।१६।२ ) इत्यादिश्च॒तिभ्यः । अवगति- 
साधनानां च श्रवणादीनां वेदानुवचनादीनां च विधानात्‌ न चेयमवगतिरनथिका 
श्रान्तिवति शक्यं वक्तम्‌ । अविद्यानिचत्तिफलटद्‌ दानात, बाधकन्ञानान्तरयाभावच्च। 
% प्राक चात्मेकत्वावगतेर व्याहतः सर्वः सत्यानतन्यवहारो लौकिको वेदिकदचेलययोचाम । 


दशंनके होनेपर उस कमम समृद्धि जाने ) यह्‌ श्रुति असत्य स्वप्नदशनसे सत्य समृद्धिका ज्ञान दिख- 

लाती है । इसप्रकार उत्पन्न हुए कु आरि ( अनिष्ट सुचक ) का प्रत्यक्ष दशन होनेपर ^न चिर- 
मिव०' ( चिर कार तक नहीं जीएगा, एसा समक्चो ) एेसाः कहकर यः स्वप्नः ( जो कोई स्वप्नमें 
काले दान्तवारे कारे पुरुषको देखे तो वह उसको मारतादहै) इत्यादिसे उस उस असत्य स्वप्न 
दशंनंसे ही सत्य मरण सूचित होता दै, एेसा श्रुति दिखलाती है । यह रोकमें प्रसिद्ध है कि अन्वय- 
व्यतिरेकमे कुशल पुरुषोको इसप्रकारके स्वृप्नदशंनसे रुम प्राप्ति भौर इसप्रकारके स्वप्नदशंनसे 
अशुम प्राप्ति सूचित होती है । एवं रेखाओमे असत्य भअक्षरोके ज्ञानसे अकार भादि सत्य अक्षरोका 
ज्ञान होता देखा जाता है 1 भौर आत्मकत्व प्रतिपादक यह अन्तिम प्रमाण है, इसके अनन्तर अन्य 
कुछ भी आकांक्ष्य नहीं है । जसे लोकमें "यजेत" एसा कहनेपर किस फलके लिए, किस साधनसे 
गौर किसप्रकार एेसी आकांक्षा होती है, वसे (तत्वमसि अहं ब्रह्मास्मि" एेसा कह्ने-जान लेनेपर 
कुछ अन्य आकाध्य नहीं दै, क्योकि यह स्वत्मिकत्व विषयक ज्ञान है । अन्य अवशिष्ट पदाथं हो 
तो उसकी आकांक्षा हो, परन्तु . आत्मकत्वसे भिन्न अवशेष रहा हुमा" अन्य पदाथं नहीं है जिसको 
आकांक्षा हो । यह्‌ अवगति (ज्ञान) उत्पन्न नहीं होती, एेसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि "तद्धाऽस्य ०" 
( पिताके उपदेशसे श्वेतकेतुने उस आत्मतस्वको यथाथरूपसे जाना ) इत्यादि श्रुतियां हँ, भर अव- 
गतिके साधन श्रवणादि मौर वेदाध्ययन आदिका विधान दहै मौर यह अवगशति निष्प्रयोजन अथवा 
भ्रान्ति है एेषा मी नहीं कहा जा सकता, क्योकि अविद्याकी निवृ त्तिरूप फक देखनेमे आतां है तथा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है, अतः देह आत्मा नहीं है । असत्यसे सत्यज्ञान नहीं होवा, अब इस दुसरे विकल्पमे “तथा च' आदिसे 
व्यभिचार दिखते है । 

% यद्यपि रेखाओंका स्वरूप सत्य दहै तो भी उनमें किया गया वणं संकेत असत्य दै, उससे 
जअ, आा' आदि वर्णका सत्य ज्ञान उत्यन्न होता है। मौर जहाँ अग्निहै वहां धुलीपटलमें धूमके 
भ्रमसे उत्पन्न व्याप्तज्ञानसे अग्तिकी यथाथं अनुमिति होती है । त्रस ही असत्य वेदान्तवाक्योसि भी सत्य 
बरह्मात्मंकत्व ज्ञान उत्पन्न होता है । 
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तस्मादन्त्येन . प्रमाणेन प्रतिपादित मआ्मैकस्ये समस्तस्य प्राचीनस्य भेदव्यवहारस्य 
बाधितत्वान्नानेकात्मकनत्रह्मकस्पनावकाशोऽस्ति। ननु सदादिदण्ान्तप्रणयनात्परिणाम- 
वद्‌ब्रह्म शास्रस्याभिमतमिति गम्यदे। परिणासिनो हि सदादयो ऽर्था रोके समधिगता 
इति । ® नेव्युच्यते, “स वा एष महानज जआत्माऽजरोऽमरोऽद्धतोऽमयो ब्रह्म! ( च्रु° ४।४।२५ } 
स एष नेति नेत्यात्मा" ( ब्रु° ३।९।२६ ), (अस्थूलमनणु ( च्रु° ३।८।८ ) इत्याद्याभ्यः सवं 
विक्रियाप्रतिष्ेधश्चुतिभ्यो बरह्मणः कूट स्थत्वावगमात्‌ । न द्येकस्य ब्रह्मणः परिणामघमंत्वं 
तद्रहितत्वं च राक्यं प्रतिपत्त॒म्‌। स्थितिगतिवरस्यादिति चेत्‌-न, कूटस्थस्येति विरोषण्ात्‌। 
नहि कूटस्थस्य बरह्मणः स्थितिगतिवदनेकधमश्रयत्वं संभवति । कूटस्थं च नित्यं ह्य सर्व- 
विक्रियाप्रतिषेधादित्यघोचाम,न च यथा ब्रह्मण आ्मेकत्वद्ंनं मोक्षसाधनम्‌,एवं जगदा 
कारपरिणापित्वदरांनमपि स्वतन्त्रमेव कस्मेचित्फलायाभिप्रेयते, प्रमाणाभावात्‌ कूटस्थ 
ब्रह्मात्मत्वविज्ञानादेव हि फलं ददायति श्ाख्रम्‌-'स एष नेति नेस्यास्मा इत्युपक्रम्य “अमयं वें 
जनक प्रा्ठोऽसि" (ब्र ° ४।२।४) इत्येवंजातीयकम्‌ । # तत्र तत्सिद्धं भवति-बह्मप्रकरणे सवधम 
विदोषरहितव्रह्मदशांनादेव फलसिद्धौ सत्यांयत्त ्राफलं श्रयते ब्रह्मणो जगदाकारपरिणा- 


अन्य बाधक ज्ञान मौ नहींहै। हम यह कह चुके हँ कि आत्मेकत्वज्ञानके पूवं रौकिक ओर वदिक 

पत्य एवं अनृत सब व्यवहार अवाधित रहते है, इसलिए सर्वे्करष्ट अन्तिम प्रमाणसे आत्मेकरव प्रति- 
पादित होनेपर पूवक मोक्त्‌-मोग्यात्मक समस्त भेद व्यवहार बाधित होनेसे अनेकात्मक ब्रह्यकी 
कल्पनाका अवकारा ही नहीं है । परन्तु मृदादि दृष्टान्त द्यि हैँ इससे टसा ज्ञात होता है कि शास्त्रको 
परिणामी ब्रह्य अभिमत रै, क्योकि लोकर्मे मृत्तिका आदि पदाथं परिणामी निश्चत होते हँ । सि ०-नहीं 
एेसा कहते दै--स वा एष० ( वही यह महानु अजन्मा आत्मा अजर, भमर, गमत एवं अमय 
ब्रह्महै) (स एष० ( वह यह्‌ नहीं, यह नहीं, इसप्रकार अन्यके निषेध द्वारा मधुक्राण्डमे आत्मा 
निदिष्ट है ) अस्थूल० ( नस्थुलदहै, नसूृक्ष्महै ) इत्यादि संब विक्रियां प्रतिषेधक श्रृतियोपे ब्रह्म 
कूटस्थ अवगत होता है । एक ही ब्रह्मको परिणाम धमं युक्त ओर उससे रहित नहीं मान जा सकता 
है । एसा यदि कहो कि स्थिति गौर गतिके समान हो ? तो यह्‌ भी युक्त नहीं है, क्योकि “कूटस्थस्य 
(कूटस्थका) ेसा विशेषण है । कूटस्थ ब्रह्म स्थिति ओर गतिके समान अनेक धर्मोका आश्रय नहीं हो 
सकता । ओौर एेसा हम कह चुके हैँ कि जन्म आदि सब वि्रियाओके प्रतिषेधसे ब्रह्मा कूटस्थ ओर नित्य 
है । जेसे ब्रह्मका आत्मेकत्व ज्ञान मोक्षका साधन है, वंसे ब्रह्मका जगद्र॑पसे परिणामित्व दशंन स्वतन्त्र 
ही किसी मी फरके लिए अभिप्रेत नहीं है, क्योकि इसमे कोई प्रमाण नहीं है । "स एष नेति नेत्यात्मा 
फेसा उपक्रमकर “अमयं बै०' ( याज्ञवल्क्य~-है जनक ! तुम अमय-ब्रह्मको प्राप्त हए हो ) इसप्रकारका 
शास्त्र कूटस्थ ब्रह्यात्मत्वविज्ञानसे ही मोक्षरूपं फल दिखलाता है । वहां यह्‌ सिद्ध होता है-्रह्य 
प्रकरणम सवं धमं विशेष रहित ब्रह्मज्ञानसे ही फल सिद्धि होनेपर उस प्रकरणम ब्रह्मका जो अफ 


सत्यानन्द दीपिका 


® यदि यह्‌ सब दत मिथ्या हो, तो स्वप्न मिथ्या है जाग्रत्‌ सत्य है, यह्‌ लौकिक व्यवहार भौर 
"सत्यं चानृतं च सस्यममवत्‌' ( सत्य भौर असत्य सब सत्य ब्रह्म ही है ) इसप्रकारके वदिक व्यवहार 
कँसे उपपन्न होगे ? जसे स्वप्नमें यह सत्य है, . यह्‌ असत्य है, इसप्रकार तात्कालिक बाध ओर बाधा- 


भावसे व्यवहार होता है, वसे आत्मकत्व ज्ञानके पहरे यह॒ सब व्यवहार उपपन्न होता है । इसक्िए 
व्यवहारके किए नानात्वके सत्यत्वकी कल्पना असंगत है । | 
ॐ सि०--यह्‌ मृत्तिका आदि दृष्टान्त, कारण कायंरूपसे परिणत होता है, इस अभिग्रायसे 


नहीं है, किन्तु कायं कारणसे मित्न नहीं है, इस अभिप्रायसे है । यदि माने तो मृत्तिका भदिका परिणाम 
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मित्वादि तद्‌न्रह्मददांनोपायस्वेनैच विनियुउयने, फटवत्सं निधावफलं तदङ्गमितिवत्‌। नतु 
स्वतन्त्रं फलाय करप्यत इति ¦ नहि परिणामवच्वविज्ञानात्परिणावच्वमाटमनः फे स्यादिति 
वक्तु युक्त, कूटस्थनिव्यत्वान्भोक्चस्य । कूट स्थत्रह्मासमवादिन एकस्वेकान्त्यादीरिन्नीहित- 
व्याभाव ईश्वरकारणप्रतिज्ञाविरोध इति चेत्‌-न, अविद्यत्मकनामरूपयीजव्याकरण पेश्चत्वा- 
त्सर्वज्ञत्वस्य । तस्माद्रा एतस्माद्ास्मन आकाशः संभूतः ( ते० २।१ ) इत्यादिवाक्येभ्यो नित्य- 
दाद्धबुद्धमुक्तस्वरूपात्सवज्ञात्सवङ्राकत रश्व याज्जगज्जनिस्थितिभ्रखया नाचेतनास्प्रधानाद्‌- 

स्माद्धेव्येष्रो ऽथः परदिक्लातः "जन्माद्यस्य यतः" (्र० सू० १।१।२) इति । सा प्रतिज्ञा तदवस्थेव 
न तद्विरुद्धोऽथः वुनरिदोच्धते; कथं नोय्यतेऽस्यन्तमात्मन एकत्वमदवितीयत्वं च चुवता ! 
श्रुणु यथा नोच्यते-सर्वज्ञस्येभ्वरस्यात्मभूत इवाविद्याकस्पिते नामरूपे तच्वान्यत्वाभ्यामनि 
्वचनीये सं सारप्रपश्चवबी जभते सर्वज्ञस्येश्वरस्य मायाह्ाक्तिः प्रकृतिरिति च श्चतिस्मत्योरभि 
ष्येते। ताभ्यामन्यः सर्वज्ञ ईश्वरः, "अकायो बे नास नाजरपयोर्निवंहिता ते यदन्तरा तद्ब्रह्म! (छा° 
८।१४।१) दति श्रतेः । (नामरूपे व्याकरवाणि' ({ छा° ६।३।२। );, “सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो 
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जगद्रपसे परिणामित्व आदि श्रत हैँ, उसका ब्रह्मदशनके उपायरूपसे ही विनियोग होतादहै। जसे 
फलयक्त कमंकी संनिधिर्मे अफल उसका अद्ध होता है, परन्तु स्वतन्तररूपसे फल देनेके किए उसकी 


कल्पना नहीं कौ जाती । परिणामवत््वके विज्ञानसे आत्मामें परिणामवतत्व फर हो, एसा कहना युक्त 
नहीं है, क्योकि मोक्ष तो कूटस्य नित्य है । एेसा यदि कहो कि कूटस्थ ब्रह्मात्मवादीके मतमे एेकान्तिक 
एकत्व होनेसे ईशिता ओर ईशितव्यके अमाव होनेपर ईश्वर जगत्‌का कारण है, इस प्रतिज्ञासे विरोध 
होगा ? सो यह्‌ विरोध नहीं है, क्योकि सवज्ञत्वको अविद्यात्मक. नाम-रूप बोजको अभिव्यक्त करनेकी 
अपेक्षा है । "तस्माद्वा ,* (उस आत्मासे अकाश उत्पन्न हुआ) इत्यादि ववंयोसे नित्य, शुद्ध, बुद्ध 

मुक्तस्वरूप, सवं, सवंशक्तियुक्त, ईश्वर जगतुकरे जन्म, स्थिति ओर प्रख्य होते है, अचेतन प्रधानसे 
थवा अन्यसे नहीं, यही अथं (जलमायस्य यतः" इक सूत्रम प्रतिज्ञात है। वह्‌ प्रतिज्ञा वसोही है 

यहा-आल्मैकलत्व प्रतिपादक श्रृतियोमे उससे कुछ विरुद्ध अथ नहीं कहा जाता । आत्मा अत्यन्त एक 
ओर अद्वितीय है एेसा प्रतिपादन करनेवाले तुमसे यह प्रतिज्ञा विरोध क्यो नहीं कहा जाता ? सुनो 

जैसे नहीं कहा जाता-सवंज्ञ ईसवरके मानो आत्मभूत, अविद्यासे कल्पित, सत्‌ ओर असतसे विलक्षण 
अनिवंचनीय एवं संसार प्रपश्चके बीजमूत नाम भौर रूप सवज्ञ ईश्वरकी माया चक्ति गौर प्रकृति- 
रूपसे श्रतति गौर स्मृतिमें कदे जाते है । इन दोनोसे सवंज्ञ ईदवर भिन्न दै, योक . आकाशो बे” 
(आकाश तामसे प्रसिद्ध आत्मा नाम ओर रूपका वग्याकर्ता है अर्थात्‌ इनको स्थूलरूपसे अभिव्यक्त 


करनेवाला है, वे दोनों जिसके आभ्यन्तर हैँ वह्‌ ब्रह्म है} यह श्रुति है । नामरूपे०' (मै नाम भौर 
रूपको अमिव्यक्त करूं ) “सर्वाणि ०' ( धीरो-परमेश्च र सब रूपोको उत्पन्नकर उन सब्रके नाम रखकर 


सत्यानन्द्री-दीपिका 
जौर अपरिणाम दोनों भेद हो सकते र, क्योकि मृत्तिका आदि में उत्पत्ति आदि विक्रियाएहोतीर्है। 


परन्तु कूटस्य ब्रह्ममे तो उत्पत्ति आदि इन सव विक्रियाओंका नेति नेवयार्मा' इत्यादि भूतियोसे निषेव 
किया गया है। प्‌०-परन्तु एक व्यक्ति समय भेदसे स्थिति ओर गति दोनों धर्मोवाला होता है। 
जैसे मृत्तिका आदि कायंकालमे परिणामी ओर क रणावस्थामे अपरिणामी होतेह, वसे ब्रह्मयभी 
प्ररयमे परिणामरहित गौर सृष्टिकाले परिणामी हो सकता है । सि०-एेसा माननेषे ब्रह्यको कूटस्थ 


नित्य प्रतिपादक "स वा एष महानज आस्मा ०” इत्यादि श्रृतियोकां बाध होगा । जगत्‌ ब्रह्य॑का परिणाम 
नहीं किम्तु रज्जु सपं आदिके समान विवतं है, एेसा माननेसे कों दोष नहीं है । 


# तं यथा यथोपासते तदेव मवति' (्रह्मकी जिं्-जिसरूपसे उपासना करता है, उसी रूपको 
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2७० ह्यस्‌ -दाङ्रभाष्य [ अ०>पा०? 


नामानि छृत्वाऽमिवदन्यदास्ते' ( तें ० आ० ३।१२।७ ), "एक बीजं बहूधा यः कंरोति' ( शे ० .६।५३) 
इत्यादिश्च तिभ्यश्च । एवमविद्याङ्कतनामरूपोपाध्यनुयोघीश्वरो भवति, व्यमेव धटकरकादय- 
पाध्यनुरोधि। स च स्वात्मभूतानेव घटाकाहस्थानीयानविद्याप्र््युंपस्थापितनामरूपशत- 
कायंकरणसंघातानुरोधिनो जीवास्यान्विज्ञानात्मनः प्रती व्यवहारविषये । तदेवमविया- 
त्मकोपाधिपरिच्छेदपेश्चमेवेश्वर स्येश्वरत्वं सवंज्ञत्वं सव॑शाक्तित्वं च, न परमाथतो विद्यया 

पास्तसवोपाधिस्वरूप आटमनीशि्ीदितन्यसवज्ञत्वादिव्यवहार उपपद्यते । ४ तथा 
चोक्तम्‌-'यन्न नान्यस्पदयति नान्यच्छणोति नान्यद्धिनानाति स भूभा"(छा० ७।२४।१)इति, “यत्र तस्य 
सवं मात्म वाभूत्तत्केन क परदयत्‌ (° ४।५।१५) इत्यादिना च, पवं परमा्थीवस्थायां सये 
व्यवहाराभावं वदन्ति वेदान्ताः सवं । तथेश्वरगीतास्वपि-न कततवं न कर्माणि लोकस्य सृजति, 
भ्रुः । न कमंफरसंयोगं स्वमावस्तु प्रवतत ॥ नादत्ते कस्यचित्पापं न चेव सुङृतं विमु; । अक्ञानेना- 
` उनमें प्रविष्ट होकर वदनादि व्यवहार करता हुभा स्थित है ) "एकं बीजं ० (एकं बीजको जो अनेक- 
रूपकर देता है) इत्यादि श्रतिया ह । जसे चट, करक आदि उपाधि अनुरोधी-अनुसारी आकाश्च होता 
है, वसे अविद्याकृत नाम-रूपका अनुरोधी ईश्वर होता है । वह ईइवर अविद्यासे उपस्थापित नाम-रूपः 
कृत दारीरेन्द्रिय संघातके अनु रोधी धटाकादास्थानीय स्वात्मभूतं जोवाख्य विज्ञानात्मा ऊपर व्यवहार 
विषयमे शासन करता है । इसप्रकार अविद्यारूप उपाधिके परिच्छेदको अपेक्षा ईश्वरम ईश्वरत्वं 

सवंज्ञत्व भौर सवंशक्तिमत्त्व है, परमाथंसे तो विद्यासे निरस्त समस्त उपाधि स्वल्प आमे ईशितृत्व 
ईशितन्यत्व, सवज्ञत्व आदि व्यवहार उपपन्न नहीं होते! मौर इस प्रकार “यत्रे. जौन्यसपदयति० 

(सनत्कृमार-- जहां कुछ मौर नहीं देखता, कुछ ओर नहीं सुनता कुछ गौर नहीं जौनता वह भूमा- 
ब्रह्य है ) आर "यन्न त्वस्य ०› (जहाँ इस अत्मवितुके किए पब अत्माहीहौ गया, वर्ह किस करणे 
किसे देखे ) इत्यादिसे कहा है । एवं परमाथ अवस्थामे सब वेदान्त सब व्यवहारकां अमं कहते हैँ । 
इसीप्रकार मगवद्गीतामे भी (न कतृत्वं० (परमेश्वर लोको-प्राणियोके न कतृत्वं, न काय.भौरन 
कमफल संयोगको रचता है, किन्तु उसके सकाश्चसे स्वमाव-माया ही प्रवृत्त होता है । चहु परमेश्वर न 


यानन्दी-दीपिका 
प्राष्ठ होता है ) इस श्र॒तिसे सिद्ध होता दैकि ब्रह्य परिणामीदै, ओर वह परिणामी .फड विद्धानुको 


प्राक्त होता है । परन्तु यह युक्त नहीं है, क्योकि “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌" (तं ° २।१।१) इत्यादि श्रुतियोसे 
कूटस्थ नित्य मोक्षरूप फल जब. सम्भव. दै, तो अनित्य, परिणामीके विज्ञान ( उपोसना ) से आत्मामे 
अनित्य परिणामी फलकी कल्पना करना अयक्त है । जसे 'दशपणमासाभ्यां - स्वगंकामो येतं 
(स्वगकी कामनावाला दरापृणंमास याग करे) स्वगं आदि फलके लिए विहितः दंशपूणमास आदिक 
प्रकरणमें संनिहित पचि प्रयांजोका विधान है, ` उनका वहाँ स्वतन्त्र फल नहीं की गयादै, तोवें 
फल रहित प्रयाजादि फल युक्त संनिहित प्रधान दशपणमास्के अद्ध होते हैँ अर्थात्‌ . मुख्य फलोत्पत्तिमें 
साधनरूप होते है, वसे परिमाणित्व उपासनां ओर सृष्टि आदि ज्ञन मी ब्रह्यज्ञ्षैकी उत्पक्तिके किए 
साधनरूपसे अपेक्षित्त हैँ इनकी स्वतन्त्ररूपसे फलकी कल्पना युक्त नहीं है । (जन्क्मायस्यं अतः इस 
सुत्रमे ईइवर जगत्‌का कारण है, ठेसी प्रतिज्ञा की गई है भौर इस १४ सूत्रमे अभभ्यत्वको प्रतिपादन 
है, इस कारण प्रतिज्ञासे विरोध होगा, क्योकि ईरिता ओर ईदितव्यका अमाव ` हौनेसे कौन किसका 
कारण है ओर कौन किसका कायं है यह्‌ सब बाधित हो जायगा ? समाधान--कैल्पितं भेदको लेकर 
ईरिता-दरितम्य आदि सब व्यवहार होवा है, इसिए इस सूत्रका प्रतिन्ञके साथ कीर विरोध नहीं है। 


& किसी आवायंने कहा है-- (कृपणधीः परिणामसुदीक्षते क्षपितकस्मषधीस्तु .विवतताम्‌ 
(जिसका चित्त शुद्ध नहीं है वह॒ इस जगतुक्ये ब्रह्मका परिणाम देलता है भौर जिसका - चित्त दोष 
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वृतं क्तानं तेन मुद्यन्ति जन्तवः ( गी° ५।१४-१५ ) इति परमार्थावस्थायामीरशिन्ीरितव्यादि- 
म्यवद{राषावः प्रदश््यंते। व्यवहारावस्थायां तूक्त: श्रुतावपीश्वरादिव्यवह।रः--' एष सर्वेश्वर 
एष भूताधिपतिरेष भूतपाक एष सेतुविंधरण एषां कोकानामसंमेदाय' ( ब्रु° ४।४।२२ ) इति तथा 
चेश्वर गीतारवपि-- “दरवरः सवभूतानां हद होऽजन तिष्ठति । अामयन्सवंभृतानि यन्त्रारूढानि 
मायया ( गी ° १८।६१ ) इति । सूत्रकारोऽपि परमार्थाभिप्रायेण "तदनन्यत्वम्‌'इत्याह। व्यवहा- 
राभिप्रायेण तु स्याट्लोकवत्‌' इति महसमुद्रस्थानीयतां ब्रह्मणः कथयति। अप्रत्याख्यायेव' 
कार्यप्रपञ्चं परिणामपरक्रियां चाध्यत्ि-सगुणेषूपासनेषुपयोक्ष्यत इति ॥१७॥ 


भावे चोपलब्धेः ॥ १५. ॥ 

पदच्छेद- मवे, च, उपलब्धेः । 

सृघाथं--( च ) मौर ( मवि ) कारणके होनेपर ही ( उपकब्ेः ) कायंकी उपरुब्धि होती 
है । इससे सिद्ध होता है कि कायं कारणसे अनन्य है । 

# इतश्च कारणादनन्यत्वं कार्यस्य, यत्कारणं भाव एव कारणस्य कायंमुपरभ्यते, 
नाभावे) तद्यथा सत्यां सरदि घट उपलभ्यते, सत्सु च तन्तुषु पटः! न च नियमेनन्यभावेऽ- 
न्यस्यो पररुन्धिरंष्ा। न द्य्वो गोरन्यः सन्‌ गोर्भाव एवोपलभ्यते। न च कुखालभाव एव 
घट उपलभ्यते; सत्यपि निपित्तनैमित्तिकमावेऽन्यत्वात्‌ । नन्वन्यस्य भावेऽप्यन्यस्योपल- 


किसके पाप कमको भौर न किक्षोके पुण्य क्मंको ग्रहण अथवा सहर करता है, किन्तु अज्ञाने ज्ञान 
मावत है इसपे जीव मोहित होते हँ ) इसप्रकार परमाथं अवस्थामें ईरितु-ईशितव्य आदि व्यवहारका 
अमाव दिखलाया शया है । ओर व्यवहारावस्थमे तो श्रृतिमे मी ईश्वर आदि व्यवहार कहा गया है- 
“एष सवेश्वर०' ( यह सर्वेश्वर है, यहु सब मृतोका अपिपति ओर मतोका पालक है। इन छोगोकी 
मर्यादा मङ्गन हौ इस प्रयोजनसे यह इनको धारण करने वाला सेतु दहै ) इसप्रकार मगव्रद्गौतामे 
मो है- ईश्वरः सवभूतानां ०' ( हे अजुन ! शरीररूप यन्त्रमे आरूढ हुए सब ॒श्ाणियोको अन्तर्यामी 
परमेश्वर अपनी मायासे उन -क्मोकि अनुस।र रमाता हुआ सब मृत.प्राणियोकि हूदयदेशमे स्थित है ) 
सुत्रकारने भौ परमाथके भ्भिप्रायसे (तद्नन्यत्वम्‌' ( कायं-कारणका अनन्यत्व-अमिन्नत्व है ) एेसा 
कहा है । व्यवहारके अमिग्रायसे तो 'स्याब्छोकवत्‌' ( लोके समान कायं कारण विभाग हो) इसप्रकार 
्रह्यको महासमूद्र स्थानोय कहते हैँ । मौर कायं प्रप्च का प्रत्याख्यान किए विना ही सगुण उपासनाओमं 
उपयुक्त हो सकं, इस अभिप्रायसे परिणामप्रक्रियाका आश्य करते है ॥ १४॥ 
इस ैतुसे मो कारणव कायं अनन्य है, क्योंकि कारणके अस्तित्वमे ही कायं उपर्न्ध होता है, 
कारणके अमाव होनेपर. नहीं । जसे मृत्तिकराके रहनेपर घट उपलन्ध होता दै मौर तन्तुओंके रह्नेपर 
पट उपङ्न्ध होतां है । अन्यके रहनैपर अन्यको उपकलन्धिं नियमे नहीं देखी जाती । ` अश्व गौसे अन्य 
होकर गौके होनेपर उपलन्ध नहीं होता । कुर्क होनेपर ही घट उपलब्ध नहीं होता, क्योकि कायं- 
कारणमाव होनेपर भी दोनों ( कुलाल ओर धट ) परस्पर भिन्न ह । परन्तु अन्यके अस्तित्वमे मी 
अन्यक उपलनिि नियमसे देली जती है, जसे अभग्निके रहुनेपर धूमभकी उपलन्धि देखी जाती. है । 
सत्यानन्दी-दीपिका 
रहित-शुद्ध है वह इस जगत्‌को ब्रह्मका विवतं देता है ) इसप्रकार व्यवहारमे उपास्य-उपाषकमाव, 
शास्य-शासकमाव आदि भेद माना जाता है, किन्तु परमाथ केवर अद्टितीय ब्रह्म ही सत्‌ है ॥ १४॥ 
क कायं कारणसे अनन्य है, इस विषयमे प्रत्यक्ष आदिके विरोधका निराकरण किया गया । 
, अव “मावे च' आदिमे अनुमानसे मी कायंकारणका अनन्यत्व सिद्ध करते ह । काकतालिन्यायसे कमी 





३७२ ब्रह्मसूज-शाङरभाष्य [ अ०यपा०् 


न्धिर्निथता दश्यते-यथाग्निभावे धूमस्येति । नेत्युच्यते, उद्वापितेऽप्यग्नौ गोपालघु टिकादि- 
धारितस्य धूमस्य दद्यमानत्वात्‌ । अथ धूमं कयाचिद्‌वस्थया विरिष्यादीदरो धूमो नास 
त्यग्नौ भवतीति । नैवमपि कश्चिदोषः, तद्धावाजुरक्तां हि वुद्धि कायंकारणयोरनन्यत्वे हेतुं 
वयं बद्‌मः । न चासावग्निधूमयोर्विद्यते । %& “मावाच्चोपरन्परः' इति वा सूत्रम्‌ । न केवलं 
राब्दादेव कायंकारणयोरनन्यत्वम्‌, प्रस्यक्षो परुन्धिभाव(च तयोरनन्यत्वमित्यथः। भवति 
हि प्रत्यश्चोपलन्धिः कायंकारणयोरनन्यत्वे । त यथा-तन्तुसंस्थाने पटे तन्तुभ्यतिरेकेण पटो 
नाम कार्यं नैवोपलभ्यते, केवलास्तु तन्तव आतानवितानवन्तः प्रलयक्चमुपलभ्यन्ते, तथा 
तन्तुष्वंरावोऽश्ुषु तदवयवाः । अनया प्र्यक्षोपरन्ध्या खोहितशुद्ककृष्णानि चीणि रूपाणि, 
ततो वायुमाजमाकाशमाचं चेत्यनुमेयम्‌। ( @{० ६।४ ) ततः परं बह्मेकमेवाद्वितीयम्‌, 
तजन स्वंप्रमाणानां निष्टामवोचाम ॥ १५ ॥ 
सचाच्चाव्रस्य ॥ १६॥ 

पदच्छेद्‌-- सत्वात्‌, च, अवरस्य । 

सूज्ाथ--( अवरस्य ) कायेकी ( सत्वाच्च ) 'आस्मा वा इदम" इत्यादि श्नुतियोसे प्रतीत 
होता है कि उत्पत्तिके पूवं सत्ता है । इससे सिद्ध होता है कि कायंकी सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । 


इस विषयमे कहते है एेसा नही है, क्योकि अग्निके बुह्ल देनेपर भी गोपाल धटिका आदिमे धारण 
किया हुजा धूम देखनेमे आता दै । यदि धूमको किसी अवस्था विशेष-विशेषणमे विशेषित करें कि 
इस प्रकारका धूम अगिनिके अमावमे नहीं होता, तो एसा तरिवेश करनेपर भी कोर दोष नहीं है, क्योकि 
कायंकारणकी सत्तासे अनुरक्त बुद्धिको हम कयंकारणके अनन्यत्वमें हतु कहते है । एेसी बुद्धि अनिन 
गीर धूममे नहीं है । अयवा (भावाच्चोपरून्येः' एसा सूत्र है । केवल शब्द ( श्रुति) मेही कायं 
कारणका अनन्यत्वं नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षोपलन्धि मवसे भौ उनक्रा मनन्यत्व है, एेसा अथं है । 
कायंका रणके अनन्यत्वमे प्रत्यक्षोपरन्धि है । जसे करि तन्तुके विशेष रचनात्मक पटमें तन्तुसे भिन्न पट 
नामका कायं उपङन्ध ही नहीं होता, केवल आततान वितान वाङे ( ताना-बाना ) तन्तु ही प्रत्यक्ष 
उपकन्ध होते हँ । उसो प्रकार अवयवी तन्तु ओमे अनेक अवयवरूप अंश, उनं अंशोमे उनके अवयव 
उपलन्ध होते हैँ । इस प्र्यक्ष उपलब्विसै रोहित, शुक्छ ओर कृष्ण ये तीन रूप है, तदनन्तर केवल 


वायु ओर आका मात्र है, ठे अनुमान करना चाहिए । उसके अनन्तर केवर अद्वितीय परब्रह्म ही 
शेष रह्‌ जाता है । उसमें ही सब प्रमाणोका, पयं वसान हमने कह दिया है ॥ १५ ॥ 


सव्यानन्दी-दीपिका 
अन्यकी उपरन्धिसे अन्यकौ उपलञ्धि होती दै किन्तु नियमे नहीं । जहां उपादानोपादेयरूप कायं- 
कारणमाव होता है वहां करणकी उपरन्विसे कायेकी उपलन्धि होती है अन्यत्र नहीं । 

* अनुमान परक सूत्रका व्याख्यानकर अब पाठान्तरे अ्रत्यक्षपरक व्याख्या करते है । प्रत्यक्षो- 
-परन्धिको प्रतिज्ञा ओर उदाहरणसे स्पष्ट किया जाता है--प्रत्यक्षोपरन्धिस कायंकारणश्ा अनन्यत्वं है, 
यह्‌ प्रतिज्ञा है । बौर तन्तुओके आतान वितानसे अतिरिक्त पट नामकी कोई पृथक्‌ वस्तु नहीं दै, 
तन्तुमोकौ भतान वितानात्मक् वि्येष अवस्था ही पट है, यह उदाहरण है । इसषे सिद्ध होता दै कि 
कायं कारणमात्र है । जहाँ प्रत्यक्षका अवकाश नहीं है, वहा विमतं कायं कारणादमिन्नं कायत्वात्‌ 
पटवत्‌” “विवादास्पद कायं कारणसे अभिन्न'है, क्योकि.कायं है, जसे पट कायं है ।' विमतं जगत्‌ 
कारणब्रह्माभिन्नं कायत्वात्‌ घटवत्‌ “यह विवादस्पद जगत्‌ कारण ब्रह्मे अभिन्न रै, क्योकि घटके 


समान यह मी कायं है" एेसा अनुमान करना चाहिए । इस प्रकार सम्पूणं प्रपश्चका कारण ब्रहम दै, 
मचेतन प्रषान जादि नहीं, क्योकि अद्वितीय ब्रह्यमे सव वेदार्न्तोका समन्वय है ॥ १५॥ 
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छ इतश्च कारणात्कायस्यानन्यत्वम्‌, यत्कारणं प्रागुत्पत्तेः कारणात्मनैव कारणे 
स्वमवरकाटीनस्य कार्यस्य श्रयते--“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌" ( छा० ६।२।५ ), 'आत्मा 
वा इदमेक एवाग्र जासीत्‌' ( एे° आ० २।४।३।१ ) इत्यादाविदंदष्गुहीतस्य कायस्य कार- 
णेन सामानाधिकरण्यात्‌ यच्च यदात्मना य्न न वतेते न तत्तत उत्पद्यते, यथा सिक- 
ताभ्यस्तैलम्‌। तस्मात्परागुत्पत्तेरनन्यत्वादुत्पच्नमप्यनन्यदेव कारणात्कार्यमित्यवगम्यते। 
यथा च कारणं ब्रह्म तरिषु काटेषु स्वं न व्यभिचरति, एवं कायमपि जगच्विषु काटेषु 
सस्वं न व्यभिचरति । एकं च पुनः सत्वमतोऽप्यनन्यत्वं कारणात्कार्यस्य ॥९६॥ 


असद्यपृदेश्चान्नेति चेन्न धमान्तरेण वाक्यशेषात्‌ ॥ १७) 

पदच्डेद-असद्वयपदेशात्‌, न, इति, चेत्‌, न, धर्मान्तरेण, वाक्यशेषात्‌ । 
सूत्राथं-( भसद्चपदेयाव्‌ ) “असद्वा इदमग्र आसीत्‌" इत्यादि भ्रुतिसे प्रतिपादित है कि 
 उत्पत्तिक पूवं यह हश्यमान जगत्‌ खसत्‌ ही था, ( न ) इसलिए कायं कारणरूते सत्तावाला नहीं है, 
( इति चेन्न ) यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि (धर्मान्तरेण) यह्‌ कथनं अब्भ्राकृतरूप अन्य धमते है ( वाक्य- 
दोषात्‌ ) कारणकरि तत्सत्‌ आसीत्‌" इत्यादि वाक्यशेष है । अतः कायंकौ सत्ता कारणसे पृथक्‌ नहीं है । 

ननु कचिदसत्वमपि प्रागुत्पत्तेः कायस्य व्यपदिद्ाति श्ुतिः-'अस्देवेदमग्र आसीत्‌! 
(छा० ३।१९।१) इति । असद्वा इदमग्र आसीत्‌" (तै° २।७।१) इति च । तस्पाद्रसदव्यपदेकशान्न 
प्रागुत्पत्तेः कायंस्य सत््वमिति चेत्‌ , नेति ब्रूमः-न दयमव्यन्तासत्वःभिप्रायेण प्रागुत्पत्तेः 
कायंस्यसदृन्यपदेशः, कि तदहि १ व्याकृतनामरूपत्वाद्धर्मादभ्यारूतनामरूपत्वं धर्मान्तरं 

गौर इस हेतुसे भी कारणसे कायं अनन्य है, क्योंकि अर्वाचीन कायक उत्पत्तिके पूवं कारण- 
रूपसे ही कारणमे सत्ता सुनी जातो है-- "सदेव ०' { हे सोम्य ¡ उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ सद्रपही था) 
ओर आत्मा वा इदम ° ( उत्पत्तिके पुवं यहु जगत्‌ केव आत्मरूप ही था ) इत्यादि भ्रुतिसे इदम्‌' 
शब्दसे गृहीत कायंका कारणके साथ सामानाधिकरण्य कहां गया दहै । जो जिस स्वरूपसे जिसमें नहीं 
होता वह उसमे उत्पन्न नहीं होता, जसे बाले तेल उत्पन्न नहीं होता । इससे एसा अवगत होता है 
कि उत्पत्ति पुवं अनन्य होनेसे उत्पन्न हुआ कायं भी कारणसे अनन्यदहीहै, जसे कारण ब्रह्य तीनों 
कालम सत्तासे व्यभिचरित नहीं होता, वेसे कायं जगत्‌ मी तीनों कामे सत्तासि व्यमिचरित नहीं 
होता । इस प्रकार सत्ता तो एक ही है, इससे मी कायं कारणसे अनन्य दै ॥ १६ ॥ 

परन्तु कटी-कहीं असदेवेदम०' ( उत्पत्ति पूवं यह जगत्‌ असत्‌ ही चा ) भौर “असद्वा ०" 
( आरभ्भके पहले यह्‌ जगत्‌ असत्‌ था ) इस प्रकार श्रुति उत्पत्तिके पुवं कायम असकत्वका मी व्यपदेश 
करती है । इससे एेसा. यदि कहो किं असत्‌के व्यपदेशसे उत्पत्तिके पूवं कायकी सत्ता नहीं है । तो 
हम कहते हँ कि एेसा नही, क्योकि उत्पत्तिके पूवं॒कायं विषयक जो अपद्‌ व्यपदे् है यहु अत्यन्त 

संत्यादन्दी-दीपिका 

® (सदेव सोभ्यदमभ्र आसीत्‌" "जात्मा वा इदमेक' इन उदृत श्रृतियोमें इदम्‌" शब्दसे गृहीत 
कायं जगतुकी 'सद्‌* भौर "आत्मा" रूप कारणके साथ समानाधिकरणता है, क्योकि दोनोम प्रथमा 
विभक्ति है । इस सामानाधिकरण्य श्रुतिपे उत्पत्तिके पूवं कायंकी कारणरूपसे सत्ता कही गई है । इस 
शरत्यथमे यह युक्ति है-जंसे घट मृत्तिकामें मृ त्तिकारूपसे विद्यमान है तो उत्पन्न घट मी मृत्तिकारूपसे ही 
उपलब्ध होता है, यह अन्वय उदाहरण दै । वैसे बाटृह्पसे तैल बालम नहीं रहता तो वह उसमे 
उत्पन्न मी नहीं होता, यह व्यत्तिरेक उदाहरण है । अतः कारणक समान कोयं मी सत्‌ है, क्योकि 
सत्ताफे भेदमें कोई प्रमाण नहीं है । इसकिए सत्ताकै अभेदसे मी कारण ब्रह्यसे काय॑ जगत्‌ अभिन्न है ॥ १६॥ 
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तेन धर्मान्तरेणायमसदव्यपदेश्नाः प्रागुत्पत्तेः सत एव कायस्य कारणरूपेणानन्यस्य । कथ- 
मेतदवयःम्यसरे ? वाक्यशेषात्‌! यदुपक्रमे संदिग्ाथं वाक्यं तच्छेषान्निश्चीयते। इह च 
तावत्‌ “असदेवेदमग्र आसीत" शत्यसच्छब्दे नोपक्रमे निदिं यत्तदेव पुनस्तच्छब्देन परमृद्य 
सदिति विदलन तत्सदासीत्‌' इति । असतश्च पूर्वापरकाखा संबन्धादासीच्छब्दानुपपत्तेश्च। 
असद्वा इदमग्र आसीत्‌" इत्यापि "तदात्मानं स्वयमकुरुत" इति वाक्यरोषे विरोषणान्नाद्यन्ता- 
सच्वम्‌। तस्माद्धर्मान्तरेणैवायमसद्न्यपदेहः प्रागुत्पत्तेः कायस्य । नामरूपव्याङृतं हि वस्तु 
सच्छब्दाह लोके प्रसिद्धम्‌ । अतः प्राङन।मरूपभ्याकरणादसदिनासीदित्युपचयंते ॥१७॥ 


युक्तः शब्दान्तराच्च ॥१८॥ 

पदच्छेद-- युक्तः, यब्दान्तरात्‌, च । 

स्थ -( युक्तः ) युक्तिसे ( च ) ओर ( शब्दान्तरात्‌ ) "सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌" ईस 

मन्य श्रुतिसे मी सृष्टिके पूवे कायंका सद्धाव ओर कारणसे अनन्यत्व प्रतीत होता है । 

# युक्तश्च प्रागुत्पत्तेः कार्यस्य सच्वमनन्यत्वं च कारणादवगम्यते, शाब्दान्तराच । 
युक्तिस्तावद्वण्यते-दधिघटर्चकाद्यथिभिः प्रतिनियतानि कारणानि क्षोरस॒त्तिकासुव्णदी 
न्युपादीयमानानि लोके रदयन्ते । न हि दध्यथिभिसृत्तिकोपादीयते, न घटाथिभिः श्चीर 
तद्सत्कायंवादे नोपएपयेत । अविरशि्े हि प्रागुत्पत्तेः सवस्य सच्रासच्वे कस्मालक्षीरादेव 

द्ध्युत्पद्यक १ नं मृत्तिकायाः ? सत्तिकाया एव च घट उत्पद्यते, नं श्चीरात्‌ । अथावशिष्टे ऽपि 


असतके अभिप्राये नहीं, किन्तु व्याकृत नामरूपधमंसे अव्याकृतनामरूप धमं अन्य टै, उस भिन्न 
धमसे उतचतिके पूव कारणषूपसे अनन्य होते हुए कायका ही यहु असत्‌ न्यपदेश है अर्थात्‌ अवस्था 
भेदसं सत्‌ काये हौ असत्‌ शब्दस व्यपदिष्ट है । यहु कंसे अवगत हौ ? वाक्यश्ञेषसे, उपक्रममें जो 
संदिग्धाथं वाक्य हो उसका वाक्यदोषसे निश्चय किया जाता है । जंसे यहाँ सदेवेदमग्र आसीत्‌ इस 
उपक्रममे जो असत्‌" शब्दसे निदिष्ट है उसका ही पुनः (तत्‌ शब्दसे परामशंकर "तत्सदासीत्‌' ( वह्‌ 
सत्‌ था ) इस प्रकार उप्तको "सत्‌" इस विशेषणसे विशेषित किया है । “असत्‌ का पू्वोत्तिरकारमे 
सम्बन्ध न होने आसीत" ( था ) इस शब्दको अनुपपत्ति होगी । "असद्वा. इदमग्र आसीत्‌" इसमें 
भी तदात्मानं” ( उसने स्वयं अपनेको रचा) इस प्रकार वाक्यरोषमें विशेषणं होनेसे [ यह 
कायं | अत्यन्त असत्‌ नहीं है । इसलिए उत्पत्तिके पूवं कायका धर्मान्तरसे ( अग्याकृत नामरूपधमंसे) 
यह असत्‌ व्यपदेश है 1 यह्‌ लोकम प्रसिद्ध है कि ताम-ह्पसे व्याकृत वस्तु “सत्‌ शब्दके योग्य होती 


है । अतः ताम-रूपते व्याकृत-व्यक्त होनेसे पूवं असत्‌-सा था, इससे उत्पत्तिके पूवं सत्‌ कायंमे असत्‌ 
दन्दका उपदरार-गौण प्रयोग किया गया है ॥ १७ ॥ 


युक्तिसे ओर अभ्य भरुतिसे मी उत्पत्तिके पूवं कायंकी सत्ता ओौर कारणसे अनन्यता अवगत 
होती है । प्रथम युक्तिका वणन किया जाता दै- लोक व्यवहारमे एसा देखा जाता है कि दधि, घट 
ओर रुचक ( आभृषण ) आदिके अभिलाश्चीसे दुध, मृत्तिका भौर सुवणं आदि नियत कारणोका 
ग्रहण किया जाता है । दधिके इच्छुक मृत्तिका ग्रहण नहीं करते ओौर घटाथियोसे क्षीरका ग्रहण नहीं 
होता, वह असत्‌ कायंवादमें उपपन्न नहो होगा, क्योकि उत्पत्तिके पूवं सबका सवत्र सत्वामाव अविशिष्ट 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# कायं उत्पत्तिसे पं सत्‌ ओर कारणसे अनन्य है । इस विषयमे सास्याचायने कहा है- 
'असद्करणादुपादानम्रहणास्सवंसम्मवामावात्‌ । शक्तस्य शक्यकरणात्कारणमावाच्च सत्काय॑म्‌ ॥' 
( सां० का० ९) ( अव्‌ किसीसे किया नहीं जाता, यदि कारण व्यापारसे पूवं कायं असत्‌ हो, तो 


अथि० द सू० १८ |] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास्दित २७५ 


प्रागसच्े क्षीर एव दध्नः कशिदतिक्णयोन सत्तिकायाम्‌, मत्तिक्ियःमेव च घटस्य कश्चि- 
दतिंश्यो न क्षीर इत्युच्येत, तद्यंतिशयवस्ालप्रागवस्थाया असत्कयंवाद्हानिः सत्का- 
यंवादसिद्धिश्च.1 शक्तिश्च कारणस्य कायनियमार्था करप्यमाना सपन्याऽसती वा 
काय नियच्छेत्‌, अलच्व।विरोषाद्‌न्यत्वाविशेषाच्च । तस्मात्कारणश्या्मभूता शक्ति 
टाक्त ्चात्मभूतं. कायम्‌ । अपि च कायकारणयोद्रन्यगुणादीनां चाश्वमहिषवद्ध दवुद्धध- 
भावात्तादास्स्यममभ्युपगन्तव्यम्‌ । ® समवायकस्पनाय।मपि समवायस्य समवायिभि 
संबन्धे ऽभ्युपगम्यमाने तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितन्य इत्यनवस्थाप्रसङ्गः । 
अनभ्युपगस्यप्राने च विच्छेदप्रसङ्गः । अथ समवायः स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेक््यवापरं 
संबन्धं संबध्येत, संयोगो ऽपितहिं स्वयं संबन्धरूपत्वादनपेश्ष्येव समवायं संबध्येत । 

तादात्म्यप्रतीतेश्च द्रव्यगुणादीनां समवायकस्पनानथंच््यम्‌ । कथं च कायंम्रवयविद्रव्यं 


होनेसे दधसे ही. दधि क्यों उत्पन्न होतादहै मौर मृत्तिकासे क्यों नहीं होता, एव मृत्तिकासेही घट 
उत्पन्न होता दै, दधसे क्यो नहीं होता? पैसा यदि कहो किं उत्पत्तिके पूवं सत्त्वामाव समान होनेपर 
मी दूघमे ही दहीका कुछ अतिशय-विशेष है, मृत्तिकामे नहीं है एवं मृत्तिकामें ही घटका अतिराय- 
विशेष. है दूधमे नहीं है, तब तो उत्पत्ति को पूर्वाविस्थाके अतिशय विशिष्ट होनेसे असत्कायवादकी हानि 
मौर सत्काय॑वादको. सिद्धि होगो । किच्च कायंके नियमनक्रे लिए कल्प्यमान कारण शक्ति कायं-कारणसे 
अन्य अथवा असतु होनेपर कायकां नियमन नहीं करं सकेगी, क्योकि उसमे असत्त्व समान है ओर अन्यत्व 
भी समान दै, इसकिए कारणकी आत्मम्‌त शक्ति दै ओर शक्तिका आत्मभूत कायं है । कायंकारणमें 
तथा प्रव्यगुणादिमे अरव महिषके समान भेद बुद्धिके अमाव होनेपे तादात्म्य ` स्वीकार करना चाहिए । 
समवायकी कत्पनाकरनेपर मी समवायका समवायियोके साथ सम्बन्व स्वीकार करनेपर तत्‌ तत्‌ समवायके 
लिए सिन्न-मिन्न संस्बन्धोको कल्पना करनी पड़ेगो, एेसा करनेसे अनवस्था प्रसंग हो जायगा, ओर सप्बन्ध 
न स्वीकार करतेपरं कायं कारण, तथा ्रव्थ-गुणादिका विच्छेद हो जायगा । एेसा यदि कहो कि समवाय 
स्वयं संम्बन्धह्प होने अन्य सम्बन्धको अपेक्षा किए विनाही समवायियोके साथ सम्बद्धहो जायगा 
तो संयोग मी सम्बन्धरूप होनेसे समवायकी अपेक्षा किए विना ही सम्बन्धियोसे सम्बद्ध हो जायगा । 
तादात्म्यकी प्रतीतिसे द्रव्य-गुणं आदिमे समवायकौ कल्पना निष्फल है । ओर. कायं-अवयवी द्रव्य 


| सव्यानन्दी दी 
उसकी किसी प्रकार मी सत्ता नहीं की जा सकती, यथा सहल शिल्पी मिलकर मी नीको पीत नहीं 


कर सकते, पटको घट नहीं कर सकते, अतः कायं सत्‌ है । कारणकां काथंके साथ सम्बन्ध है अर्थात्‌ 
कायं सम्बद्ध कारण ही कायंका जनक होता है, इसकिए्‌ तत्तव कायंके किए तत्तत्‌ कारणका ग्रहण 
होता है अन्धका नहीं । यदि कारणसे असम्बद्ध कायं उत्पन्न हो, तो सब असम्बद्ध होनेके कारण सब 
कारणोसे सव कार्यको उत्पत्ति होने लगेगी, तन्तुओंपे मी घट उत्पन्न हौ जायगा, किन्तु होता नहीं है, 
क्योकि घट तन्तुओसे असम्बद्ध है, अतः कायं सत्‌ है । जिक्त कायको उत्पादन करनेकी शक्ति जिस 
कारणम रहती ह, उस कारणसे उक्ती कायको उत्पत्ति होती है अन्यको नही, इसलिए शक्तिको 
काय सम्बद्ध भानना चाहिए । असत्‌ कायसे तो सम्बन्ध नहीं हो सक्ता, इसलिए कायं पूवं भी सत्‌ 
है । कायं कारणात्मक है, कायं कारणे मिन्ननहीं दहै, कारण सतु है तो तदमिन्न कायं मोसत्‌ है) 
किच्च कायंकौ नियामक शक्ति कायं-कारणसे भिन्न हो अथवा असत्‌ हो, तो कायंका नियमन नहीं कर 
सकेगी । -यदि अपत्‌को मी नियामक मानें तो असत्‌ नरभ्णुद्धं मी नियामक हो जाया । इसलिए 
कारणरूप खन काय ही अपनी अभिव्यक्ति का नियामक होनेते शक्ति कहलता है, इसमे कायं सत्‌ है । 

गूणःगणी, अवयव अवयवी, जाति व्यक्ति आदिकाजो एकं ओर नित्य सम्बन्ध है उसे 


)) 


३७६ ब्रह्म खृज-लाङ्रभाष्य | अ०२पा०ष 


कारणेष्ववयवद्रव्येषु वर्तमानं वतते १ कि समस्तेष्ववयवेघु वतंत, उत प्रत्यवयवम्‌ ? 
यदि तावत्समस्तेषु वतत, ततो ऽवयघ्ययुपलन्धिः प्रसन्येत, खमस्तावयवसंनिक्षस्याश- 
क्यत्वात्‌ । न हि वहुत्व सप्रस्तेभ्वाश्चरयेषु चतं मानं व्यस्ताश्रयध्रदणेन गृहते । अथवावय- 
वशः समस्तेषु वतत, तदप्यास्म्मकावयवव्यतिरेकेणावयविनोऽवयवाः कद्प्येरन्‌, 
येरारस्मकेऽबवयवेष्यवबयवलोऽवयवी वतत, कोरावयत्रव्यतिरिकतेद्यंबयवेरसिः कोशं 
व्याप्नोति। अनवस्था चैवं प्रसज्येत, तेषु तेषववयवेवु वतेयि तुमन्येषामन्येषामवयवानं 
कस्पनीयत्वात्‌ । % अथ प्रत्यवयवं वतत तदृकन्र व्यापारेऽन्यत्राव्यापारः स्यात्‌ । नहि 
देवदत्तः खष्ने संनिधीयमानस्तदहरेव पाटलिपुतरेऽपि संनिधीयते । युगपदनेक ुत्ता- 
वनेकत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । देवद तयक्ञदत्तयोरिव सु ष्नपाटलिपु्रनिवासिनोः। गोवादिवल्प- 
व्येकं परिसमाप्तं दोष इति चेत्‌-न, तथा प्रतीत्यभावात्‌ । यदि गोत्वादिवत्प्रत्येकं परिस 
माप्तोऽवयव्री स्यात्‌, यथा गोत्वं प्रतिव्यक्ति प्रत्यश्चं गद्यत एवमवयव्यमि प्रत्यवयवं प्रत्यक्षं 
कारण-अवयव द्रव्योमे किसप्रकार रहता हुआ स्थिति दै? क्या वहु समस्त अवयवोमे रहता दै अथवा 
प्रत्येक अवयवमे ? यदि समस्त अंवयवोमे रहेगा तो अवथवीकौ अनुपरुभ्धि हौ जाएगी, क्योकि सप्तस्त 
वयवोका इन्दरियके साथ संनिकषं नहीं हो सकता, जसे ।क समस्त आश्रयोमे वतमान बहुत्वकां किस 
एक आश्चरयके ग्रहणसे ग्रहण नहीं होता 1 यदि प्रत्येक मवयवमे रहता हुआ समस्त अवयवोमे रहेगा 
तो जिन आरम्भक अवयवोमे अवयवी अवयवावच्छेदसे रहता है उन आरम्मक अवयवोगे मिनन अव- 


यवीके अवयवोंकी कल्पना करनी पड़ेगी । जसे कि कोके अवयवोसे भिन्न अवयवोँमे तलवार कोको 
व्याप्त करती है, एेसी अवस्थामे अनवस्था दोष प्रसक्त होगा, क्योकि तत्‌ तत्‌ अवयवोमे रह्नेके 


किए अन्यं अन्य अवयवोकी कल्पना करनी पड़गी । यदि कायं अत्रयवी प्रत्येक अवयवमे रहेगा, तो 
एक स्थानपर व्यापार होनेपर दूसरे स्थानम व्धापार नदहोणा, क्योकि लुघ्न( आगरा) मे रहता 
हुमा देवदत्त उसी दिन पाटल्िपूत्र ( पटना ) में नहीं रह सकता । यदि युगपत्‌ अनेक स्थानोमे रहेगा, 
तो घ्न भौर पाटलिपुत्र निवात्ती देवदत्त मौर यज्ञदत्तके समान उमे अनेकत्वका प्रसंग आ ज।एगा । 
यदि यह्‌ कहो किं गोत्व आदिके समान प्रव्येकमे परिसमाप्ति होनेसे दोष नहींदहै, तो यह्‌ युक्त नहीं 
है, क्योकि वसी प्रतोति नदीं हतौ । यदि गोत्व आदिके समान अवयवी प्रत्येक अवयवमें परिसमाप्त 
हो, तो जंसे गोत्व प्रत्येक व्फक्तिमे गृहीत होतादहै, वसे अवयवी मौ प्रत्येक अवयवमे प्रत्यक्ष गृहीत 


. क सत्याचन्दी-दीपिका | 
नेयायिक दिके मतमे समवाय कहू जाता है । सिद्धन्ती--समवायं तन्तु पट आदि समवायियोमे 


सम्बद्ध है कि नहीं ? यदि सम्बद्ध है तो समवाय सम्बन्धसे अथवा स्वरूप सम्बन्धसे ? यदि समवाय सम्बन्ध 
से तो अनवस्था दोष होगा । यदि स्वरूप सम्बन्धसे सम्बद्धदैतो मृद्‌ ओर घटका भी स्वरूप सम्बन्ध 


हो सकता है, क्योकि जसे समवाय स्वरूप सम्बन्धसे रहत। है, वसे मृद्‌ ओर घट मी स्वरूप सम्बन्धसे 
रहु सकते ह, तो समवाय मानना व्यथं है । यदि कहो कि समवाय अपने समवायिथोसे सम्बद्ध नहीं 


8, तो द्रव्य, गण आदिकी विरिष्ट बुद्धि नहीं होगी, क्योकि सम्बन्ध ही विशिष्ट बुद्धिका नियामक है । 
कारण द्रव्ये कायं द्रव्य समवाय सम्बन्धसे रहनेमें भौर मो दोष है- जसे समस्त अवयवूप कारण 
दरव्यम कायं द्रव्य रहता है अथवा प्रत्यवथवमें ? आद्य पक्षम मी-समस्त अवयवो स्वरूपे कायं रहता 
है अथवा प्रत्येक अवयवमे अलग-अङ्ग । प्रथम पश्च तो -युक्त नहीं है, क्योकि समस्त अवप्रवोके प्रत्यक्ष 
न होनेसे कायंरूप मवयवो मी प्रत्यक्ष न होगा । द्वितीय पक्षमो ठीक नहींदहै, क्योकि जसे म्यानमे 


अवयवशः रहने वारे तलवारके स्वतन्त्ररूपसे अलग अवयव होते है, वसे ही आरम्भक अवयवो 
अवयवी. तलवार स्थित सान लिया जाव, तो उसके लिए अवयव धारां होनेसे अनवश्या दोष होगा । 


‰ कायं प्रत्येक . अवयवमे रहता दै भब यह दूसरे पक्षका “अथ' आदिसे खण्डन है--एक 
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गृदोत, नचेवं नियतं ग्र्ते। प्रन्येकपरिसमापतौ चावयविनः कार्यणाचिकारात्तस्य 
चेकत्वाच्छङ्ेणापि स्तनकायं कुर्यादुरसा च प्ृषएटकायंम्‌। न येवं टद्यते। प्रागुत्प- 
तेश्च कायंस्याखस्व उत्पत्तिरकतृका निरात्मिका च स्यात्‌ । उत्पत्तिश्च नाम किया, सा 
सकतकेव भवितुमहंति, गत्यादिवत्‌ । क्रियाच नाम स्यादकतंका चेति विप्रतिषिध्येत । 
घटस्य चोत्पर्तिख्च्यमाना न घटक्ठेका, कि तदि ? अन्यक्रठेकेति करप्या स्यात्‌। तथा 
कपाटादीनास्रप्युत्पत्तिर्च्यमानाऽन्यकतैकेव करप्येत। तथा च सति घट उत्पत 
त्युक्ते कुटखारादीनि कारणान्युत्पय्यन्त इत्युक्तं स्यात्‌ । न च लोके घटोत्पत्तिरिः्युक्त 
कुखालखादीनामप्युत्पद्यमानता प्रतीयते, उत्पन्नताप्रतीतेश्च । # अथ स्वकारणसत्तासंबन्ध 
एवोत्पत्तिरात्मखाभश्च कायस्येति चेत्‌-कथमछन्धात्मकं संबध्येतेति वक्तव्यम्‌ ? 
सतोर्हिं दयोः संवन्धः संभवति, न सदसतोरसतोर्वा, अभावस्य च निरूपाख्यत्वा- 
तपरागु्पत्तेरिति मर्यादाकरणमनुपपन्नम्‌ । सतां हि रोके प्षेजगरहादीनां मर्यादा 
दृष्टा, नाभावस्य । न हि वन्ध्यापुत्रो सजा बभूव प्राक्पूर्णवमेणोऽभिषेकादित्ये- 





गा, परन्तु एेसा नियमे गृहीत नहीं होता 1 प्रत्येक अवयवमे परिसमाक्ठ हो तो बवयवीका कायंके 
साथ अधिकार ( सम्बन्ध ) हौनेसे ओर उसके एक होनेसे गौ सींगसे स्तनकायं भौर उर्से पीठका 


कायं करेगी, परन्तु एेसा देखा नहीं जाता । उत्पत्तिके पूव काय असत्‌ हो, तो उत्पत्ति कतृ रहित मौर 


निरात्मकं ( अकारणात्मक ) हो जायगी । उत्पत्ति तो क्रिया है, वह गति आदि ज्रियाके समान सकतुक 
हीहो सकती दहै । हो क्रियां भर फिरहौ अकतूक यह्‌ तो विरुद्ध है। घटकी उच्यमान उत्पत्ति घट- 


कृतक नहीं है किन्तु अन्य कतक कल्पना करनी पड़गी । उसी प्रकार कपाल आदिक उच्यमान उत्पत्ति 
मी अन्यकतृंक ही कल्पना होगी । एेसा होनेसे घट उत्पन्न होता है, एेसा कट्नेपर कुलाल आदि कारण 
उत्पन्न होते है, एसा कहा जायगा । परन्तु लोकम घटकी उत्पत्ति, एेसा कटनेते ककार आदिकी मी 
उत्पयमानता प्रतीत नहीं होती, किन्तु उनमें उत्पन्ना प्रतीत होती दै ।. यदि कहो कि सपने कारण 


जथवा अपनी सत्ताके साथ सम्बन्ध ही कायकी उत्पत्ति भौर स्वल्प प्राक्षिटै, तो यह्‌ कहना चाहिए 
कि जिसने आत्मलाम ही प्राप्त नहीं किया हो वह्‌ कारणके साथ कयै सम्बद्ध होगा ? क्योकि दो सत्‌ 


पदार्थोको ही सम्बन्ध सम्मव है, सत्‌ भौर असत्‌ अथवा दोनों असत्‌का सम्बन्ध संमव नहीं है । 
अमावके असत्‌-तुच्छ होनेसे उसमे “उत्पत्तिके पुव' एेसी मर्यादा करना युक्त नहीं है, कारण कि लोकमें 


सत्‌ क्षेत्र, गृह आदि पदा्थोकी [ उत्पत्तिके पूवं या अनन्तर |] मर्यादा देखी जाती है, किन्तु अभावकी 
तहीं । पूणंवमकि राज्यामिषेकके पुव वन्ध्यापुत्र राजा था इस प्रकारकी मर्यादा करनेसे असत्‌-तुच्छं 


॥ क 9 
तन्तुरूपं अवयवमे जब पट रहता है तब अन्य तन्तैरूप अव पट नहीं रह्‌ सकेगा, यदि रहेगा तो 


अनेक हो जायगा, क्योकि एक तन्तुमे एक पट तो अनेक तन्तुओमे अनेक पट । पुवपक्षी-जसे एक ही 
समय घट जादि अनेक व्यक्तियोमे वतमान घटत्व आदि जातिमें अनेकत्वं दोष नहीं है, वसे अनेक 
तन्तु व्यक्तिमे वठंमान पटरूप अवयवी मी अनेकंत्व द ष नहीं होगा । लिद्धान्ती-जातिके समानं 
अवयवीकी वत्ति असिद्ध है, इसलिये उक्त दोष पूववत्‌ ही है । यथा देवदत्त अपना अध्ययन आदि कायं 
ग्राम अथवा अरण्यम करता है तथां शौ अवयवौ मी अपना दुध आदि कायं श्यृद्ध आदिसे संपादित 
करे, क्योकि एकं अवयवमें अवयवी विद्यमानं है, इसलिये अवेयवीके समस्तं कायं उस एक अवयवसे 
होगे, परन्तु एसा होता नहीं है । | 

# उत्पद्यमान पदा्थंकी प्रथम विक्रियाका नाम उत्पत्ति है। वह कायंकीं उत्पत्ति अपने 
कारणमे अपना समवाय है अथवां अपनेमे सत्ताका समवाय? इस प्रकार ताकिकमतसे अथः 
इ्यादिसे शङ्का करते है । पू्व॑पक्षी-हुमारे मतमें सवत्र सवंदा कायं असत्‌ नहीं है, किन्तु उत्पत्तिके 
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वंजातीयकेन मर्यादाकरणेन, निरुपाख्यो वन्ध्यापुत्रो राजा बभूव भवति भविष्यतीति वा 
विशेष्यते । यदि च वन्ध्यापुत्रोऽपि कारकव्यापारादृ्व॑ंमभविष्यत्तत ददमप्युपापत्स्यत- 
कार्याभावोऽपि कारकव्यापारादृध्वं भषिष्यतीति। वयं तु पद्यामो वन्ध्यापुत्रस्य कार्या 
भावस्य चाभावत्वाविरोषाद्यथा वन्भ्यापुज्ः कारकन्यापारादृध्व न भविष्यत्येवं कार्यः 
भावोऽपि कारकन्यापारादृध्वं न भविष्यतीति । ॐ नन्वेवं सति कारकन्यापारो ऽनर्थकः 
प्रसज्येत । यथेव हि प्राकिसद्धत्वात्कारणस्वरूपसिद्धये न॒ कथ्िद्धश्याप्रियते, पलं 
प्राकिसिद्धत्वात्तदनन्यत्वाच कायस्य स्वरूपसिद्धयेऽपि न कथ्िद्धयापियते च! अतः 
कारकव्यापारार्थवच्वाय मन्यामहे प्रागुत्पत्तेरभावः कायस्येति चेत्‌, नैष दोषः, यतः 
कायकारण कारणं व्यवस्थापयतः कारकन्यापारस्याथंवस्वमुपपद्यते, कार्याकारोऽपि 
कारणस्यात्मभूत  पवानात्मभूतस्यानारभ्यत्वादित्यभाणि। न च विशोषदरान- 
मात्रेण वस्त्वन्यत्वं भवति । नि देवदत्तः संकोचितषहस्तपाद्‌ः प्रसारितहस्तपादश्च 
विच्छोषण दद्यमानोऽपि वस्त्वन्यत्वं गच्छति, स एवेति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । तथा प्रतिदिन- 
मनेक संस्थानानामपि पिज्रादीनां न वस्त्वन्यत्वं भवति, मम पिता. मम श्नाता मस 

पुज इति प्रत्यभिज्ञानात्‌ । # जन्मोच्छेदानन्तरितस्वात्त्र युक्तं नान्यत्रेति चेत्‌- 

वन्घ्यापूत्र राजा था, है, होगा इस प्रकार विरोषणोसे विशेषित नहीं होता । यदि वन्ध्यापुत्र मी कारक 
व्यापारके अनन्तर होता तो यहु मी उपपन्न होता कि असत्‌ कायं मी कारक व्यापारके अनन्तर होगा । 
हम तो एेसा देखते हँ कि वन्ध्यापुत्र ओर कार्यामावमे अमावत्व समान होनेसे जसे कारक व्यापारके 
अनन्तर वन्ध्यापुत्र नहीं होता, वसे असत्‌ कायं मी कारक ग्यापारके अनन्तर नहीं होगा । परन्तु एेसा 
होनेपर-उत्पत्तिके पूवं कायं सत्‌ होनेपर तो कारक व्यापार निष्फल हो जायगा । जैसे पूवम ही सिद 
होनेसे कारणके स्वरूप सिद्धिके लिए कोई व्यापार नहीं करता, वसे ही उत्पत्तिके पूवं सिद्ध होनेसे ओर 
कारणसे अनन्य होनेसे कायंके स्वरूपसिदधिके लिए मी कोई व्यापार नहीं करेगा । परन्तु व्यापार तो 
करता है, इससे कारकव्यापारकी सा्थंकताके छिएु उत्पत्तिके पूवं कायका अमाव हम मानते है । 


एसा यदि कहौ तो यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि कायंरूपसे कारणको व्यवस्थापितं करनेवालेको कारक व्यापारमें 
प्रयोजनवत्त्वं उपपन्न होता है । कायंका आकार मी कारणका आत्मभू त-स्वरूपम्‌त ही है, क्योकि जो कायं 


कारणात्नक नहीं होता वह्‌ उससे आरभ्य भी नहीं होता, एेसा कहा है, भौर विशेष दशंनमात्रसे पदाथ कोई 
धन्य नहीं हो जाता । संकुचित हस्तपाद भौर प्रसारित हस्तपाद देवदत्त कुछ विरोषरूपसें दश्यमानं होनेपर 
-भी अन्य वस्तु नहीं हो जाता, क्योकि वही है, एेसी प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार प्रतिदिन पिता आदि 
भनेक आकृतियोमे कुछ विक्षेषता आनेपर भी वे अन्य वस्तु नहीं हौ जाते, क्योकि मेरा पिता, मेरा भ्राता, 
मेरा पुत्र एेसी प्रत्यभिज्ञा होती है । यदि कहो कि जन्म ओर मरणका व्यवधान होनेसे पिता आदिमे एसी 
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पूवं भौर नायके अनन्तर असत्‌ है, मध्यमे तो सत्‌ ही है। उस अत्यन्त असत्‌ वश्घ्यापृत्र भादिसं 
हमारे कायमें भेद है । इसलिए ` उनका कारणके साथ सम्बन्ध हो सकता है । सिदधान्ती--'कथम्‌' 
धादिसे इसका समाधानं करते हैँ । 

® परन्तु ताकिकसे दिया गया यह्‌ ( कारकव्यापार व्यथं }) दोष ` तो सत्कायंवादी सांस्थमतमें 


हो सकता है, क्योकि उसके मतमे अभिव्यक्ति मी सत्‌ है । अद्वेतवादीके मतमें तो यह दोष नहीं है, क्योकि 
कायंरूपसे कारणमे विदोष अवस्थाको . सम्पच्च करना ही कारकव्यापारकी साथंकता है । उससे कोई 


वस्तु भिन्न नहीं हो जाती । जैसे तन्तुओमे तन्तुवाहक शादि द्वारा आतान वितानकर पटरूप विदोष 
 अवस्थाको सम्पन्न करनेसे तन्तुओसे पट मिन्न वस्तु नहीं है, वे ही तन्तु रहै, एसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 


® यद्यपि प्रतिद्धिन पिता भआदिकै देहुकी अवस्थाका परिवतन होता दै, तो भी देहके जन्म 


अधि०्६स्‌ु०१८ ।] भाषानुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासदित ३.७९ 


न, श्षीरादीनामपि दध्यायाकारसंस्थानस्य प्रत्यश्चत्वात्‌। अरद्यमानानामपि बटघाना- 
दीनां समानजातीयावयवान्तरोपचितानामंकुरादिभावेन दशां नगोचरतापत्तो जन्मसंज्ला। 
तेषामेवावयवानामपचयवराददशनापत्तावुच्छेद संज्ञा । तजेदग्जन्मोच्छेदान्तरि तत्वाष्चेद- 
सतः सस्वापत्तिः सतश्चासच्वापतिस्तथा सति गभेवासिन उत्तानशायिनश्च मेदप्रसङ्धः 
तथा च बाल्ययोवनस्थाविरेष्वपि भेदप्रसङ्गः, पित्रादिव्यवहारलोपप्रसङ्गश्च । पतेन श्चण- 
भङ्गवादः प्रतिवदितन्यः। यस्य पुनः प्रागुत्पररसत्काय तस्य निविषयः कारकव्यापारः 
स्यात्‌, अभावस्य विषयत्वानुपपत्तेराकाराहटननध्रयोजनखज्ञाद्यनेकायुघप्रयुक्तिवत्‌ । 
सपरवयिकरारगविषयः कारकव्यापारः स्यादिति चेत्‌-न, अन्यविष्रयेण कारकन्यापारेणा- 
न्यनिष्पत्तेरतिप्रसङ्ग(त्‌ । समवायिकारणस्येवारमातिश्णयः काय मिति चेत्‌-न, सत्कायता- 
पत्तेः। # तस्मातश्चीरादीन्येव दरव्यणि द्यादिमवेनाचतिष्ठमानानि कार्यषख्यां खुभन्त इति 
न कारणादन्यत्कायं ववश्तेनापि राद्यं निश्चेतुम्‌। तथः मूलकारणमेवान्त्यार्कार्यत्तेन 
तेन कार्याकारेण नरटवत्स्व्यवह!रास्पदस्वं प्रतिपद्यते, एवं युक्तेः कायंस्य प्रागुत्पत्तेः सच्व- 
मनन्यत्वं च कारणादवगम्यते । शब्दान्तराच्चेतदवगम्यते। पूवंसूतरे ऽसद्वयपदे शिनः शाव्द्‌- 


प्रत्यर्भिज्ञा होना युक्त है, अन्यत्र नहीं, तो युक्त नहीं है, क्योकि दूध आदि भी दही आदि आकार विद्येष- 

मे प्रत्यक्ष हैँ । अहश्यमान बटबीज आदि भी अन्य समानजातीय मवयववोसे वृद्धिको पाकर अकरुर जादि 
मावसे हष्टिगोचर होनेपर उनकी जन्म संञा होती है, उन्हीं अवयवोके क्षय होनेसे अदशंनता प्राप्त होनेपर 
उच्छद-मरण संज्ञा होती है । उनमें एेसे जन्म भौर मरणका व्यवधान होनेसे यदि भसतुको सतुकी 
प्राध्ठि ओर सतको असत्‌की प्राप्ति हो, तो एसा होनेपर गभ॑वासी उत्तान होकर शयन करने वामे भी 
भेदप्रसग होगा । एवं बाल्य, यौवन ओर वाद्धक्यमे मी भेदका प्रसंगओआ जायगा, पिता आदिं 
व्यवहारका रोप प्रसंग होगा । इससे क्षणम ङ्खवादका भी प्रत्याख्यान समन्चना चाहिए । परन्तु जिसके 
मतम उत्पत्तिके पूवं कां असत्‌ है उसके मतमे आकाशको मारनेके छिए्‌ ख्ख आदि अनेक आयुधोके 
प्रयोगके समनं कारकव्यापार निविषयक होना चाहिए, क्योकि अमाव विषय नहीं हो सकतां । 
यदि कहो कि समवायिकारणविषयक कारकव्यापार होगा, तो यह्‌ युक्तं नहीं है, क्योकि अन्य विषयक 
कारकव्यापारसे अन्यकी निष्पत्ति होनेसे अतिप्रसद्ध हो जायगा । यदि कहो कि समवोयिकारणका ही 
आत्मातिश्य काय है, तो यह ठीक नहीं है, क्योकि सत्कायवाद प्रसक्त हयो जायगा । इसलिए दूध आदि 
पदाथ दधि आदिक रूपसे अवस्थित हए कायसंज्ञाको प्राप्त होते ह, कारणसे कायं मिक्तदै रसा. सौ 
वषमे मी निश्वय नहीं किया जा सकता । उसी प्रकार मूलकारण रही अन्तिम कायं पयन्तं तत्‌ तत्‌ 
कायके रूपसे नटके समान सब व्यवहारोका आश्रय प्राप्त होता दै । इस प्रकार उत्पत्तिके पुवं कायंकी 


सत्ता भौर कारणसे अनन्यतां युक्तिसे अवगतं होती ह । ओर शछब्दान्तरात्‌ अर्थात्‌ अन्य श्रतिसे सी 
यही अवगत होत। है । पूवं सूत्रम असत्‌का कथन करनेवाला [असदेवेदमग्र आसीत्‌] राब्द-श्रति उदाहतं दै 


सत्यानन्दी-दीपिका 
भौर नाश्च प्रतिदिनं नहीं होते, इसलिए देहुकां अभेद मानना युक्त है । परन्तु मृत्तिकाका नाद्य होनेपर 


घट उत्पन्न होता है, इसप्रकार जन्म गौर नाश विरुद्ध धमं होनेसे कायं ओर कारणमें अभेद युक्त नहीं 
है ? सि०--यह ठीक नहीं है, क्योकि दधि, घट आदि कायोमिं दूध भौर मृत्तिका आदि अनुगत प्रतीत 
होते है, ओर अंकुर आदिमे मी बीजके अवयवो की अनुवृत्ति है, इससे कारणके जन्म बौर नाश हीं 


होते, किन्तु अवय्वोकी वृद्धि ओर क्षय होनेसे उसमे जन्म भौर नाशका व्यवहार होता है! जन्भ गीर 
नाशरूप हेतुसे मी वस्तुके स्वरूपमे भेद नहीं होता, अन्यथा सब व्यवहार लुप्त हो जाएगे । 


® इस प्रकार युक्तिसे भौर “सदेव सोम्येदमभ्र आसीत्‌" इत्यादि अन्य श्रुतियोसे यह्‌ सिद्ध होता है 


६८० ब्रह्मसू्र-चाङरभाष्य [ अ०२पा००१ 


स्योदाहतव्वाच्ततो ऽन्यः सद्थपदेश्ीराब्दः शब्दान्तर म्‌-“सदरैव सोम्येदम्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीयम्‌" इत्यादि । द्धक आहुरसदेवेदमग्र आसीत्‌" इति चासत्पक्चमुपद्चिप्य कथमसत 
सस्जायेत' इत्याध्चिप्य सदेव सोम्येदमग्र जासीत्‌' (छा० ६।२।१) इत्यवधारयति । त॑त्र द॑ शब्द्‌ 
वाच्यस्य कार्यस्य प्रागुत्पत्तेः सच्छब्दवाच्येन कारणेन सामानाधिकरण्यस्य ध्रूयमाणत्वा- 
त्सच्वानन्यत्वे प्रसिध्यतः। यदि तु प्रागुत्पत्तेरसत्कायं स्यात्पश्चाच्चोत्पद्यमानं कारणे 
समवेयात्तदाऽन्यत्कारणाःस्यात्‌, तज्ञ येनाश्रुतं श्रुतं भवति" (चछ ° ६।१।३) इतीयं प्रतिज्ञा 
पीड्येत । सत्वानन्यत्वावगतेस्त्वियं प्रतिज्ञा खमथ्यते ॥ १८ ॥ 
पटवच ॥ १९ ॥ 

पदच्छेद्‌--पटवत्‌, च । 

सृ्राथं- जसे संवेष्टित ओर प्रसारित एक ही वस्त्रमे तत्‌ तत्‌ समयमे विलक्षणत। प्रतीत 
होनेपर मी वस्त्रमे कोई भेद नहीं आता, वसे मृद्‌ ओर घटमे मी भेद नहीं है । 

यथा च संवेष्टितः पटो न व्यक्तं गरृहाते-किमयं पटः कि वाऽन्यद्‌द्रव्यमिति । स 
एव प्रसारितो यत्संवेष्ितं द्रव्यं तत्पर एवेति प्रसारणेनाभित्यक्तो गरृद्यते। यथा च संवेष्न- 
समये पर इति गृह्यमाणोऽपि न विरिएयामविस्तारो गृह्यते, स एव प्रसारणखमये विश्चि- 
छायामविस्तारो गृह्यते न संवेषितरूपादन्यो ष्यं भिन्नः पट इति। एवं तन्त्वादिकारणावस्थं 
पटादिकायमस्पण्रं सत्‌ तुरीवेमकुविन्दादिकारकन्यापायादिभिन्यक्तं स्पष्ं गृह्यते । अतः 
संवेषटितप्रसारितपटन्यायेनेवानन्यत्कारणात्का्यमिव्य्थः ॥ १९ ॥ 


यथा च प्राणादिः॥ २० ॥ 


इससे अन्य सतुका कथन करनेवाली श्रुति, व॒ “सदेव सोभ्य ०” ( हे प्रियदशंन ! उत्पत्तिके पूवं यह 
एक अद्वितीय ही सत्‌ था ) इत्यादि दूसरी श्रुतिर्या दँ । (तद्धेक०' ( कुछ एक कहते हँ कि उत्पत्तिके 
पूवं यह असद्रूप ही था) इस प्रकार असत्‌ पक्षका उपक्षेप ८ उत्थान ) कर कथमसतः० ( असतूसे 
सत्‌ कंसे उत्पन्न होगा ? ) एेसां आक्षेपकर “सदेव सोम्येदमग्र जासीत्‌' ( हे सोम्य ! उस्पत्तिके पूवं यह्‌ 
सद्रपही था) इस प्रकार श्रुति निणंय करती है 1 इस श्रुतिमें इदम्‌ शाब्द व।च्य कायका उत्पत्तिके पूवं 
सत्‌" शब्द वाच्य कारणके साथ सामानाधिकरण्य श्र.यमाण है, इससे सत्त्वं ओर अनन्यत्व स्पष्ट सिद्ध 
होते हैँ । यदि उत्पतिके पूवं कायं असत्‌ हो ओर पक्वात्‌ उत्पन्न होकर कारणमें समवेत हो, वो कारणसे 
अन्य होगा । एेसा होनेपर येनाश्र॒तं भ्र तं मवति' ( जिससे अध्रूत मीश्रतहो जाता है ) यह्‌ प्रतिज्ञा 
बाधित हो जायगी । कायक सत्त्व ओर अनन्यत्वकी अवगशतिसे इस प्रतिज्ञाका समथंन होता है ॥ १८ ॥ 
जसे खपेटा हुआ वस्त्र स्पष्टरूपसे गृहीत नहीं होता कि क्या यह्‌ पटे.है अथवा कोई अन्य 

पदाथ ? .वह्‌ फला देनेपर जो संवेषटित द्रव्य पदाथ॑था वहु व्स््रहीहै इस प्रकारे फला देनेसे स्पष्ट 
हीत होता है । मौर जिस प्रकार खंवे्टनके समयमे यह पट है, एेसा गृह्यमाण होनेपर भी वि्िश 
लम्बाई ओर चोड़ाई गृहीत नहीं होती, परन्तु प्रसारण समयमे वही विस्तार भौर मायाम गृहीत होते 
है किन्तु संवेष्टितरूपसे भिन्न यह दुसरा पट है एेसा गृहीत नहीं होता । उसी प्रकार तन्तु कारणरूपसे 
स्थित पट आदि कायं अस्पष्ट होता हभ तुरी, वेम, कुविन्द ( जुलाहा ) आदि कारक व्यापार आदिसे 
व्यक्त होकर स्पष्ट गृहीत होता है । इसलिए संवेष्टित ओर प्रसारित पटन्यायसें ही कायं कारणसे अभिन्न 


है, ठेसा अथं दै ॥ १९॥ | 
सत्यानन्दी-दीपिका 


किं उत्पत्तिके पुवं कायं सत्‌ है ओर कारणसे अनन्य है । एेसा माननेसे "येनाश्र तं श्रतं मवति" यहं 
श्रतिश्चा मी सिद्ध होती दै॥ १८ ॥ 
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पदच्ेद्-यथा, च, प्राणादिः । 
सूजाथं-जंसे प्राणायाम आदिते निरुदर प्राण, अपान आदि द्वारा कायं भिन्न होनेपर भी 
उनमें भेद नहीं है, वसे कायम भेद होनेपर मी कारणके अनन्यत्वमे कोई विरोध नहीं है 
यथा च लोके प्राणापानादिषु प्राणमेदेषु प्राणायामेन निरुद्धेषु कारणमातरेण रूपेण 
वतंमानेषु जीवनमात्रं कायं निवत्यंते, नाक्ुखनप्रसारणादिकं कार्यान्तरम्‌ । तेष्वेव प्राण- 
भेदेषु पुनः.प्रवृत्तेषु जीवनादधिकमाकुञ्चनप्रसारणादिकमपि कार्यान्तरं निव॑त्यंते, न च 
प्राणमेदानां प्रमेदवतः प्राणादन्यत्वं, समीरणस्वभावाविशोषात्‌ । एवं कायस्य कारणाद्न- 
वम्‌। अतश्च रस्नस्य जगतो ब्रह्मकार्यत्वात्तदनन्यत्वाच सिद्धेषा श्रौती प्रतिज्ञा धेना 
श्रुत श्रुतं मवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌" { छा° ६।१।३ ) इति ॥ २० ॥ 
( ७ इतरन्यपदेदाधिकरणम्‌ सू २९१-२२३ ) 
इतरग्यपदेशाद्विताकरणादिदोषप्रसक्तेः ॥२१॥ 
पदच्छेदु--इतरव्यपदे्ात्‌, हिताकरणादिदोषप्रसक्तिः । . 
 सृूज्ञाथं- ( इतरन्यपदेशात्‌ ) "तत्त्वमसि इत्यादि भ्रुतिञचे इतर-जीवमें ब्रह्मत्व व्थपदे् है 
अथवा ^भनेन जीवेनात्मना ° इत्यादि श्रुति ब्रह्यमें जीवत्व व्यपदे् है, इससे ब्रह्म खश हो, तो जीव 
सश हुभा, अतः { हिताकरणादिदोषग्रसक्तिः ) ब्रह्मो अपने अदित-जरा, मरणं आदि अनेक अनथं 
करणरूप दोषोकौ प्रसक्त होगी, इससे चेतन ब्रह्मं जगत्‌का कारण नहीं हो सकता । 
अन्यथा पुनश्चेतनकारणवाद्‌ आध्िप्यते । चेतनाद्धि जगत्प्रक्रिथायामाश्रीयमाणायां 
हिताकरणादयो दोषाः श्रसज्यन्ते । कुतः ? इतरव्यपदेशात्‌ । इतरस्य शारीरस्य बरह्यात्मत्वं 
व्यपदिशति श्चतिः--^स आत्मा तच्वमसि श्ेतकेतो' (छा ६।८।७) इति प्रतिबोधनात्‌ । यद्वा- 
इतरस्य च ब्रह्मणः शारीरात्मत्वं व्यपदिश्ाति (तस्सा तदेवानुप्राविशत्‌" (त° २।६)३ति खष्टु 
रोवाविकृतस्य ब्रह्मणः कार्यानुप्रवेशेन शारीरास्मत्वप्रद शनात्‌ । अनेन जीवेनात्मनानुप्रविङ्य 
मौर जंसे छोकमे प्राण, अपान आदि प्राणभेदोके प्राणायाम द्वारा निरू होनेपर भौर 
कारणरूपसे विद्यमान होनेपर जीवनमात्र कायं संपादित होतादै, किन्तु आकुशखन { सिकुडना ) 
प्रसारण भादि अन्य कायं नहीं होते । परन्तु उन्हीं प्राणभेदोके पुनः प्रवृत्त होनेपर जीवनसे अधिक 
आकुष्वन, प्रसारण आदि अन्य कायं मी संपादित होते हँ। भेद विचिष्ट प्राणसे प्राणभेद भिन्न नहीं 
है, क्योकि समीरण स्वमाव-वायुका स्वमाव सबमें समान है । इस प्रकार कायं कारणसे अनन्य है । 
इससे सम्पूणं जगत्‌ ब्रह्मका कायं होनेसे भौर उससे अनन्य होनेषे येनाश्रतं०* ( जिसके श्रवणे अश्र॒त 
शरुत हो जाता है, . मननं न किया हुआ मनन किया हा हो जाता है मौर अविज्ञात विज्ञात हो जाता 
है ) यह श्रति प्रतिपादित प्रतिज्ञा सिद्धहोषी दहै ॥ २०॥ 
चेतनकारणवाद पर प्रकारान्तरसे पुनः आक्षेप किया जातां है--चेतनसे ही जगतुकी सृष्टिका 
आश्रयण करनेपर हिताकरणं आदि दोष प्रसक्त होगे, किससे ? इससे कि इतरका व्यपदेश दै । इतर-जीवा- 
त्माका ब्रह्यार्मरूपते भ्र ति व्यपदेश करती है, क्योकि "स आत्मा ०* (वह आत्मा है, हे श्वेतकेतु | वह तु 
है) एसा वोधं कराती है अथवा इतर-ब्रह्मका जीवात्मरूपसे व्यपदेश करती दै, कारण कि 'तत्सृष्ा° 
( उसको रचनाकर उसमे अनुप्रवेश्च किया ) इसप्रकार खश अविकृत ब्रह्मको ही कायम अनुप्रवेश द्वारां 
जीवात्मरूप दिखक्लायां है । “अनेन जीवेनात्मना ० ( मै इस जीवात्मरूपसे इन तीनों देवतामोमें अनु- 


१- उक्त न्यायसे जीव ओर ब्रहमका अनन्यत्व होनेसे जीवके अहितकरण आदि धम ब्रह्य 
प्रसक्त होंगे ? इस प्रकार आक्षेप सं गतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । 
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नामरूपे व्याकरवाणि' ( छा० ६।३।२ ) इति च परा देवता जीवमात्मशब्देन व्यपदिश्न्ती न 
ब्रह्मणो भिन्न: रारीर इति दृशेयति तस्माद्द्‌ ब्रह्मणः खश्ुत्वं तच्छारीर स्येवेति। अतः स स्व- 
तन्वः कतं सन्‌ हितमेवास्मनः सोमरनस्यकरं कुर्थान्नादितं जन्पमरणजरारोगायनेकानथं 
जालम्‌; नहि कदिचदपरंतन्तो बन्धनागारमात्मनः कृत्वा ऽचुप्रविदाति । न च स्वयमत्यन्त- 
निमंलः सन्नत्यन्तमलिनं देहमात्मत्वेनोपेयात्‌। कृतमपि कथंचिद्‌ दुःखकरं तदिच्छया 
जह्यात्‌ । सुखकरं चोपाददीत । स्मरेच मयेदं जगद्विम्बं विचि ` विरचितमिति । सर्वोहि 
लोकः स्पष्टं कायं कृत्व! स्मरति-मयेदं कृतमिति । यथा च मायावी स्वयं प्रसारितां 
मायाभिच्छयाऽनायासेनेवोपसंहस्ति, पवं शाररोऽपीमां खष्टिमुपसंदयेत्‌ । स्वमपि 
तावच्छरीरं शारीरो न राक्नोत्यनायासेनोपसंह तुम्‌ । पवं हितक्रियाद्यदशनादन्याय्य। 
चेतनाजगलपक्रियेति गम्यते ॥ २९ ॥ 


अधिकं तु मेदनिर्देशात्‌ ॥२२॥ 

पदच्छेद्‌-अधिकम्‌, तु, भेदनिर्द्यात्‌ । 

सूज्ञा्थ--( तु ) गन्द पूरव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए दै । ( अधिकम्‌ ) जीवसे भिन्न सवज 
सवंशक्तिमात्‌ ब्रह्म जगत्‌का सश दै, इसक्ए उमे हिताकरण आदि दोष नहीं है, ( भेदनिर्देशात्‌ ) 
क्योकि अष्मा वा अरे द्रटण्यः' ईइत्यादि श्र तिसे कल्पित भेदका निर्देश है । 

# तुशब्दः पश्च व्याबतयति । यरक्षवज्ञ सव शक्ति बह्म नित्यग्ुद्धवबद्धमुक्तस्वभावं रा 
रीरादधिकमन्यत्‌, तदयं जगतः ख ब्रुमः! न तस्मिन्हिताकरणादयो दोषाः प्रसज्यन्ते । न 
हि तस्य हितं किचित्कतंव्यमस्त्यहितं वा परिहतव्यम्‌, निव्यमुकंतस्वभावत्वात्‌। नच तस्य 
जञानश्रतिबन्धः राक्तिप्रतिबन्धो वा कचिदृप्यस्ति, सवंज्ञः्वारसवंशकितस्वाच्च। शारीर सत्वने 


प्रवेशकर नाम ओर रूपको अमिव्यक्ति करूं ) इसप्रकार परदेवता जीवकां आत्मञ्चन्दसे ग्यपदेश्च 
केरता हुआ शारीर ब्रह्यसे भिन्न नही, एेसा दिखलाता है । इससे ( जीव भौर ब्रह्मका अभेद होनेसे ) 
जो ब्रह्मका खष्टत्व है वह शारीरकादहीदहै। ईस किए कहु स्वतन्त्र कर्ता होकर मनोऽनुकूल अपना हित 
ही करेगा । जन्म, मरण, जरा, रोग आदि अनेक प्रकारका अनथं सम्‌हुरूप अहित नहीं करेगा, क्योकि 
स्वतन्त्र होकर कोई भी अपने लिए स्वयं बन्धनगृह बनाकर उसमे प्रवेश नहीं करता । उसीप्रकार 
स्वयं अत्यन्त निमंल होकर अत्यन्त मलिनं देहुको आत्मरूपसे प्राक्त नहीं करता । किसी प्रकारजो 
दुःखकर कुछ किया मो तो उसका इच्छानुसार त्यागकर देता ओर सुखकरका ग्रहण करता, ओर 
एसा स्मरण करता कि मैने यह्‌ विचित्र जगद्िम्ब चारै, क्योकि सब लोग कायंकर यह मने किया 
है, एेसा स्प्टस्मरण करतेरह। जसे मायावी अपनी फंलाई हई मायाका इच्छानुसार विनां परिश्रम 
ही उपसंहार करतादहै, वंसेही शारीर मीइस सृष्टिका उपसंहार करता, परन्तु शारीर तो अपने 


-हारीरका भी अनायास उपसंहार करनेमे समथ नहीं है । इसप्रकार हितक्रिया आदिके अंदशंनसे ग्रह 
ज्ञात होता है किं चेतनसे जगत्‌की प्रक्रिया मानना अन्याय-अयुक्त है ॥ २१॥ 


तु' शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो सवज्ञ, सवशक्तिमान्‌, नित्य, शुद्ध, बुद्ध भौर 
मुक्त स्वमाव ब्रहम जीवसे अधिक-मिन्न है, उसे हुम जगत्‌का खष्टा कहते ह । उसमें हिताकरण-हित न 
करना आदि दोष प्रसक्त नहीं होते, क्योकि उसेनतो कोई अपना हित कतंग्यदहै ओर न अहित 
परिहाय है, कारण कि वह्‌ नित्य मुक्त स्वमाव है। सवन्ञ भौर सवंशक्तिमाबर होनेसे उसके ज्ञानका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
$® जसे विम्ब भौर प्रतिविम्बमे कल्पित मेद मानां गया है, वसे ही जीव ओर ब्रह्मम कल्पित भेद 


है । इससे ब्रह्म ओर जीवसे मिन्च सव सवंशक्तिमान दै, इससे न जीवके धर्मोको ब्रह्मे प्रसवति है 
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चंविधः ¦! तस्मिन्प्रसस्यन्ते हिताकरणादयो दोषाः न तु तं वयं जगतः स्टार ब्रमः । कुत 
पतत्‌ ? भेदनिद शात्‌ 1 "आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतभ्यो मन्तव्यो निदिध्यासितम्यः (बरु०° २।४।५) 
“सोऽग्वे्टन्यः सः विजिज्ञासितव्यः" (छा० ८।७।१), "सता सोन्य तदा संपज्नो मवति" (छा० ६।८।१) 
शारीर आस्मा प्राज्तेनात्मनान्वारूटः' (चर ०° ४।३।३५) इत्येवंजातीयकः कतंकर्मादिभेदनिदंश्ो 
जीवादचिकः बह्म द दायति । नन्वमेदनिद दो ऽपि दरितः-'तत्वमसि इत्येवंजातीयकः । कथं 
मेदामेदो विरुद्धौ संभवेयाताम्‌ ? नैष दोषः, आकाशाघटाकारान्यायेनोभयसं भवस्य त्र तजर 
प्रतिष्ठापितत्वात्‌। अपि च यदा तत्वमसीव्येवंजातीयकेनामेदनिदं रोनाभेदः प्रतिबोधितो 
भवति, अपगतं भवति तदा जीवस्य संसारिष्वं बह्मणश्च खघ्रत्वम्‌, समस्तस्य मिथ्याज्ञान- 
विजम्भितस्य मेदव्यवहारस्य सम्यश््ञानेन बाधितत्वात्‌ । तत्र कुत एव खृष्ठिः १ कुतो वा 
हिताकरणादयो दोषाः ? अविदाप्रत्युपस्थापितनामरूपरूतकायंकरणसंघातोपाध्यविवेक- 
छता हि श्रान्तिहिताकरणादिलक्षणः संसारो न तु परमाथतो ऽस्तीत्यसङद वोचाम । जन्म- 
मरणच्छेदनमेदन्यमभिमानवत्‌ । अबाधिते तु भेदव्यवहारे (सोऽन्वेषटन्य) स विजिक्ञासितभ्यः' 
ह्येवंजातीयकेन भेदनिदरोनावगम्यमानं ब्रह्मणोऽधिकत्वं दिताकरणादिदोषप्रसक्ति 
निरुणद्धि ॥ >२॥ 
अदमादिवच तदनुपपत्तिः ॥ २३ ॥ 
पदच्छेद्‌--अश्मादिवत्‌, च, तदनुपपत्तिः । 
सूत्नाथं--( अदमादिवच्च ) एक पृथिवीसे उत्पन्न हए ॒पर्यरोमे जसे वज्र, वंडुयं आदि 


प्रतिबन्ध अथवा शक्तिका प्रतिबन्ध कहीं मी नहींदहै। परन्तु जीवतो एेसां नदहींटै, अत।+ उसमें 

महित करना आदि दोष प्रसक्त होते हैँ । परन्तु हम उसको जगत्‌का सखा नहीं कहते हैँ । यह्‌ क्यो ? 
रतिम भेदका निदेश होनेसे । यथा आत्मा वा भरे दष्टव्य।०* (अथी मैतरैयौ | आत्मा द्रष्टव्य (दरंनाहं) 
है, इसकिए उसका श्रवण करना चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए) 
"सोऽन्वेष्टम्यः' ( वहु अन्वेष्टग्य ओर विरोष जिज्ञासितव्य है ) “सता सोम्य ( हे सोम्य | सुषुप्तं 
सतके साथ सम्पन्न हो जाता है ) श्रारीर आत्मा०' ( मरणकालमें यहु जीवादमा परमात्मासे अधिष्ठितं 
हो चन्द करता हुजा जाता है ) इसप्रकारके कँ-कमं आदि भेदका निदे जीवसे भिन्न ब्रह्यको 
दिखलाता है । परन्तु ^वत््तमसि" इसप्रकारका अभेद निर्देश मी दिखाया गया है तो पुनः परस्पर 
विरुद्ध भेद ओर अभेदका कंसे संमव होगा ? यह दोष नहीं है, क्योकि महाकारा ओर षटाकाश- 
न्यायसे तत्‌ तत्‌ स्यानोमें दोनोका संमव प्रतिष्ठापित किया गया है, ओर जव 'तच्वमसि' इस॒प्रकारके 
अभेद निदेशसे [ जीव ] अभेद प्रतिबोधित होता है तब जीवका संसारित्व भौर ब्रह्मका खषटत्व निवृत्त 
हो जातां है, क्योकि मिथ्याज्ञानसे फले हुए समस्त भेद ॒व्यवहारका सम्यग्ज्ञानसे बाध हो जाता है, 
तो एेसी स्थितिमे पृष्ट कंसे भौर हिताकरण भादि दोषः कंसे ? हिताकरण आदिरूय संसार अविद्यासे 
पर्युपस्थापित नाम ओर सूपकृत शरीर गौर ईन्द्र संघातरूप उपाधिके अविवेकसे उत्पत्त हुई 
भ्रान्ति है, परमाथंसे नहीं है, एेसा अनेकवार हम कहु चुके ह । जंसे कि शरीरके जन्म-मरण, 
छेदन-भेदन आदिकी आत्मामं अभिमानसे प्रतीति होती है । परन्तु मेदव्यवहारके अवाधित होनेपर 
“सोऽन्वेष्टव्यः स विजिज्ञासितव्यः" हसप्रकारके भेदनिर्देशसे अवगत हुमा ब्रह्यगत भेद हिताकरण 
आदि दोषोकी प्रसक्तिको रोकतां है ॥ २२॥ 


सस्यानन्दी-दीपिका 
ओर न ब्रह्मके धर्मोकी जीवमे श्रसक्ति है। “आत्मा वा अरे दरष्टन्यः” इत्यादि धृविरया ब्रह्म ओर जीवमें 


कृत्पित भेदको लेकर साथक होती ह ॥ २२ ॥ 


२८४ ब्रह्मस्‌ज-दाङ्रभाष्य | अ०२पा०१ 


भेदसे विचित्रता है, वसे ब्रह्मके कार्योका रवरूप वंचिञ्य यक्त है, अतः ( तदनुपपत्तिः ) अन्य कल्पित 
दोषकी उपपत्ति नहीं है । 
® यथ। च लोके परथिवीववसामान्यान्वितानामप्यदमनां केचिन्महाहा मणयो वज्- 
वेटूर्यादयो ऽन्ये मध्यमवीर्याः सूयंकान्तादयो ऽन्ये प्रहीणाः श्ववायसमप्रक्षेपेणाहैः पाषाणा 
इत्यनेकविधं वेचिच्यं ददयते। यथा चेकपृथिवीव्यपाश्रयाणामपि बीजानां बहुविधं पञ्चपुष्प- 
फलटगत्यरसादिवेचिच्यं चन्दनकिपाकचंपकादिषृटक््यते, यथा चैकस्याप्यन्नरसस्य 
लोहितादीनि के्रोमादोनि च विचि्राणि कार्यीणि भवन्ति, पवमेकस्यापि ब्रह्मणो जीव- 
परज्ञपुथकत्वं का्यबेचि्यं चोपपद्यत हत्यतस्तदनुपपत्तिः, परपरिकरिपतदोषानुपगपरत्ति- 
रिव्यथः। श्रुतेश्च प्रामाण्याद्विकारस्य च वाचारम्भणमाचरत्वार्स्वप्नरदइयभाववेचिञ्यव 
दयेत्यभ्युद्ययः ॥ २३ ॥ 
(८ उपसंहारद शनाधिकरणम्‌ सू० २४-२५) 
उपसंहारदश्चेनान्नेति चेन्न क्षीखद्धि॥ २४॥ 
पदच्छेद--उपसंहारदशंनात्‌, न, इति, चेत्‌, न, क्षीरवत्‌, हि । 
सूजाथं-( उपसंहारदरनात्‌ ) लोकम घटादि कर्ता कुलालको दण्ड आदि उपयोगी 
सामग्रीका संग्रह करते देखा जाता है, वसे (न) असहाय ब्रह्म जगत्‌कां उपादान अथवा निमित्त- 
कारण नहं हो सकता । ( इति चेन्न ) यह्‌ युक्त नहीं दै, क्योकि ( क्षीरवद्धि ) जसे दूध अन्यकी 


अपेक्षा किए विनारही दधिरूपसे परिणतो जातादहै, वसे ब्रह्मं मी अन्यकी अपक्षाके विनाही 
जगत्‌की सृष्टि आदि करता 


# चेतनं ब्रह्म कर्मैद्ि तीयं जगतः कारणमिति यदुक्तम्‌, तन्नोपपद्यते! कस्मात्‌ ? उप- 
संहारददांनात्‌। इ हि लोके कुखलादयो घटपटादीनां कर्तीसो मुदण्डचक्रसूजसलिखाय- 
नेककारकसाघनोपसंहारेण संग्रहीतसाधनाः सन्तस्तत्तत्कायं कुर्वाणा दकश्यन्ते। ब्रह्म चास- 

जसे व्यवहा रमे पृथिवीत्व जातिसे युक्त पत्थरोमे मी कुछ पत्थर बहुमूल्य वख, वहं आदि 
मणि होते है, कु दुसरे भू्ंकान्त आदि मष्यम मूल्यके होति हैँ भौर अन्य निकृष्ट पत्थर कुत्ते ओर 
कौओंपर फेकनेके योग्य होते हैँ । इसप्रकार पाषाणोमें अनेक प्रकारका वेचित्य देखा जातादै, ओर 
जिस प्रकार एक पृथिवीका आश्रयण करनेवाले बीजोके मी पत्र, पुष्प, फल, गन्ध, रस आदि अनेक 
प्रकारका वंचित््य चन्दन, ताड, चम्पक आदि वृक्षोमे उपलक्षित होतादै, ओर एक ही अघ्नरसके 
मी रुधिर आदि ओर केश, लोम॒ आदि विचित्र कायं होतेह । वसे ही एक ब्रह्मका भी जीव ओर 
प्राज्ञरूपसे परथक्त्व-ओौर कायंव चित्य उपपन्न होता है, इससे उस दोषकी अनुपपत्ति है, अर्थात्‌ अन्यसे 
परिकल्पित दोषकी अनुपपत्ति है, एेसा भथ है । श्रतिके प्रामाण्य होनेसे ओर विकारके वाचारम्मण- 
मात्र होनेसे स्वप्न पदा्थकि वचित्यके समन है, इसी प्रकार अन्यका मी सग्रह करना चाहिए ॥ २३॥ 

यह जो कहा गया दै छि एक अद्वितीय चेतनं ब्रह्म जगत्‌का कारण है, वहु उपपननन नहीं होता 
किससे ? इसने कि उपसंहार (संग्रह) देखनेमे आता दै । इस लोकम घट, पट भावक कर्ता कुम्हार जादि 
मृत्तिका, दण्ड, चक्र, सूत, जल आदि अनेक कारक साधनोके संग्रहसे संग्रहीत साधन होकर वत्‌ तत्‌ कायं 

नन्दी-वीपिका 
® जसे स्वप्नके एक. ही द्रम मी पण्डित मूर्खं, स्वामी-सेवक, जड-चेतन आदि अनेक प्रकारकी 


विचित्रता देखनेमे आती है, वसे ही एकरूप ब्रह्यमे मी यह कायंवचित्र्य युक्त है । इसप्रकार इस विचित्र 
कायका कारण चेतन ज्रह्यही है, सकिए जीवाभमिन्न ब्रह्मे वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥ २३॥ 


# गत अधिकरणमे कहा गया है कि जीवसे ओपाधिक भेद होनेसे ब्रह्मे अहितकरणादि दोष 


अधि० ८ सू० २५ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित २८७ 


हायं तवाभिप्रेतम्‌, तस्य साघनान्तरानुपसंग्रहे सति कथं सष्ठत्वमुपपयेत ? तस्मान्न 
बरह्म जगत्कारणमिति चेत्‌ -नेष दोषः, यतः क्षीर वद्‌द्रव्यस्वभावविदोषा दुपपद्यते । यथा 
हि खोक श्चीरं जलं वा स्वयमत्र दयिहिमकरकादिभावेन परिणमतेऽनपेश्षयं बाह्यं साध- 
नम्‌, तथेहापि भविष्यति । ननु क्षीसद्यपि दध्यादिभावेन परिणममानमपेश्चत पवं बाय 
साधनमोष्ण्यादिकम्‌, कथमुच्यते श्ीरवद्धीति ? नष दोषः, स्वयमपिहिक्षीरयांच 
यावती च परिणाम्रमाजायनुभवति तावत्येव त्वय॑ते त्वोष्ण्यादिना दधिभावाय । यदि 
च स्वयं दधिभाव्ीलता न स्यान्नेवोष्ण्यादिनापि बखादधिभावमापद्येत । नहि वायु 
राकाश्षो वौष्ण्यादिना बलादधिभावमापद्यते । साधनसाम्रया च तस्य पूणता संपा- 
दयते । परिपृ्ण॑दाक्तिकं तु बह्म । न तस्यान्येन केनचित्पू्णंता संपादयितव्या । श्रुतिश्च 
अवति-^न यसय काय कारणं च विद्यते न तत्समश्चाभ्यधिकश्च ररयते। पराऽस्य शक्नितिंविधेव 
श्रयते स्वामाविकीज्ञानबलक्रिया च ॥' ( खे० ६।८ ) इति । तस्मादेकस्यापि ब्रह्मणो विचिच्- 
हाक्तियोगार्क्षीरादि दद्धि चित्रपरिणाम उपपद्यते ॥ २४ ॥ 


देवादित्रदपि रोके ॥२५॥ 
पदर्डेद्‌--देवादिवत्‌, अपि, लोके । 


सृत्रार्थ--( लोके ) मन्त्र, अथंवाद, इतिहास, पुराण आदिमं ( देवादिवत्‌ ) जसे चेतन देवता 


आदि बाह्य साधनके विना संकल्पमत्रिसे विविध-कायं करते उपरन्ध होते ईह, वसे ब्रह्म ( अपि) मी 
असहाय होकर ही इस विचित्र जगत्‌का उपादान ओर निमित्त कारण है। 


यहु दोष नहीं है, क्योकि क्षीरके समान द्रव्ये स्वमाव विशेषसे उपपन्न होता है । जंसे लोकम दूधयां 
जल बाह्य साधनोको अपेक्षा किए विना स्वयं.ही दधि, हिम, करक आदि कूपसे परिणत होते है, वसे 
यहाँ मीहो जायगा । परन्तु दूध अदिमो दधि अदि हूपके परिणामक प्राक्त होति हए उष्णता 


आदि बाह्य साधनोकौ अपेक्षा रखते ही है, तो 'क्षोरके समानः यह्‌ कंसे कहते हो ? यह्‌ दोष नहीं है, 
क्योकि स्वयं ही दुध जिस भौर जितनी परिणाममात्राको प्राप्त होता है उष्णतादिसे मी उतनीही 


परिणाममात्रा प्राप्त होती है, किन्तु उष्णतादिसे उसमे दधि होनेके च्िए शीघ्रता को जाती है । यदि 


उसका स्वयं दधिभाव होनेका स्वमाव न होता तो उष्णता आदि द्वारा मी बलात्‌ दधिमाव प्राप्त नहीं 
हो सकता । वायु मौर क्रा ओष्ण्य आदि बलात्‌ दधिमावको प्राप्त नहीं होते । साधन सामभ्रीसे 


तो केवल उसकी पूणता संपादन की जाती है। परन्तु ब्रह्म तो पुरणं शक्तिवाला है उसकी पूणता किसी 
अन्यते संपादन करने योग्य नहीं है । गौर इसमें “न॒ तस्य ० ( उसके शरीर गौर इन्दियां नहीं है 
उसके समान भौर उससे अधिक भी कोई दिखाई नहीं देता, उसकी पराशक्ति (माया) नाना प्रकारको 
सुनी जाती है ओर वह स्वामाविकी ज्ञानक्रिया ओर बलक्रियांदह) यह श्रतिमीदहै। इसलिए एक 
ब्रहाका मी विचित्र शक्तिके योगसे दुध आदिके समान विचित्र परिणाम उपपन्न होता है ॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
नहीं है । अब उपाधिसे विमक्त भी ब्रह्म असहाय हौनेसे कारण नहीं है, क्योकि वहं नाना नहीं है, इस 


प्रकार प्र्युदाहरण संगपिसे पुवपक्ष दै । यद्यपि ब्रह्म एक है, तो भी “मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु 
महेश्वरम्‌' ( मायाको प्रकृति जानो मौर महैश्वरको मायावी जानो ) इत्यादि श्रुति ओर युक्तिसे ज्ञात 
होता है कि माया राक्ति उसकी सहायक है । यहाँ परिणाम कहनेसे ब्रह्यका वास्तविक परिणाम नही 


समक्षना चाहिए, कारण कि ब्रह्य अधिष्टानरूपसे निविकार है । उषकी राक्तिरूप मायाङे परिणामसे 
बरह्यका गोणरूपसते परिणमि कहा गया है । अतः ब्रह्मे ही वेदान्तका समन्वय है ॥ २४। 


३८६ ब्रह्मसृत्र-शाङ्करभाष्य [ अनर पा० १ 


४ स्यादेतत्‌-उपपद्यते श्चीरादीनामचेतनानामपेश्ष्यापि बाद्यं साघनं दध्यादिभावः 
दण्त्वात्‌। चेतनाः पुनः कुखालादयः साधनसामय्रीमपेक्ष्येव तस्मे तस्मे कार्याय प्रवत॑माना 
खदयन्ते । कथं ब्रह्म चेतनं सदसहायं प्रचततेति ? देवादिवदिति ब्रूमः । यथा लोके देवा 
पितर कषय इत्येवमादयो महाप्रभावाश्चेतना अपि सन्तोऽनपेश्ष्येव किचिद्राह्यं साधन 
मेदवयेविलेषयोगादमिष्यानमात्रेण स्वत प्व बहनि नानासंस्थानानि दायैराणि 
प्रासादादीनि च रथादीनि च निर्मिमाणा उपरभ्यन्ते, मन्जाथंवादेतिहासपुराण- 
प्रामाण्यात्‌ । तन्तुनाभश्च स्वत एव तन्तून्सृजति, बलाका चान्तरेणेव शुक्रं गभ घत्ते, 
पद्मिनी चानपेक्ष्य किचितप्रस्थानस्राधनं सरोन्तरात्सरोन्तरं प्रतिष्ठते, एवं चेतन- 
मपि ब्रह्मानपेश््य वाद्यं साघनं स्वत एव जगत्खक्ष्यति, स यदि व्रयात्‌-य एते देवादयो 
ब्रह्मणो रष्ान्ता उपात्तास्ते दाए्रन्तिकेन ब्रह्मणा न समाना भवन्ति, रारीरमेव. 
ह्यचेतनं देवादीनां शरीरान्तयादिविभूत्युत्पादन उपादानम्‌, नतु चेतन आत्मा, 
तन्तुनाभस्य च श्रुद्रतरजन्तुभक्चषणाहाखा कटिनतामापद्यमाना तन्तुभंवति, बटखाका च 
स्तनयिःनुरवश्चवणाद्‌गमं धत्ते, पञ्चनी च चेतनप्रयुक्ता सत्यचेतनेनैव शरीरेण सयोन्त- 
रात्सखसोन्तरमुपसपंति, बह्ठी वृक्ष, नतु स्वयमेवाचेतना सरोन्तरोपसपणे ्याप्रियते । 

यह ठीक है कि अचेतन दूध आदि पदां बाह्य साधनोकी अपेक्षा किए विनाही ` दधि आदि 

म्रावको उपपन्न होते है, क्योकि एेसा देखा शया है । परन्तु चेतन कुला \ आदि साधनं सामग्रीकी 
घयेक्षा करटी तत्‌, तत्‌ कामें प्रवृत्त होते हए देखे जति है, तो ब्रह्य चेतन होकर असहाय 
( साधनको सहायताके विनां } किस प्रकार कायम प्रवृत्त होगा? हम कहते ह--देवता आदिके 
पमान । जंसे लोकम देवं, पितर, ऋषिगण इत्यादि महाप्रमावकशाली चेतन होते हुए मी कुछ भी 
बाह्य साधन सामग्री की अपेक्षा किए विना ही रेश्वयं विरैषके योगसे केवल संकल्पमात्रसे स्वतः ही 


भित्न मिन्न कारवार बहुत शरीर, प्रासाद ( महक }) ओर रथ आदिका निर्माण करते हुए उपरन्ध 
होते हँ । मन्व, अथेवाद, इतिहासं भौर पुराणोके द्वारां यहु प्रमाणित होता है अर्थात्‌ इस विषथमें 


मन्त्र, अथवाद, इतिहास ओर पुराण ये सब प्रमाण रहैँ। मकड़ी अपने आप ही तन्तुजका सुजन 
करती है, बगुली शुक्र-वीयंके विना ही ग्भंको धारणं करती है । पदधिनी मी प्रस्थानके साधनकी 
किचित्‌ मी अपेक्षा किए बिनांही एक सरोवरसे दूसरे सरोवरमें प्रतिष्ठित. होती है, वसे ही चेतन 
ब्रह्य मी बाह्य साधनकी अपेक्षा किए विना ही स्वतः ही जगतकी सृष्टिकरेगा। वहु ( वादी ) यदि 
एसा कटे कि ब्रह्यके लिए जोये देव आदि इष्टान्तरूपसे गृहीत किए गये है, वे दा्टान्तिक त्रहमके 
साथ समान नहीं ह, क्योकि देवं आदिका अचेतन चरीर ही अन्य शरीर आदि विभूति उत्पन्न करनेमे 
उपादान है,. चेतन आत्मा नहीं । मकड़ी बहुत. छोटे-छोटे जन्तु मक्षण करती है, इससे उसकी लार 


कटिनताको प्राप्त होकर तन्तु होती है ओर बलाका मेघगजंनके भवणसे गभं धारण करती है । जसे 
वेक एक. वृक्षसे दूसरे वक्ष पर जाती है, वसी पद्मिनी मी चेतनसे प्रयुक्त होकर अचेतन दारीरसे एक 
ताल्बसे दूसरे तालाबको जाती है, परन्तु स्वयं अचेतन होकर अन्य सरमे जानेका व्यापार नहीं करती 
है, इसलिए ये ब्रह्यके दृष्टान्त नहीं है । उसके प्रति कहना चाहिए यह दोष नहीं है, क्योकि कुलाल 
संव्यानन्दी-दीपिका 

% बरह्म अकारणं चेतनत्वे सति असहायत्वात्‌ शदादिश्यून्यकुलखारादिवंत्‌' श्रय कारण नहीं 
है, क्योक्रि- चेतन होकर असहाय है, जसे मृत्तिका आदिसे रहित कुराल आदिर इसका क्षीर 
मादिमे व्यमिचार नहीं है । .परन्तु यह पूवपक्षीकां अनुमान ठीक नहीं है, क्योकि श्रह्म कारणं चेतनसवे- 
सति असहायत्वात्‌ देवादिवत्‌' श्रह्य कारण है, क्योकि चेतन होकर असहाय है जैसे देव आदि हँ । 
वक्ति अनुमानको दु षित करनेके लिए यह सत्प्रतिपक्ष अनुमान दै ॥ २५॥ 


अधि० ९ स्‌० २६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित २३८७ 


तस्मान्नैते ब्रह्मणो दष्रन्ता इति, तं पति बयात्‌-नायं दोषः, कुलालादिषष्टान्तवेलक्चण्यमा- 

चरस्य विवक्षितत्वादिति) यथा हि कुखालादीनां देवादीनां च समाने चेतनत्वे कुलाखदयः 

कार्यारम्मे बाह्यं साघनमपेक्चन्ते न देवादशथः, तथा बह्म चेतनमपि न बाद्यं स!धनमपेक्षिष्यत 

इत्येतावदयं देवाद्यद(दरणेन विवश्चामः। तस्मादयथेकस्य सामथ्य दषं तथा सवषामेव 
वितुम्हतीति नास्व्येकान्त इत्यभिप्रायः ॥ २५ ॥ 


( ९ कृतस्नप्रसक्त्यधिकरणम्‌ सू० २६-२९२ ) 


कत्स्नप्रसक्तिनिरवयवसवशब्दकोपो वा ॥२६॥ 


पदच्छेद कृत्स्नप्रसक्तिः, निरवयवत्वशब्दकोपः, वा । 

सू ्राथं--(इत्स्नप्रसक्ति :} यदि निरवयव ब्रह्मका परिणाम हौ तो सम्पूणं बह्यका कयं रूपसे 
परिणाम प्रसक्तं होगा, (निरवयवत्वशन्दकोपो वा) यदि एक अंशसे परिणाम हो, तो ब्रहाके सावयव - 
होनेसे निष्कल ' ईत्यादि ब्रह्मो निरवयव प्रतिपादक श्र तियो साथ विरोध होगा । इस तरह दोनों 
प्रकारसे ब्रह्म अनित्य हो जायगा, इस किए ब्रह्य जगतुका उपादानकारण नहीं हो सक्ता । 

ॐ चेतनमेकमदितीयं ब्रह्य क्चीरादिवर्‌ वादिवश्चानपेक्ष्य ब!द्यसाचनं स्वयं प्रिणम- 
मातं जगतः कारणमिति स्थितम्‌ शाखाथपरिश्रुदये तु पुनराक्षिपति। कृत्स्नप्रसक्ति 
कृत्स्नस्य ब्रह्मणः कायंरूपेण परिणामः प्रप्नोति, निरवयवत्वात्‌। यदि बह्म पृथिव्यादिवत्स(- 
वयवमरभविष्यत्‌, ततोऽस्येकदेशाः पयणंस्यदे कदे शश्चावास्थास्यत्‌। निरवयवं तु ब्रह्म॑ श्चति 
भ्यो ऽव गम्यते-'निष्करूं निष्क्रियं शान्तं निरवद्यं निरञ्जनम्‌" {ते ६।१९), "दिन्यो द्यमूतेः पुरुषः स 
बाह्याभ्यन्तर द्यजः ( सु° २।१।२ ), इदं महद्धतमनन्तमप।रं विज्ञानघन एवः ( बरू° २।४।१२ ) 


आदि दशन्तोसे केवल व लक्षण्यमात्र विवक्षित है। जसे कुलाल आदि ओर देव आदिमे चेतनत्व समनं 
होनेपर मी कुला आदि कायंके आरम्ममे बाह्य साधनोको अपेक्षा रखते हँ ओर देव आदि नहीं 
रखते । उसी प्रकार चेतन ब्रह्म भी बाह्य साधनों को अपेक्षा नहीं करेगा, बस इतना ही हम देव 
आदि उदाहरणोसे कहना चाहते है । इसलिए जसे एक की सामथ्यं देखी गई होः उसी -प्रकार सबकी 
सामथ्यं होनी चाहिए, एेसा अव्यभिचरित नियम नहीं है, यह अमिप्राय रहँ ।॥ २५॥ 

एक अद्वितीय चेतन ब्रह्य दूष आदि भौर देवादिके समान बाह्य साधनोको अपेक्षां किए विना ` 
हो स्वयं परिणत होता हुआ जगत्‌का कारण है, यहु सिद्ध हुजा । परन्तु शास्त्राथको परिुद्धिके किए. 
पुनः आक्षेप करते हैँ--कुर्स्नप्रसक्तिः' यदि ब्रह्मको जगत्‌का कारण मानें तो सम्पूणं ब्रह्मका कायूपसे 
परिणाम प्राक्त होता है, क्योकि वह्‌ निरवयव है । यदि ब्रह्य पृथिवी आदिक समान सावयव होता, तो 
उसके एक देशका परिणाम होता भौर एक देश परिणाम रहित होता । परन्तु ब्रह्य तो “निष्कलं ० 
( जो कलाहीन-अवयव रहित, निष्क्रिय, शान्त, दोषरदित भौर निरञ्जन है ) "दिग्यो० ( वहु अक्षर 
ब्रह्म निर्वय ही दिव्य, अमृतं, पुरुष, बाहर भौर मीतरमे विद्य भान ओर जन्मरहित है ) "शदं महद्‌०' 
( यहु महानु, परिनिष्पन्न, अनन्त, अपार ओर विज्ञानघन हीर) "सएष (जो यह नहीं है, यह्‌ 
नहीं है इस प्रकार निषेध द्वारा निदि्ट है, वह्‌ आत्मा है ) "अस्थूरूम० (जो स्थर नहीं, अणु नहीं है) 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® वेदान्त सिद्धान्तमे विवतवाद है परिणामवाद नहींदै, ेसा निणय करनेके लिए इस 

मधिकरणकरा आरम्म दै । आरम्मं अधिकरणे कायकारणका अनन्यत्व प्रतिपादित है, ससे व्ञेषिक 


आदिके समान ब्रहमावादीको आ पम्मवाद अमिप्रेत नहीं दै, किन्तु क्षीर दधि न्यायसे परिणामवाद धभि- 
-प्रेत है, एसा समश्यकर पूवंपक्षी “कृत्स्नप्रसक्तिः' आदिसे चद्का करते हैँ ।। २३॥ 


३८८ ब्रह्मसूञज्ज-शाङ्रभाष्य | अ० २पा०र९ 


“स एष नेति नेत्यात्मा" ( लरू° ३।९।२६ ), "अस्थूरमनणु' (ज्र° ३।८।८} इत्याद्याभ्यः सवंविरोष- 
प्रतिषेधिनीभ्यः। ततद्चेकदेश्ापरिणामासंभवात्कृस्नपरिणामप्रसक्तो सत्यां मूलोच्छेदः 
प्रसन्येत । द्र्टन्यतोपदेशानथंक्यं चापद्येत, अयत्नदष्ठत्वात्कायंस्य, तदृन्यतिरिक्तस्य च 
ब्रह्मणो ऽसंभवात्‌, अजत्वादि राब्दकोषश्च। अथेतदोषपरिजिदहीष्रया सावयवमेव ब्रह्माभ्युप- 
गम्येत, तथापि ये निरवयवत्वस्य प्रतिपादकाः शब्दा उदाहतास्ते प्रकुप्येयुः । सावयवत्वे 
चानिव्यत्वप्रसङ्ग इति । सवंथायं पक्षो न घटयितुं इक्र द्त्याश्िपति ॥ २६ ॥ 


भ्रतेस्तु शब्दमूलत्वात्‌ ॥ २७ ॥ 

पदच्छेद- ध.तेः, तु, शब्दमूलत्वात्‌ । 

सूजाथं-- तु" न्द पूवंपक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( श्रुतेः ) भियं देवतैक्षत" इत्यादि श्रृतिमे 
ब्रह्य जगत्‌का उपादानकारण कहा गया है, ओर (तावानस्य महिमा" इत्यादि श्रुतिसे ब्रह्यकी कासे 
पृथक्‌ सत्ता कही गई है, अतः ब्रह्मका सर्वात्मना कायंरूपसे परिणाम नहीं हो सकता, पूर्वह्त युक्तिसे 
शरतिका बाध मी असंमव है, { अन्दमुकत्वात्‌ ) क्योकि ब्रह्य श्रुतिमूलक है । 

% तुदब्देनाक्षेपं परिहरति । न खस्वस्मत्पक्षे कथिदपि दोषोऽस्ति । न तावत्कृस्न- 
प्रसक्तिरस्ति। कुतः? श्रतेः । यथेव हि बरह्मणो जगदुत्पत्तिः ध्यते, एवं विकार्यतिरेकेणापि 
ब्रह्मणो ऽवस्थां धयते, प्रकतिविकारयोमेदेन व्यपदेशात्‌, सेयं देवतेक्षत हन्ताहमिमास्तिसो 
देवता अनेन जीवेनास्मनाऽनुभ्रविङ्य नामरूपे व्याकरवाणिः ( छा - ६।३।२ ). इति "तावानस्य महिमा 
ततो ज्यायांश्च पुरुषः पादोऽस्य सर्वा भूतानि त्रिपादस्याख्तं दिवि' (छा० ३।१२।६) इति चेवंजातीय- 
कात्‌, "सता सोम्य तदा संपन्नो मवति" ( छा० ६।८।१ ) ईति सखुषुतिगतं विदोषण- 


इत्यादि सवं विशेष प्रतिषेधक श्र तियोसे निरवयव अवगत होता है। इससे एक देशक परिणामका 
असम्भवं होनेसे सम्पण ब्रह्यकै परिणामकी प्रसक्ति होनेपर मूलका ही उच्छेद प्रसक्त होगा । गौर 
[ आत्मा वा अरे द्र्म्यः ] व्रश्ग्यतोपदेद्च मी अनथक हौ जायगा, क्योकि कायं तो विना .यल्नके दिखाई 
देता दहै, ओर कायसे सिन्त ब्रह्मका संमव नहीं दै, तथा त्रके लिए अजत्व प्रतिपादक घ्र्‌तियोका 
बाध हो जायगा । यदि इस दोषकी परिहारकी इच्छासे बरह्यको सावयव स्वीकारकरें तो ब्रह्मको 
निरवयव प्रतिपादक जो उदाहूतश्रतियां दहै, वे बाधित हो जायगी, सावयव मानें तो. अनित्यत्वका 
प्रसंग है, इस प्रकार पूवंपक्षी आक्षेप करते है कि यह्‌ पक्ष स्व॑था संगत नहीं हो सकता है ॥ २६ ॥ 
सूत्रकार तु" शब्दे आक्षेपका परिहार करते है । वस्तुतः हमारे पक्नें कोई मी दोष नहीं है, 
कंयोकरि सम्पूणं ब्रह्धका -कायंरूपमे परिणाम प्रसक्त नहीं है, किसे ? इससे कि एेसीश्रतिहै। जिस 
प्रकार ब्रह्मसे जगत॒की श्रुति है, उसी प्रकार कायंसे मिन्न ब्रह्मकी अवस्थिति श्रुति भी है । क्योकि "वेयं 
देवतैक्षत ० ( उस सत्‌ संज्ञक देवतानि ईक्षण किया, भँ इस जीवात्मरूपसे इनं तीनों देवतामेमिं 
अनुप्रवेशकर नामं ओर रूपकी अभमिग्यक्ति करूं ) ओर तावानस्य °` ( उतनी ही इस गायत्री संज्ञक 
ब्रह्मकी महिमा है, तथां [ निविकार ] पुरुष इससे भी उक्कृष्ट है । सम्पूणं भूत इसका एक पाद हैँ 
मौर इस निविकार पुरुषके तीन पाद अमृत प्रकाशमय स्वात्मामें स्थित हैँ ) इस प्रकारकी श्रुतिसे कायं 
ओर कारणंका भेदसे व्यपदेश है । इसी प्रकार हृदय आयतनत्व वचन (सवा एष आत्मा हृदि } 
से भौर सत्‌के साथ सम्पत्ति-एेक्य वचनसे मी कायं ओर कारणका भेदसे व्यपदेश है। यदि सम्पूण 
ब्रह्म कायरूपसे उपयुक्त ( परिणत ) हो, तो सता सोम्यऽ' ( हे सोम्य ! उस समय यह सतु-ब्रह्मके 
साथ सम्पन्न हौ जाता है ) यह सूपुक्षि. गत विशोषण ( तदा ) अनुपपन्न होगा, क्योकि वित ब्रह्मे 
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अनुपपन्न स्यात्‌, विकूतेन बरह्मणा नित्यसंपन्नत्वादविङतस्य च ब्रह्मणोऽभावात्‌ ! तथेन्द्र 
यमोचरत्वप्रतिषेधाद्‌ब्रह्मणो विकारस्य चेन्द्रियगोचरत्वोपपत्तेः तस्मादस्त्यविक्ृतं ज्य । 
नच निरवयवत्वशब्दव्य(कोपोऽस्ति, ध्रयमाणत्वादेव निरवयवत्वस्याप्यभ्युपगम्यमान- 
त्वात्‌। राब्दमूरं च ब्रह्म शाब्दश्रमाणकं  नेन्द्रिथादिश्रमाणकं तद्यथारब्दमभ्युपगन्तभ्यम्‌ । 
काब्दश्चोभयमपि ब्रह्मणः प्रतिपादयत्यङृ्स्नप्रसक्ति निरवयवत्वं च । रोकिकानामपि मणि- 
मन््ोषयिप्रभ्रतीन। देशकाटनिमित्तवैचित्यवश्ाच्छक्तयोविरूद्धानेकका्यंविषया टदयन्ते । 
ता अपि तावन्नोपदेश्मन्तरेण केवटेन तकंणावगन्तं शाक्षयन्ते--अस्य वस्तुन णएतावत्य 
पतत्सष्टाया एतदविषया एतसप्रयोजनश्च शक्तय इति । किमुताचिन्त्यस्वभावस्य ह्मणो 
रूपं विना शाब्देन न निरूप्येत तथा चाहुः पौसणिकाः-अचिन्त्याः खलु यै मावा न तांस्तकण 
योजयेत्‌ । प्रकृतिभ्य;परं यच्च तदचिन्त्यस्य रक्षणम्‌ ॥* इति । तस्माच्छन्दमूक एवातीन्द्रिया- 
थंयाथास्म्याधिगमः। ननु शब्देनापि न इाकयते विरुद्धोऽथंः प्रत्याययितुं च बह्य परिणमते 
नच कृत्स्नमिति । यदि निरवयवं ब्रह्म स्यान्नेव परिणमेत । छृर्स्नमेव वा परिणयेत.। अथ 
केनचिद्रपेण परिणमेत केनचिचावतिष्ठे तेति रूपभेदकस्पनात्सावयवमेव प्रसज्येत । क्रिया- 
विषये हि अतिरात्रे षोडरिनं गृह्णाति "नातिरात्रे षोडशिनं गृह्णाति इत्येवंजातीयकायां विरोध- 
प्रतीतावपि विकस्पाश्रयणं विसेघपरिहारकारणं भवति, पुरुषतन्जत्याच्चायुष्ठानस्य । इह 
तु विकल्पाश्रयणेनापि न विरोघपरिहारः संभवति, अपुरुषतन्तत्वादर स्तुनः। तस्मादुदुघं- 
रमेतदिति । नैष दोषः, अविद्याकट्पितरूपमेदाभ्युपममात्‌ । नद्याविद्याकटिपतेन रूपभेदेन 
सावथवं वस्तु संपद्यते । नहि तिभिरोपहतनथनेनानेक इव चन्द्रमा दद्यमानोऽनेक एव 
साथ नित्य सम्पन्न है मौर अविकृत ब्रह्यका अमवरहै। उसी प्रकार ब्रह्मे इ स्रिय विषयत्वका प्रतिषेव 

है मौर विकारमें इन्द्रिय विषयत्वकी उपपत्ति होती है, इससे सिद्ध होता दै ब्रह्म अविकृतहै, भौर 
इस प्रकार ब्रह्यक्ो निरवयव प्रतिपादक श्रुतिका बाध भो नहीं होता, क्योकि घ्रूयमाण होनेमे ही निरव- 
यवत्वको भी स्वीकार करना चाहिए, ब्रह्मं धुतिमूलक-श्रुतिप्रमागक है ` इद्द्रियादि प्रमाणक नहीं दै, 
इसकलिर्‌ श्रुतिके अनुसार उसे स्वोकार करना चाहिए । भ्रति ब्रह्मका असम्पूणं कायं प्रसक्ति ओर 
निरवथवत्व दोनों भी प्रतिपादित करती है । खौकिक मणि, मभ्व, ओषधि आदिकी शक्तया भी देथ. 


काल भौर निमित्तके वंलक्षण्यसे परस्पर विरुद्ध अनेक कायंविषयक देखी जाती हैँ । वे शक्तियाँ भी 
उपदेशके विना केवल तकसे नहीं जनी जा सकतीं कि इस वस्तुमे इतनी शक्तियाँ है, इसके ये 
सहायक कारण हैँ यहु कायं है ओर यह्‌ उनका प्रयोजन है । अचिन्त्य प्रभाव विशि ब्रह्मे स्वरूपका 
रुतिके विना निरूपण न हो सके, तो इसमें आर्चयं क्था है । उसी प्रकार अचिन्त्याः खलु०?(जो पदाथं 
अचिन्त्य हैँ -उनमे तकः नहीं करना चाहिए । जो प्रकृतिसे पर है वही बचिन्त्यका स्वरूप है } 
पौराणिक मो कहते हँ । इसक्एि अतीन्द्रिय अके यथायं स्वर्पक्रा अधिगम श्रुतिमूकक ही दै । 


परन्तु निरवयव ब्रह्म परिणव होता दै किम्तु सम्पुणं नही, इस प्रकार विरूढ अ्थंकौ प्रतीति श्रूतिसे मी 
नहीं कराई जा सकती । यदि ब्रह्य निरवयव हो, तो परिणत ही नहीं होगा अथवा होगा तो सम्पूणं ही 


होगा । यदि पेसा मना जाय कि कितो .एकरूपसे परिणत होता है | ओर किसी एकरूपसे अवस्थित 
रहता दै, तो इस प्रकार रूप भेदको कल्पनापे त्र्य सावयवहो हो जायगा । क्रिधाके विषयमे वो 
'मतिरात् नामक यागमें षोडश्ची पात्रका ग्रहण करे, अतिरात्रे षोडशीका प्रहूण न करे' इस प्रकारकी 
विरुद प्रतीतिमें मी विकल्पा आश्रय विरोध परिहारका कारण होता, क्योकि अनुष्ठान पुरुषके 
भधीन है । परन्तु यहाँ तो विकल्पके आश्रयणे मी विरोध परिहारा संमव नहीं है, क्योकि वस्तु 
परुषके बधीन नहीं है, इसलिए यहं ( श्रुति प्रामाण्य ) दुघंट है । 

सिद्धान्ती--यह्‌ दोष नहीं दै, क्योकि अविद्या कल्पित रूपभेद स्वीकार किया गथाहै । 
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भवति । अविद्याकटिपतेन न नामरूपटरक्षणेन रूपभेदे न व्याङताव्याकृतात्मकेन तच्वान्य- 
 त्वाभ्यामनिवंचसीयेन ब्रह्म परिणामादिसर्वव्यवहारास्पदत्वं प्रतिपद्यते । पारमार्थिकेन 
च रूपेण सर्व॑व्यबहारातीतमपरिणतमवतिष्ठते। वाचारम्भणमाज्रत्वाच्याविद्याक दिपतस्य 
नामरूपभेदस्येति न निरवयवत्वं ब्रह्मणः कुप्यति । न चेयं परिणामशध्रतिः परिणामप्रति 
पादनार्था, तत्प्रतिपत्तौ फलानवगमात्‌। सवव्यवहारहीनन ह्यात्मभावप्रतिपादनार्था 
त्वेषा, तत्प्रतिपत्तौ फलावगमात्‌ ! स एष नेति नेत्यात्मा इत्युपक्रम्याह-अमयं बे जनक 
पराक्षोऽसिः ( च्रु° ४।२।९ ) इति । तस्मादस्मत्पक्चे न कथिदपि दोषप्रगज्गोऽस्ति ॥ २७ ॥ 


भस्मनि चेवं विचित्राश्च हि॥ २८ ॥ 
पदच्छेद्‌- आत्मनि, च, एवम्‌, विचित्राः, च, हि । 
सूज्ाथ-( हि ) क्योकि ( आत्मनि ) भन तत्न रथा न रथयोगा इत्यादि श्र तिमे स्वप्नद्रश 
एक आत्माभे ( विचित्राः ) अनेक प्रकारक सुष्टिथां कही गई है, (च) ओर लोकमे एक रेन्द्रजालिकरमे 
उसके स्वरूपके नास हए विना विचित्र सृष्टि देखी जाती है, ( एवम्‌ ) इस प्रकार ब्रह्मे मी विचित्र 
सृष्टि हो सकती है । 


अपि च नवाज विवदितव्यम्‌-कथमेकस्मिन्बह्मणि स्वरूपानुपमदनेवानेकाकारा 
सृष्टिः स्यादिति । यत आव्मन्यप्येकस्मिन्स्वप्नटरि स्वरूपायुपमदनेवानेकाकारा सृष्टि 
 पठ्यते--न तत्र रथा न रथयोगा न पन्थानो मवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः स॒जते' ( ब° ०।३।१० ) 
इत्यादिना ! खोकेऽपि देवादिषु मायान्यादिषु च स्वरूपानुपदं नेव विचित्रा हस्त्यश्वादि 
च्रयो टदयन्ते। तथेकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपाजुपमदनेवानेकाकारा खष्टिमिविष्यतीति ॥२८८॥ 


सपक्दोषाच्च ॥ २९ ॥ 


दच्येद-स्वपक्नदोषात्‌, च । 


. अविद्या कल्पित रूपमेदसे वस्तु सावयव नहीं हो जाती, जंसे तिभिर दोषसे दूषित नेत्र दवारा चन्द्रमा 
अनेक-सा हद्यमान होनेपर मी अनेकं नहीं हो जाता, वसे अविद्यासि कल्पित नामं रूपात्मक, व्यक्त 
मौर अन्यक्तरूप, सत्‌ भौर असतुसे विलक्षण अनिवंचनीय ` रूपभेदसे ब्रह्म परिणामादि सब व्यवहारोका 
आश्रय होता है । परन्तु पार्माथिकरूपसे सब ॒व्यवहारोसे अतीत ओर परिणाम रहित अवस्थित है। 
अविद्या कल्पित नाम, रूप भेद तो केवर वाचारम्मण मात्र है, इससे ब्रह्मम निरवयवत्व बाधित नहीं 
है । यह्‌ परिणामश्र ति परिणाम प्रतिपादनके किए नहीं है, क्योकि उसफे ज्ञानसे फल अवगत नहीं 
होता, किन्तु यहु श्र ति सवन्यवहार शत्य ब्रह्यात्ममाव प्रतिपादन करनेके किए है, क्योकि उसके ज्ञानसे 
फ अवगत होता है । “स एष नेति नेव्यारमा' इस प्रकार उपक्रम कर अभयं वं जचक०' ( है जनकं | 
निस्सन्देह्‌, तुम अमय-ब्रह्म पदको प्राप्त हुजादहै) रेषा कहादहै। इसलिए हमारे पक्षमे कोई मी 
दोष प्रसंग नहीं है ॥ २७ ॥ 
ओर इस विषयमे मी विवाद नहीं करना चाहिए कि स्वरूपका नरि हुए विना एक ब्रह्मम 
अनेक प्रकारकी सृष्टि किस प्रकार होगी, क्योकि न तत्र रथा०' (स्वप्ने न रथै, न अश्वैः नमागं 
४५८ तु स्वप्न द्रष्टा रथ, अश्च ओर उनके मार्गोकी रचनां कर रेता है } इत्यादि श्रुतिसे स्वप्नद्रष्टा एक 
आत्मामे मी स्वरूप नाश हुए विना अनेकं प्रकारक सृष्टि प्रतिपादित दहै । लोकमे भौ देव आदि ओर 
मायावी आदिमं स्वरूप नाच्च हुएविना ही हस्ति, अश्च आदि विचित्र सृष्ट्यां देखी जती है, उसी 
प्रकार एक ब्रह्यमे भी स्वरूप ताश्च हुए विना ही अनेक प्रकाखी सृष्टि होगी ॥ २८ ॥ 
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सूत्राथं--भौर सांख्य आदिके पक्षमे मी यह्‌ दोष है, केवर हमारे पक्षमे दोष गाना उचित 
नही, इसरिए ब्रह्मकारणत्ववाद उपपन्न है । 
® परेषएमप्येष समानः स्वपक्षे दोषः । प्रधानवादिनोऽपि हि निरेवयवमपरिच्छिन्नं 
शब्दादिहीनं प्रानं सावयवस्य परिच्छिन्नस्य चब्दादिमतः कायस्य कारणमिति स्वपक्चः। 
तत्रापि. कृत्स्नप्रसक्तिनिरवयवत्वात्प्रधानस्य. प्राप्नोति, निरवयवत्वाभ्युपगमकोपो 
वा। नयु नेव तेनिरवयवं प्रधानमभ्युपगम्यते, सच्वरजस्तमांसि चयो गुणा नित्या- 
स्तेषां साम्यावस्था प्रधानं तेरेवावयवैस्तत्साचयवभिति । नेवंजातीयकेन सावय- 
वत्वेन प्रङृतो दोषः परिहतं पायते । यतः स्वरजस्तमसामप्येकेकस्य समानं निर 
वयत्वम्‌ । एकेकमेव चेतरद्वयायुगरृहीतं सजातीयस्य प्रपञ्चस्योपादानमिति समान- 
त्वारस्वपश्चदोषप्रसङ्गस्य। तर्काप्रतिष्ठानात्सावयवत्वमेवेति चेत्‌- एवमप्यनित्यस्वा- 
दिदोषप्रसङ्गः। अथ शक्तय एव कायंवेचिभ्यसूचिता अवयवा इत्यभिप्रायः, तास्तु 
बरह्मवादिनोऽप्यविरिटाः । # त्थाणुवादिनोऽप्यणु र ण््रन्तरेण संयुल्यमानो निरवय- 


थ वादियों ( पूर्व॑पक्षियों ) के भी पक्षमे यह .दोष समान दहै, क्योंकि प्रधानवादीका भी 


छ्षपना पक्ष यह्‌ है किं निरवयव, अपरिच्छिन्न शब्दादि रहितः प्रधान सावयव, परिच्छिन्न, शब्दादि युक्त 
कायंका कारण हैः । उसके मतमें मी निरवयव होनेसे सम्पूण प्रधानका-कायरूपमे परिणाम प्रसक्त होगा 


अथवा प्रधानके निरवयवत्वके स्वीकारका बाध होगा । परन्तु उन्होने प्रधानको निरवयव स्वीकार नहीं 
करिया है। सत्त्व, रज गर तम तीन नित्य गण है, उनकी साम्यावस्था ही प्रधान है, उन्हीं गुणरूप 
अवयवोसे प्रधान सावयव है । इस प्रकारके सावयवत्वसे प्रकृत दोषका परिहार नहीं किया जां सकतां 
क्योकि सत्व, रज भौर तममे भी प्रत्येकका निरवयत्व समन है । एक एके ही गुण अन्य'दो गुणोंसे 
अनुग्रहीत-युक्तं होकर सजातीय प्रपन्चका उपादान है, इस प्रकार स्वपक्षमे दोष प्रसङ्ख समान रहै । यदि 
यह्‌ कहौ कि तकके प्रतिष्ठित न होनेसे सावयवत्व है, तो ेसा होनेपर मी अनित्यत्व दोष प्रसद्ध है । यदि 
यह्‌ अभिप्राय हो कि कायंके वचित्रयसे सूचित शक्तियाँ ही अवयव है, वे तो ब्रह्मवादीके लिए भी समानहैं। 


सत्यानन्दी दी 
# “य श्चोमयोःसमो दोषः परिहारोऽपि ताद्शः' ( जो दोष दोनों पक्षोमे समान है, .उसका 


परिहार भी समान है, इस त्रिषयमे केवर एक पक्षसे प्रश्न करना उचित नहीं है ) यह्‌ न्यायहै। यदि 
प्रधानको निरवयव माने, .तो उसका महदादि कायंरूपसे सम्पूण परिणाम हो जानेके कारण कायं कारण 
दोनोकां ही उच्छेद हो जायगा । इस दोषंकी निवेत्तिके किए यदि प्रधानको सावयव मानें तो उसे निर 
वयव भानना वाधित हौ जायगा ओर अनित्यत्व प्रसक्त होगा । गुणोको साम्यावस्था प्रधान है, वह 
साम्यावस्था .गुणोका विकार है कि समदाय ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं दै, क्योकि वह॒ विकार होनेसे 
मल प्र ¢ ही नहीं होगी । यदि दुसरा पक्ष माने, तो प्रपन्चका अमाव हौ जायगा, क्योकि समुदाय कोई 


वस्तुं नहीं है । यदि निरवयव गुण ही त्रिविध परिणामोकी; प्रकृति मनं, तो सम्पृणरूपसे परिणत हनेपर 
म्‌लोच्छंद | तदवस्थ है । यदि प्रत्येक सत्त्व. आदि गुण ' अन्य दो गुणोके साथ निरवयव होकर उपादानं 


हो, तो सम्पुणंह्पसे परिणाम होनेपर पुनः म्‌लोच्छद है । उस दोषसे मुक्त होनेके किए यदि मृत्तिकाके 
समान सावयव मानें, तो उसके एक देशका परिणाम तो हौ सकता है, परन्तु निरवयवत्वका बाध ओर 
भनित्यत्व दोष पूव वृत्‌ ही विद्यमान हैँ । यदि कहो -कि गुणोके अवयव तन्तुओके समान आरम्मक नहीं 
होते, किन्तु कायके त्र लक्षण्यसे अनुमित उनमें वतमान शक्तियां आरम्भक होती दहै, तोहम भी रेसां 
कहते हँ कि.मायिक -शक्तियोद्ारा ब्रह्य मी सावयव्‌-सा है । 

# दो परमाणु मिलकर इयणुक ओर तीन दयण॒क मिलकर त्यणुकेका आरम्म होता दै। 
यहु वशेषिकोंकी प्रक्रिया द । निरवयव दो परमाणुओंका संयोय व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्य वृत्ति ? 


२३९२ व्रह्मद्ध्र-शाङर भाष्य | अ०रपा०्१ 


वत्वाद्यदि कात्सन्यैन संयज्येत, लतः प्रथिमानुपपत्तेरणुमात्त्वप्रसङ्गः । अथै करेन 
संयुज्येत, तथापि निरय बत्ताभ्युएगमकोप इति स्वपश्चेऽपि समान्‌ एष दोपः । समानः 
त्वाच्च नान्यतर स्पिन च पक उपश्येप्नध्यो पवति। परिहतस्तु ब्रह्मवादिना स्वपक्षे दोषः ॥२९॥ 
( १० सचोपेताधिकररणम्‌ स्‌० २०-२९१ ) 
सर्वोपेता च तदशेनात्‌ ३०॥ 
पद्च्डेद--सवपिता, च, तदशनात्‌ । 
सूजाथं- (च) गौर ( सवेपिता ) परादेवता सवंशक्ति युक्त है, ( तद्‌ रंनात्‌ ) क्योकि सवं- 
कर्मा सवेकाभः" इत्यादि श्रुतिनं उसका सवंशचक्ति योग देखा गया हे । 
एकस्यापि वह्यणो विचिचश्चक्तियोगादुपपद्यते विचित्रो विकारप्रपश्च इप्युक्तम्‌। 
तत्पुनः कथमवगम्यते-चिचिदाक्तियुक्तं परं ब्रह्मेति ? तदुच्यते--स्वोपेता च तदश 
नात्‌ सवक्षक्तियुक्ता च परया देवतेतयभ्युपगन्तव्यम्‌ । कुतः { तद शनात्‌ । तथा हि 
ददायति श्चतिः सर्व॑द्छक्तियोगं परस्या देवतायाः--'सवंकमां सवकामः सवगन्धः सवरस 
सवमिदमभ्यात्तोऽवाक्यनादरः ( छा० ३।१४।४ ), (सत्यकामः सत्यसंकस्पः? ( छा० ८।७।१ ) 
भ्यः स्वक्तः सवेवित्‌' { मुण्ड ० १।१।९.), "एतस्य वा अक्षरस्य प्रश्ञासने गां सूर्याचन्द्रमसौ विष्टतौ 
तिष्ठतः ( च° ३।८।९ ) इत्येवंजातीयका ॥२०॥ 
पि ररणत्वान्नेति चेत्तदुक्तम्‌ ॥३१।। 


पद च्छेद्‌-विकरणत्वात्‌, न, इति, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 


इसी प्रकार अणुवादीके मतमे भमी एक.अणु दुसरे अणुसे संयुक्तं होता हुआ निरवयव होनेसे गदि 
सम्पूणंरूपसे संयुक्तं हो, तो प्रथिमा-अधिक परिणामक अनुपपत्ति होनेके कारण उसमे अणुमात्रत्वका 
प्रसंग होगां । यदि एक देश्वसे सयुक्त हो, तो मी निरवयवत्वाभ्युपगम बाधित हौ जायगा, इस प्रकार 


स्वपक्षमे मी यह्‌ दोष समरन दै । दोनोके समान होनेपर दोमें से एक .पृक्षपर ही आक्षेप करना योग्य 
नहीं है । ब्रह्मवादीने तो अपने पक्षम दोषका परिहार कर दिया है ॥२९॥ 


यह्‌ कहा गया है कि एकं ब्रह्मका मी विचित्रशक्तिकि योगसे विचित्र कायं प्रपश्च उपपन्च होता 
है । परन्तु यह्‌ कंसे अवगत हो कि परब्रह्म विचित्र क्ति युक्त है ? उसे कहते है--“सवपिता च तदशंनात्‌' 1 
परदेवता सवंशक्त युक्त दै, एेसा स्वीकार करना चाहिए, किससे ? इससे कि श्वतियोमे एेसा देखा गया 
(प्रतिपादित) है, जंसे कि सव कर्मा० (जो सवंकर्मा, सवंकाम, सवंगन्ध, सवंरस, इस सबको सब ओरसे 
व्याप करनेवाला» वाक्‌ रहित ओर निष्काम है) (सत्यकामः ०* (जो सत्यकाम भौर सत्यसंकल्प है) "य 


सवज्ञः०' (जो सवज्ञ ओर सववित्‌ है) "एतस्य वा०* (है गार्गी | इस अक्षरब्रह्मके ही .शासनमे सूयं ओर 
चन्द्रमा विधत होकर अवस्थित ह) इस प्रकारक श्रुति परा देवतामे सवं्क्तका योग दिखलाती है ॥३०॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रथम पक्षे युक्त नहीं है, क्योकि निरवयव परमाणुओंसे उत्पन्न द्र यणुक परमाण मात्र ही होगा, एक 


परमाणुका दूसरे परमाणुके साथ कसो प्रकार मिलनेपर मी उसमें अधिक परिमाण नहीं हो सकता, 
जसे निरवयव आत्मा, आकार, कारु आक्कि व्याप्त सयोग होनेपर भी उनमें कोईस्थलता नहीं भाती । 
यदि इस दोषकी निवृत्तिके लिए व्याप्यवृत्ति संयोग माने, तो परमाणु सावयव होनेसे अनित्य होगा । 
यदि परमाणुके अवयवोका विभाग करे तो अनंन्तावयवत्व होनेसे सुमेरू ओर सरसोकी समानता भी 
हो जायगी । परन्तु (तुम चोर हो" एेसा किसके कहनेपर “तुम भी चोर हो" इस कथनके समान दोषकी 


समानताका उल्लेख करना. अयुक्त है । मायावादमे तो स्वप्नके समान सबका सामञ्जस्य कियां गया ठै 
इसलिए निरवयव ब्रह्यमे समन्वथका कोई विरोध नहीं है ॥२९॥ 


अधि० ११ सृ० ३२ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकरासहित ३९३ 


सृजाथं--( विकररणत्वात्‌ ) “अचष्चुष्कमध्रोत्रम्‌' इत्यादि श्रतिपे ब्रहम इन्द्रिय रहित प्रतिपादन 


होनेसे (न ) कर्ता नहीं हो सकता । ( इति चेत्‌ ) एेसा यदि कहो, तो ( तदुक्तम्‌ ) इस विषयमे जो 
कहना था, वहु देवादिवदपि लोके" इस सूत्रम कहा गया "है । 


स्यादेतत्‌ -विकरणां परां देवतां शास्ति शास्त्रम्‌-अचश्चष्कमश्रोत्रमव्रागमनः' (बर० 
३।८।८) इव्येवंजातीयकम्‌। कथं सा सव॑शक्तियुक्तापि सती कार्याय प्रभवेत्‌ ? देवादयो 
हि चेतनाः सवदाक्तियुक्ता अपि सन्त आध्यास्मिककायंकरणसंपन्ना पव तस्मे तस्मे 
कार्याय प्रमवन्तो विज्ञायन्ते । कथं च "नेति नेति' (व्र° ३।९।२६) इति प्रत्तिषिद्धस्व॑विरो 
पाया देवतायाः सवंराक्तियोगः संभवेदिति चेत्‌- यद वक्तभ्यं तत्पुर स्तादेवोक्तम्‌ । 
शरुत्यवगाह्यमेवेदमतिगम्भीरं ब्रह्म न त्कावगाह्यम्‌ । नच यथेकस्य सामथ्यं ष्ठं तथा०न्य 
स्थापि सामथ्यंन भवतिव्यपिति नियमोऽस्तीति । प्रतिषिद्धसवंविरोषस्यापि बह्मण 
स्व॑राक्तियोगः संभवतीत्येतदप्यविद्याकतस्पितरूपमेदोपन्यासेनोक्तमेव। तथा च 
दास्रम्‌--'अपाणिपादो जवनो ग्रहीता पर्य॑स्यचक्चुः स शणोत्यकणः' ( श्वे ° ३।१९. ) इत्यकरण- 
स्यापि ब्रह्मणः सव्रंसामथ्ययोगं दरांयति ॥ २१ ॥ 

( ११ न प्रयोजंनवच्वाधिकरणम्‌ सू० ३२-२२ ) 
न प्रयोजनवश्वात्‌ ॥३२॥ 
पद्च्छेद-- न, प्रयोजनवत्वात्‌ । 


सूजाथं-- (न) ब्रह्म जगत्‌का कर्ता नहीं हो सकता, ( प्रयोजनवत्वात्‌ ) क्योकि प्रवृत्ति प्रयोजन- 
वाली होती है । नित्य तृष्ठ होनेसे ब्रह्यका कई प्रयोजन नहीं है । 


अन्यथा पुनदचेतनकतैत्वं जगत आश्चिपति । न खट्ट चेतनः परभात्मेदं जगद्धिस्बं 
विरचयितुमरंति । कुतः ? प्रयोजनवच्वास्पत्तीन।म्‌ । चेतनो हि रोके बुद्धिपूर्वकारी 
पुरुषः प्रवतंमानो न मन्दोपक्रमामपि तावत्परवृ्तिमात्मप्रयोजनानुपयोगिनीमारभमाणो 
ष्ठः । किमुत गुरुतर संरम्भाम्‌ ? भवति च लोकप्रसिद्धशथनुवादिनी श्रतिः- नञा अरे 

यह ठीक है, परन्तु अचक्षुष्कम ०' ( वहं नेत्र रहित, श्रोत्र रहित, वाणी रहित ओरं मन रहित 
है ) इस प्रकारकीश्र्‌ति परा देवताको इद्धि रहित केहती है । वह देवता सवंशक्तियुक्त होनेपर भी 
कायंके लिए किस प्रकार समथं होगा ? देवादि चेतन ओौर सवराक्तं युक्त होते हुए मी आष्यात्मिकं 
शरीर ओर इन्द्ियोसे सम्पन्न होकर ही तत्‌ तत्‌ कायं करनेमे समथं ज्ञात होते है। तो (नेति नेतिः 
इस प्रकार श्र तिसे जिसके सब विदोषोंका प्रतिषेध किया गया है, उस देवतामे सवंशक्तियोगका सम्मव 
कंसे होगा ? एेसा यदि कहो, तो ईस विषयमे जो कना चाहिए वह पहर ही कहा गथा है । यह्‌ 
अतिगम्भीर ब्रह्म श्रतिसे ही ज्ञातव्य है, तके अवगाह्य नहीं है । भौर एकको जसो सामथ्यं देखी 
गई हो, वसे ही.अन्यकी मी सामथ्यं होनी चाहिए, एेसा कोई नियम नहीं है । जिके सन विरोोका 


प्रतिषेध किया गया दहै उस ब्रह्यमे सवशक्तिका योग समव दै, यह शक्तियोग मी अविद्यासे कल्पित 
रूपभेदके उपन्याससे कहा गया है । उसी. प्रकार “अपाणिपादो०' ( वह्‌ हाथ-पविते रहित होकर मी 


वेगवान्‌ ओर ग्रहण करनेवाला है, नेत्रहितं होकर. मी देखता है ओर कणरहितं होकर भी सुनता है ) 
यह्‌ श्रति करण रहित-इन्द्रियरहित मी ब्रह्यमे सवशक्तिक। योग-सम्बन्ध दिखती दै ।॥ ३१ ॥ 


चेतन जगतका कर्ता है, इसपर पुनः अन्य प्रकारसे आक्षंप करते हँ । चेतन परमात्मासे इस 
जगत्‌ मण्डलकी रचना करना युक्त नहीं है, क्यो ? क्योकि प्रवृत्तियां प्रयोजनवाको होती है । छोकर्मे बुद्धि पुवक 
कायं करनेवाला चेतन पुरुष कायंमे प्रवृत्त होता हुआ अपने प्रयोजनके अतुपंोगो अल्प यत्न ॒साच्य 
प्रवत्ति-कामको आरम्म करते नहीं देखा गया है, पुनः गुरुतर-प्रयत्न-साध्य प्रवृत्तिको आरम्म न करे तो 
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सवंस्य कामाय सवं प्रियं भवस्यास्मनस्तु कामाय सर्वं प्रियं मवति" (जु ° २।४।५) इति। गुरुतर 
संरम्भा चयं प्रवृत्तिर्य दृश्चावचप्रपश्चं जगद्विम्बं विरचयितव्यम्‌ । यदीयमपि प्रवृत्तिदचेत 
नस्य परमात्मन आत्मप्रयोजनोपयोगिनी परिकस्प्येत परितक्तत्वं परमास्मनः श्रयमाणं 
बाध्येत । प्रयोजनाभावे वा प्रवत्यभावोऽपि स्यात्‌ । अथ चेतनो ऽपि सन्नन्मत्तो वुद्धशयपसा- 
घादन्तरेणे वात्मप्रयोजनं प्रवतमानो दण्रस्तथा पर प्रार्मापि प्रवतिष्यत इत्युच्येत, तथा 
सति सवक्ञत्वं परमात्मनः श्रुयमाणं बाध्येत ) तस्माददिल्टा चेतनात्सृष्टिरिति ॥२२॥ 
लोकवत्त लीलाकैवल्यम्‌ ।२२॥ 
पदच्छेद- लोकवत्‌, तु, रीलाकुंवल्यम्‌ । 
सूज्राथं--( तु ) राब्द पूरव॑पक्षकी व्यावृत्तिके लिए है । ( लोकवत्‌ ) जपे लोकमे किसी वििष्ट 
पुरुषकी प्रयोजनके विना क्रीडा आदिमे प्रवृत्ति होती देखी जाती है, वसे ही परमात्माकी मी यह्‌ विचित्र 
रचना ( छीलाकंवल्यम्‌ ) प्रयोजनके विना छीलामात्र दै, अतः उक्त समन्वयक्ना विरोध नहीं है । , 
| तुाब्देनाक्षेपं परिहरति। यथा खोके कस्यचिद्‌ाप्तषणस्य राज्ञो राजाभात्यस्य वा व्य- 
तिरिक्तं किचित्पयोजनमनभिसंधायकवलंलीलारूपाः प्रवत्तयः क्री डाविहारेषु मवन्ति.्यथा 
छवासप्रश्वासादयो ऽनभिसंधाय वाद्यं किचित्प्रयोजनं स्वभावादेव संभवन्ति, एवमी 
श्वर स्याप्यनपेक्ष्य किचित्प्रयोजनान्तरं स्वभावादेव केवरं लोखारूपां प्रवत्तिमविष्यति। न 
हीश्वरस्य प्रयोजनान्तरं निरूप्यमाणं न्यायतः श्च॑तितो वा संभवति । नच स्वभावः पयनु- 
योक्तुं हाक्यते। $ यद्यप्यस्माकमियं जगद्धिम्बविरचना गुरुतर संरम्भेवाभाति, तथापि 
समे कहना ही क्या है ? लोक प्रसिद्धिकी इसमे कहना ही क्या है ? लोक प्रसिद्धिक्की अनुवादिनी “न वा अरे०, ( अरे मंत्रे अनुवादिनी “नं वा अरे० ( अरे मंत्रेयी ! सबके प्रयोजनके 
लिए सब प्रिय नहीं होते, अपने ही प्रयोजनके किए सब प्रिय होते है) यह श्रति मीदहै। जो अनेक 
प्रकारके प्रपन्चोसे युक्त जगत्‌ मण्डलकी रचना करनी चाहिए, यह प्रवत्ि गुरुतर-प्रयत्न साच्य दहै । यदि 
यह प्रवृत्ति मी चेतन परमात्माके अपने प्रयोजनकी उपयोगिनी कल्पना की जाय, तो परमात्माभे श्रूयमाण 
परितृप्तत्व बाधित हो जायगा, अथवा प्रयोजनके अमावमे प्रवत्तिका अमावमीहो जाया । यदि कहो 
कि चेतन होकर मी उन्मत्त पुरुष बद्धिके गपराघ-दोषसै विना प्रयोजनके मी प्रवृत्त होता देखा गया हे, 
उसी प्रकार परमात्मा मी प्रवत्तहोगा, तो रेसां होनेपर परम्रात्मामें श्रयमाण सवज्ञत्वका बाधहो 
जायगा, इसलिए वेतनसे सृष्टि असंगत है ॥ ३२ ॥ 1 
तु" शब्दसे पूव॑पक्षीके आक्षेपका परिहार करते हैँ । जैसे लोकम आप्त॑षणावाले एसे किसी 
राजा मथवा मन्त्रीकी क्रीडाक्षेत्रोमें प्रवृत्तियां किसी अन्य प्रयोजनकी अभिलाषा नं कर केवकं लीलारूप 
होती है । जसे उच्छवास ओर प्रशास्त आदि किसी बाह्य प्रयोजनकी इनच्छाके विना स्वमात्रसे ही होते 
है, वसे ही किसी अन्य प्रयोजनेकी अपेक्षाके विना स्वमावसे ईद्वरकी मी. केवल लीलारूप प्रवृत्ति होगी 
क्योकि युक्ति अथवा शरुतिसे ईवरके निरूप्यमाण मन्य प्रयोजनका सम्मव नहीं है । स्वरमावके विषृ्मे 
आक्षेप मी नहीं किया ज। सकता अर्थात्‌ ईश्च रका एेसा स्वृमाव क्यों है? ठेसा आक्षेप करना युक्त नहीं 
है । यद्यपि जगत्‌ मण्डलकी यह विरचना हम खोगोको ग तर-बत्यधिक परिश्रम साध्य-सी प्रतीत होती 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह्‌ सृष्टि मी स्वप्न सृष्टिके समान मायामात्र है। इसकिए "यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" 
इत्यादि युटि प्रतिपादक श्रतियोका ब्रह्मे जगत्कारणत्व प्रतिपादन करनेमे वात्पय नहीं है, किन्तु ब्रह्या- 
त्ममाव (आत्मा ब्रह्य है" प्रतिपादन करनेमे तात्पय है, अतः सृष्टि श्रृतिर्यां निष्फल नदीं हँ । यहु बात 
पहके मी स्पष्टकी गई है, उसको मलना नहीं चाहिए ॥ ३३ ॥ 
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परमेश्वरस्य लीरेव केवरेयम्‌, अपरिमितशक्तित्वात्‌। यदि नाम रोके खी लखास्वपि किचि- 
तसूष्षमं प्रयोजनमुरपरकष्येत, तथापि नेवा किचिःट्प्रयोजनमुस्पेक्षितं शाक्यते, आपसकामश्चतेः। 
प्यप्रबुत्तिरन्मत्तप्रतत्ति्वा, खष्टिश्रु तेः, सवज्ञश्चुतेश्च । न चेयं परमाथ विषया सष्टिश्चति 
अवियाकल्पितनामरूपरग्य वहार गोच त्त्वात्‌, ब्रह्मात्मभावप्रतिपादनपरत्वाचेप्येतद पि नेव 
विस्मतव्यम्‌ ॥ २२६ ॥ 
( १२ वेष्म्यनेध्रण्याधिकरणम्‌ स्‌० २५-२६ ) 
वैषम्यने्ुण्ये न सपिक्षतवात्तथा हि दश्चेयति ॥३४॥ 
पदच्छेद--वषम्यनयु ण्ये, न, सपिक्षत्वात्‌, तथाहि, दशंयति । 
सूजाथं--(वंषम्यनंवृण्ये न) ब्रहयमे विषमता ओर निष्करुणतारूप दोष नहीं है, (सापेक्षत्वात्‌) 


कथो कि वहु जीवोको कर्मानुसार फल देता है अर्थात्‌ कर्मक अपेक्षा रखता है । ( तथाहि दरायति ) 
दसो ब(तको "एष दयेव साधु कमं कारयति" यह्‌ श्रति मौ दिखालातीदहै। 


पुनश्च जगज्जन्मादिहेतुत्वमीश्वरस्याक्षिप्यते, स्थुणानिखननन्यायेन प्रतिक्ञातस्या- 
थस्य ददी करणाय । नेश्वरो जगतः कारणमुपपद्यते । कुतः ? वेषम्यनेघुंण्यप्रतङ्गात्‌।कांि- 
दव्यन्तक्ुखभाजः करोति देवाद्रीन्‌, कांिदव्यन्तदुःखभाजः पश्वादौन्‌, कांश्चिन्मध्यम- 
भोगभाजो मवभ्यादीनिप्येवं रिषम सषि निभिम(णस्येश्वर्स्य रागद्धेषोपपत्ते. । श्रतिस्मु 
ल्यवध।!रितस्वच्छप्वाद्रीश्वर स्वभ।(वविखोपः प्रसज्येत । तथा खल जनेरपि जुगुष्सतं निघण 
त्वमति रत्वं दुःखयोगविघधान।(त्सवेभ्रजोपसंहाराचच प्रसज्येत । तस्मादवेषम्यनेघुण्यप्रसङ्गा- 
. च्रे इत्रः कारणमिव्येव प्राप्ते ब्रूमः वेषम्यनेघुण्ये नेदवरस्य प्रसज्येते। कस्मात्‌ ? सापेश्चत्वात्‌। 
यदि हि निरपेश्चः केवट ईदवरो विषम! खृष्टि निर्मिमीते, स्यतामेतो दोषो-वेषम्यं नेधुण्यं च, 
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नतु निरपेश्चस्य निर्मातित्वमस्ति) सपेश्चो ीदवरो विषमां सृष्टि निर्मिमीते। किमपेश्चतदति 


है, तो मी परमेश्वकी यह केवर लीकाहीहै, क्योकि उसकी राक्ति अपरिमित-अनन्त है । यद्यपि 

लौकिक रीलाओंमे किसी सूष्षमप्रयोजनको उस्प्रक्षा (कल्पना) की जा सक्तो है, तो भी यहां परमात्माके 
विषयमे किसी प्रयोजनकी मी उत्तरेषा नहीं की जा सकती, क्योकि परमेदवर आ्वकाम है एेसी श्रुति 
है । इसी प्रकार अप्रव॒त्ति अथवा उन्मत्तकी-सी प्रवृत्ति मी नहीं है, क्योकि. सृष्टिश्रत्ति ओर सवंज्ञत्व 


श्रतिदहै। ओर यहु सृष्टिश्चति परमाथ विषयक नहींहै, क्योकि अविद्यसि कल्पित नामरूपात्मक 
व्यवहार विषयक है मौर ब्रह्यात्ममावं प्रतिपादन परक है यह मी विस्मरण नहीं करना चाहिए ॥२३३॥ 


ईदवर जगत्‌की उत्पत्ति दिका कारण है, इस प्रतिज्ञात अथको स्थणानिखननं न्यायसे टढ 
कंरनेके किए पुनः आक्षेप किया जाता दहै । रवर जगतूकां कारण उपपन्न नहीं होता, क्यों ? क्योकि वंषम्य 


मौर नधुण्यका प्रसंग होता है। वह कृछको-देवादिको अत्यन्त सुखका मागी बनाता है, कुछको-पशु 
आदिको अत्यन्त दू खका भागी करता है ओर कुखको-मनुष्य आदिको मध्यम मोगका मागी बनाता 


है, इस प्रकार विषम सु्टिका निर्माण करनेवाले ईश्वरम साधारण जनके समान राग, देषकी उपपत्ति 
होनेपे श्र ति, स्मृतिद्वारा अवधारित स्वच्छतादि ईदवर स्वमावका लोप प्रसक्त होगा । इसी प्रकार सब 


प्राणियोको दुःख योगका विधान ओर सम्पूण प्रजाका उपसंहार करनेसे उसमे दुश्जनोसे मी अधिक 
अतिनिन्दित्त निघ णत्व-अतिक्ररत्व प्रसक्त होगा । इसलिए विषमतां ओर निघ णताके प्रसंगसे ईर्वर 


कारण नहीं है । एषा प्राक्च होनेपर हम कहते हँ--वषम्य भौर नधु ण्य ईश्वरमें प्रसक्त नहीं होते, किसे ? 
इससे कि वह सापेक्ष है यदि ईदवर केवल निरपेक्ष होकर विषमं सयुष्टिका निर्माण करता, तो वषम्य 


मौर नेघृ ण्य ये दोष होते । परन्तु वह निरपेक्ष होकर तो निर्माण नहीं करता, प्रत्युत ईदवर सपक्ष होकर 
ही विषम सृष्टिका निर्माण करता है । यदि यह्‌ कहो कि किसकी अपेक्षा करता है? तो हम कहते है कि 
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चेत्‌-घर्मघर्मावपेश्चत इति वदामः। अतः खज्यमनप्राणिघर्माघपपिश्चा विषमा सुष्टिरिति 
नायमीरवरस्थापरयाधः । ईद्वरस्तु पजंन्यवद्‌द्रष्रव्यः। यथा हि पन्यो व्रोहियावादिरष्ठो 
साधारणं कारणं भवति, व्रीहियदादिवेषभ्ये तु तत्तद्री जगतान्येवा ल(धारणनि स्ममर्थ्यानि 
कारणानि भवन्ति, एवमीदवरो देवमनुष्ादि स्रौ साघारणं कारणं भवति । दे वमनुप्यादि- 
वैषम्ये तु तत्तञ्जीवगतान्येवास्ताधारणानि कर्माणि कारणानि भवन्ति, एवमीदवरः सापेक्च- 
त्वान्न वेषम्यैघंण्यामभ्यां दुष्यति। >+ कथं पुनरवगम्यते सापेक्ष ईेदवरो नीचमध्यमोत्तमं 
संसार निरमिमीत इति ? तथा दि दश्णयतिश्चतिः-“एष द्य व साधु कमं कारयति तं यमेभ्यो रोकेभ्य 
उन्निनीषत एष उ एवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीषते" (को० बा० ३।८) इति । "पुण्यो वै पुण्येन 
कमणा मवति पापः पापेन" (चरु° ३।२।१३) इति च। स्प्रतिरपि प्राणिकमंविरोषापेश्चमेवेदवर- 
स्यानुग्रहीतत्वं निग्रहीतत्वं च दशंयति-े यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथेव मजाम्यहम्‌' (म० गी° 
४।११) इत्येवंजातीयका ॥ ३४ ॥ 
न कर्माविमागादिति चेन्नानादितात्‌ ॥२५॥ 

पदच्छेद - न, कमं, अविमागात्‌, इति, चेत्‌, न, अनादित्वात्‌ । 

सूत्राथं--( अविमागात्‌ ) "सदेव सोम्येदमग्र" इत्यादि श्रूपिसे सृष्टिक पूवं भेदका अमाव 
प्रतिपादित है, इससे उस समय (न कमं) कमं नहो था, तो कमक अपेक्षासे विषम सृष्टि कंसे होगी ? 


( इति चेन्न ) एेसा कटो तो नहीं, (. अनादित्वात्‌ ) क्योकि संसार अनादि होनेसे सृष्टि भौर कमका 
बीज ओर अङ्कुरके समानं कायकारणमाव है । इसक्िए कमको अपेक्षासे विषमपृिदै। 


सदेव सोभ्भदमग्र जआसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' ( छा० ६।२।१ ) इति प्राक्सुषेरविभागावः ‡ 


धमं ओर अधसंकी अपेक्षा कस्ता है । सूञ्यमान प्राणियोके धमं भौर अधमंकी अपेक्षासे विषम सृष्ट 
होती है, इसलिए यह ईश्वरका अपराध नहीं है । ईइवरको तो पजंन्यके समान समक्षना चाहिए । जेस 


व्रीहि, यव आदिक शिम पजन्य (मेव } साधारणकारणहै ओरत्रीहि, यव भांदिकी विषमतामें 
तो तत्‌ तत्‌ बनीजगत सामाथ्यं असाधारण कारणहोतीदहै। वसे ही देव, मनुष्यं आदिकी सृष्टिमे ईदवर 


सधारणकारणदहै ओर देध, मनुष्य आदिकी विषमतामेंतो तत्‌ तत्‌ जीवगत कमं असाधारण 


कारण हैं । इस प्रकार ईइवर सापेक्ष होनेप्े वषम्य ओर नषरृण्यसे दूषित नहीं होता । परन्तु यह्‌ कसे 
अवगत हो कि कर्मोकी अपेक्षा रखकर ईदवर नीच ( पशु आदि ) मध्यम (मनुष्य आदि) भौर उत्तम 


( देवं आदि ) संसारका निर्माण करता दहै? उसी प्रकार "एष द्यषव" ( जिसको इस छोकसे उपर ठे 


जाना चाहता है उससे यही (ईश्वर) पुण्य कमं कराता है ओर जिसको निकरष्ट कोक्मे ठे जानो चाहृतां 
है उससे यही पाप कमं करातादहै) ओर पुण्यो वें ( वह पुण्य कमंसे पुण्यवान भौर पापकमंसे 


पापीहोताहै) यहश्रति द्खलाती है । ओर प्राणियोके कमं विकशेषकी अपेक्षासेही ईद्वर अयुग्रह 


ओर निग्रहका कर्ताहै। एेसाथये यथामां०' (जो मृक्षे जिस मावसे मजतेरहै भमी उन्हे वसे ही 
भजता हूं ) इस प्रक।रकी स्मृति मी दिखलाती दहै ॥ ३४ ॥ 


सदेव सोम्य ० -( हे, प्रियदशंन । सृष्टिक एवं यह एक मात्र अद्वितीय सत्‌ ही था ) इसप्रकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® "जनम जन्म यदभ्यस्तं दानमध्ययनं तपः । तेनेवाभ्यासयोगेन तथे वाभ्यसते नरः' ॥ 
( पव-पवं -जन्ममे जिसने जिस दान, अध्ययन ओर तप आदिका अभ्यास क्रिया है, उसी पूर्वाभ्धासके 
 बलसे मनुष्य इस जन्ममें भो तत्‌, तत्‌ दानादिका भभ्यास.करता है) इसकिए ईर किसीसे भी पुण्य-पाप 
नहीं कराता, यदि कराता है तो उसमें भी जीवोके पवंजन्मकृत कमं कारण हैँ । अतः “निरवयं निरञज्नम्‌' 
(ईश्वर दोष रहित निरञ्जन है) इस प्रकार ईश्वरका यह्‌ श्र ति प्रतिपादित लक्षण सवथा युक्तं है ॥२४॥ 


अधि०.१२ सू० ३६ | माषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९.७ 


धारणान्नासिति कमं, यदपेक्ष्य विषमा सृष्टिः स्यात्‌ । ख्य॒ त्तरकाटं हि रायीरादिविभागपेश्चं 
कम, कर्मापेक्षश्च शरीरादिविभाग इतीतरेतराश्रयत्वं प्रसज्येत । अतो विभागादृभ्वं कर्मा 
पेश्च टेभ्वरः प्रवततां नाम । प्रग्विम(गद्धोचिव्यनिभित्तस्य कर्मणो ऽभावात्तव्येव(या सषि 
प्राप्नोतीति चेत्‌-नैष दोषः, अनादित्वात्संसारस्य। भवेदेष दोषो यद्यादिमान्संसार 
स्यात्‌। अनादौ तु संलरे बीजाङ्कप्वद्‌देतुदेतुमद्धावेन कमणः सगंबेषम्यस्य च 
प्र्तिनं विरूष्यते ॥ ३५ ॥ 

कथं पुनरवगम्यतेऽनादिरेषर संसार इति { अत उत्तरं पठति - 


उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च ॥ ३६ ॥ 
पदच्छेद--उपपद्यते, च, अपि, उपलभ्यते, च, । 
सूजराथं--( उपपद्यते च ) संसारक्रा अनादित्व उपपन्न होता है, ( उपलभ्यते च ) ओर 
"धाता यथा पूवंमकस्पयत्‌ इत्यादि श्रुति ओर नकूपमस्यह तथोपरुभ्यते' इत्थादि स्मृत्तिमें संसारका 
अनादित्वे उपलब्ध होता । 

% उपपद्यते च संघार स्यानादित्वम्‌। जदिमच्वे हि संखारस्याकस्मा दुद्धतेमुंक्तानामपि 
पुनः सं सारोद्धतिप्रसङ्गः, अक्ृताभ्यगमव्रसङ्गश्च, सुखदुःखादिवेषम्यस्य निनिमित्तत्वात्‌। 
न येश्वते वेषमभ्यरेतुरिव्युक्तम्‌। न चाविद्या केवखा वैषम्यस्य कारणम्‌, एकरूपत्वात्‌ । 
रागादिकरेशरावासनाश्िप्तकर्मपिश्चा त्वविद्या वेषम्यकरी स्यात्‌ । नच कर्मान्तरेण दारीरं 
संभवति, नच शरीरमन्तरेण कमं संभवतीतीतरोतर{श्रयत्वप्रसङ्धः । अनादित्वे तु बीज 
इरन्यरायेनोपपत्तेनं कश्चिदोषो भवति । उपरभ्यते च संसारस्यान'दिस्वं श्चुतिस्पृत्योः । 
श्र॑तो तावत्‌ “अनेन जीवेनात्मना" ( छा० ६।३।२ ) इति सगप्रमुखे शारीरमार्मानं जी वश- 


सृष्टिक पहर भेदामावका निर्वय होनेसे कम ही नहीं है जिसको अपेक्षाकर विषम सृष्टि हो । शरीरादि 
विमागक्ी अपेक्षा रखने वाला कमं सृष्टिके उत्तरकालमे होता है ओर शरीर आदि विमाग कमपिक्षित 
है, इस प्रकार अन्योन्याश्रय प्रसक्त होगा । अतः विभागके अनन्तर कमक अपेक्षा करनेवाला ईइवर 
सृष्टिमे प्रवृत्त म ही हो, परन्तु विभागक पूवं वंचित्थ निमित्तक क्मंका जमाव होनेसे आथसृष्टितो 
दोनों पक्षमि तुल्य ही प्राक्च होती है । एेसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योकि संसार अनादि है । 
यह दोष तो तब होता जब संसार सादि होता । परन्तु संश्ारके अनादि होनेसे बीज भौर अफुरके 
समान कायं-कारणरूपसे कमं ओर विषमसृष्टिकी प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है ॥ ३५ ॥ 

यह केसे अवगत हो कि संसार अनादि है ? इसपर उत्तर कहते टै- 

संसारका अनादित्व उपपन्न है । यदि संसार सादिहो, तो उसकी अकस्मात्‌ उत्पत्ति होनेसे 
मक्त पुरुषोंका मी पनजन्म प्रसक्त होगा, मौर न किये गये कर्मकरा फल प्राप्त होगा, स्योकि एसी 
परिस्थितिमें सुख दुःखादिकी विषमता अनिमित्तक होगी । यह्‌ कहा शया है कि ईदवर विषमताका हेतु 
नहीं है । एकरूप होनेसे केवल अविद्या मी-विषमताका कारण नहीं है । रागादि क्लेशोको वासनासे 
आकृष्ट कर्मोकी अपेक्षासे अविद्या वषम्य करनेवारी हो सकती है । कमंके विना शरीरका सम्मव नहीं 
जर शरीरके विना कमका सम्मव नहीं, इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष प्रसक्त होगा । परन्तु संसारको 
सनादि माननेपर बीजाङ्ुरन्थायसे [ कमं ओर विषमसृष्टिके कायकारण मावकी ] उपपत्ति होनेतै कोई 
मी दोष नहीं है । संसारका अनादित्व भ्र ति ओौर स्मृतिमे उपलन्ध है । श्रतिमे तो “अनेन जीवेनात्मना० 
( इस जीवषटपसे ) इस प्रकार सृष्टिके आरेम्ममें जीवात्माको प्राणधा रणके निमित्त जोवराब्दसे कहकर 
ससार अनादि दहै रेसा दिखछकति.ट। परन्तु ससार सादिहोतो पव प्रणधारण न करनेपर सगके 


३९८ बरह्मसूज-शाङ्रभाष्य [ अ०२पा० १ 


ब्देन प्राणधारणनिमित्तेनाभिरपन्ननादिः संसारः इति दर्॑यति । आदिमस्पे तु प्रागक्तव- 
धारितप्राणः सन्‌ कथं प्राप्रधारणनिमित्तेन सगंप्रमुखेऽभिलष्येत ? नच धारयिष्यतीत्य- 
तोऽभिरप्येत । अनागताद्धि संबन्धादतीतः संबन्धो बलवान्भवति, अभिनिष्पन्नस्वात्‌ । 
सुर्याचन्द्रमसौ धाता यथापूवेमकस्पयत्‌' ( ऋ० सं० १०।१९०।२ ) इति च मन्बवर्णः पूर्वक 
स्पसद्धावं दशयति । स्मृतावप्यनादित्वं संसारस्योपरभ्यते-"न रूपमस्येह तथोपरुभ्यते 
नान्तो न चादिनं च संप्रतिष्ठा ( गी० १५।३) इति । पुराणे चातीतानामनागतानां च 
स्पाना न परिमाणमस्तीति स्थापितम्‌ ॥ २६॥ | 
( १३ सवधर्मोपपस्यधिकरणम्‌ स्‌०४७ ) 
सवेधर्मोपपत्ते ॥ ३७ ॥ ` 
पदच्छेद-सवंधर्मोपपत्तेः, च । 
सूत्राथ--जगत्कारणत्व, सवज्ञत्वं आदि सवधर्मोको ब्रह्मम उपपत्ति होनेसे ब्रह्म भौ जगत्‌- 
कारण हो सक्ता है ।. 
चेतनं ब्रह्म जगतः कारणं प्ररृतिदचेत्यसि्मिन्नवधारिते वेदाथं परेरुपल्ति्तान्विश्च- 
णत्वादीन्दोषान्पयंहःषीदाचा्य॑ः । इदानीं परक्चप्रतिष्रेधप्रधनं प्रकरणं प्रारिप्समाणः 
स्वपक्षपरिग्रहश्रधानं प्रकरणमुपसंहरति । यस्मादस्मिन्ब्रह्मणि कारणे परिगृह्यमाणे पद्‌- 
दितेन प्रकारेण श्वं कारणधम उपपद्यन्ते 'सवक्ञ सवशक्ति महामायं च ब्रह्म इति, तस्मा- 
दनतिशङ्कनीयमिदमोपनिषदं दरंनमिति ॥ ३७ ॥ 
इति शङ्करमगवलज्यपादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पादः समाप्तः ॥ १ ॥ 





आरम्ममे उसका प्राणध।रग निमित्तक जीव शब्दसे कते प्रयोग होगा ? “धारयिष्यति ( धारण 
करेगा ) इस नभिग्रायसे यह्‌ खब्दप्रयोग है ठेसा नहीं कहा जा सकता; क्योकि अतीत सम्बन्ध अभमि- 
निष्पन्न होनेके कारण अनागत सम्बन्यसे बलवान होता है । सूर्याचन्दमसौ ०'(धाताने सूयं ओर चन्द्रमा- 
की पुवंकत्पके अनुसार कत्पना की ) चहु मन्त्र पूवकत्पका सद्भाव दिखाता है । न रूपमस्येह °' 
( परम्तु इस संसार वृक्षका स्वल्प जसे शा्त्रोपे वणंन किथा गया है वंसा यहाँ विचार कालमे उपलब्ध 
नहीं होता, क्योकि न तो इसका आदि है गौर न अन्त है तथा न अच्छी प्रकारसे स्थिति-मध्य है) 
इस प्रकार स्मृतिमे मी संसारका अनादित्व उपलन्च होता है । ओर पुराणोमे अतीत अनागत कत्पोका 
परिमाण नहीं है, एेसा वणन किया गया है ॥ ३६॥ । 

 .. , चेतन ब्रह्मं जगत्‌का निमित्तकारण गौर उपादानकारण है, इस अवधारित वेदाथमे प्रति- 
पक्षियोद्वारा कगाये गये विलक्षणत्व आदि दोषोक्रा चायने परिहार किया.। अब जिसमे परपक्ष 
प्रतिषेध प्रधान है, एेसे प्रकरणके आरम्म करनेकी इच्छा करते हृए [ मगवानु सूत्रकार ] जिस प्रकरणमें 
स्वपक्ष परिग्रह प्रधान है, उसका उपसंहार करते रँ । इस ब्रह्मका कारणरूपसे स्वीकार करनेपर प्रद्थित- 
पूर्वोक्त प्रकारसे शर्य सवंज्ञ, सवेशक्तिमान ओर महामायावी है" एसे सब कारणधम उपपन्न होते है, 
इसलिए इस ओपनिषद्‌ दशंनपर अधिक शङ्का नहीं -कस्नीः चाहिए ॥1 २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द श्रस्वती कृत श्चाङ्करमाभ्य-माषानुवादके द्वितीयापयायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 

“(५ ष 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# संसार अनादि होनेपर मी मिथ्या है, क्योकि इससे "एकमेवाद्वितीयम्‌" इस धरुतिमे अवधारणाथंक 
"एव" उपपन्न होता है । इसलिए दोष रदित ब्रह्ममे वेदान्त समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ ३६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सस्यानन्दी-दीपिका. के द्वितीयाध्यायका प्रथम पाद्‌ समाक्च ॥१॥ 


१ र न 


प्रचि० १ स्‌०१९] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ३९९. 


द्वितीयाध्याये द्वितीयः पादः । 
[ अत्र पादौ सांख्यादिमतानां दुष्टस्वप्रद्शनम्‌ । ] 
इस पादमें सांख्य आदि मतोका दृषटत्व प्रदशंन है । 


( १ रचनायुपपस्यधिकरणम्‌ स्‌० १-१९० ) 


रचनानुपपत्तेध नानुमानम्‌ ॥१॥ 
पदच्छेद--रचनानुपपत्तेः, च, न, अनुमानम्‌ । 
सू्राथं-- (अनुमानम्‌) जगत्‌ सुख दुःख मोहात्मकं दस्तुसे उत्पन्न हृ है, क्योंकि सुख दुःख 
मरोहसे अन्वित है, जैसे घट मृत्िकासे उत्पन्न होकर मृत्तिकासे अन्वित है। इस अनुमानसे सिद्ध प्रधान 
(न) जगत्‌का उपादानकारण नहीं हो सकता, (रचनानुपपत्तेश्च) क्योकि जड़ प्रधानसे विचित्र जगतुकी 
रचना नहीं हो सकती दे । 
` ® यद्यपीदं वैदान्तवाक्यानामेदं पयं नि रूपयितं शास्त प्रवृत्तं न तकरास्ववत्केवला- 
भियुक्तिभिः कचित्खिद्धान्तं साधयितु दूषयितुं वाप्रद्रत्तम्‌, तथापि बरेदान्तवाक्यानि व्याच 
क्षाणैः सम्यग्दशंनप्रतिपश्चभूतानि सांख्यादिदशनानि निराकरणीयानीति ` तद्थंः परः 
पादः प्रवतंते । वेदान्ताथंनिणंयस्य च सम्यग्ददानाथंत्वात्तन्निणंयेन स्वपश्चस्थापनं प्रथमं 
छृतं तद्धचभ्यहितं परपश्चप्रत्याख्यानादिति । ननु मुमुक्षूणां मोश्चसाघनत्वेन सम्यग्द शन 
निंरूपणाय स्वपक्चस्थापनमेव केवलं कतु युक्तं किं परपक्चनिसाकरणेन परद्धे षकरेण ? बाटमे 
वम्‌; तथापि मह(जनपरिगृदीतानि महान्ति सां स्यादितन्त्राणि सम्यग्द रानापदेरोन परवृत्ता- 
न्युपलभ्यं भवेत्केषां चिन्मन्दमतीनामेवान्यपि सम्यग्दशंनायोपादेयानीव्यपेश्षा। तथा युक्ति 
गाढत्वसंभवेन स्वंज्ञभाषितत्वाच द्धा च तेषु. इत्यतस्तदलारतोपपादनाय प्रयत्यते ननु 
दक्षतेनाशब्दम्‌' (न ०सू०१।१।५), "कामाच नानुमानापेक्षा (्र०सू ० १।१।१८) "एतेन सवं व्याख्याता 


यद्यपि यह्‌ शास्त्र वेदान्तवाक्योका हदं परत्व- ब्रह्मतत्त्वं परत्व निरूपण करने के किए प्रवृत्त 
हुआ है, तक शास्वरके समान केवर युक्तियोसे किसी सिद्धान्तो सिद्ध करनेया दूषित करनेके लिए 
प्रवृत्त नहीं हुञदहै, तो मी वेदान्तवाक्योका - व्याख्यान करनेवालेको - सम्यग्दशनके प्रतिपक्षभूत 
सांख्यादि दशंनोका निराकरण करना चाहिए, इसके किए द्वितीय पाद प्रवृत्त होता है ! वेदान्ताथंका 
निणय तत्त्वज्ञानके लिए है, अतः उस निणंयसे प्रथम स्वपक्षकी स्थापनां की, क्योकि अन्यपक्षकै खण्डन 
करने कौ अपेक्षा वह्‌ अभ्य्दित-अधिक अमीषट है । परन्तु मुमृक्षुओके मोक्ष प्राप्तिके साधनरूपसे तत्त्व . 
जञाननिरूपण करनेके लिए कैवल स्वपक्षका स्थापन करना ही युक्त दै, दुसरेके साथ देषकर अन्य मतके 
खण्डन करनेसे क्या प्रयोजन ? यह्‌ ठीक दै, तो मी बड़े-बड़े सांल्य आदि शास्त्र महाजनो से परिगृहीत 
हँ भौर तत्वज्ञान निरूपणके बहानेसे प्रवृत्त हुए उनको प्राप्तकर कुछ मन्दमतियोकी यह्‌ अपेक्षा हो 
कि वे भी तत्वज्ञानके किए उपादेय हैँ । भौर उसो प्रकार उनमे हढतर युक्तियोके सम्मव होनेसे भौर 
सवज्ञसे उपदिष्ट होनेसे उनमें उतकी श्रद्धा मी हो सकती है, इसक्ए वे शास्त्र असार है, एसा उप- 
पादन करनेके लिए प्रयत्न किया जाता है । परन्तु 'दैक्षतेर्नाशब्दम्‌' "कामाच्च नाजुमान पिक्षा' "एतेन स्वं 
व्याख्याता व्याख्याताः* इत्यादि सूत्रों पूवम मी सास्यादि पक्षोका खण्डन किया गया है, तो पुनः किए 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# गत पादमे वेदान्त समन्वयके वि रोधका स्मृति ओर तकसे परिहार किया गया ओर ब्रह्मम 
जगत्‌-कारणत्वके अनुद्रल सवज्ञत्वादि धर्मोका. धरुतिद्वारा उपपादन भौर -सांख्यादिद्वारा लगाये गयं 
विलक्षणत्वादि दोषोका स्पृति ओर युक्तिसे परिहार किया गथा । अब इस पादे श्रुति निरपेक्ष केवल 


९०० ब्रह्मसत्र-्ाङ्रभाष्य ॥ अ०पा०ग 


भ्याख्याताः (न° सू० १।४।२८) इति च पूवत्नषपि सांख्यादिपक्षप्रतिक्षेपः तः, कि पुनः 
छृतकरणेनेति १ ® तदुच्यते--सां ल्यादयः स्वपश्चस्थापन।य वेदान्तवाक्यान्यप्युदाहस्य 

बपक्षानुगुण्येनेव योज्ञयन्तो व्याचक्ते, तेषां यद्न्यास्यानं तद्व्याख्यानाभासं न सम्य- 
ग्न्याख्यानमिः्येतावतेपूवं कृतम्‌, इह तु वाक्यनिरपेश्चः स्वतन््रस्तद्क्तिप्रतिषेघः क्रियत 
इत्येष विशेषः । तत्र सांख्या मन्यन्ते-यथा घटश्ारवादयो मेदा मृदात्मना ऽन्वीयमाना 
सुदा्मकसामन्यपूवंका लोके रणाः, तथा सर्वं एव वाद्यांध्यातिका मेदाः इखदुःखमोहात्म 





एको करनेसे क्या छाम ? इसपर कहते ह--सांख्यादि अपने पक्की स्थापना करनेक्रे लिए वेदान्त- 

वाक्योका उदाहरण देकर स्वपक्षके अनुतार ही उनी योजना करते हुए व्याख्यान करते है, उनका जो 

व्याख्यान रै, वह व्याख्यानाभास है, सम्यग्न्धास्यान नहीं है । इतना ही पूवं प्रतिपादन किया रया है। 

इस पादमें तो वेदान्तवाक्योकी अपेक्षा न॒रखते हुए स्वतन्त्ररूपसे उनकी युक्तियोका प्रतिषेध किया 
जाता हे, यही विशेष है । यहाँ साख्य एसा मानते है--जेसे लोकमें घट शराव आदि कायं मृत्तिकारूपसे 

सन्वित होते हुए मृत्तिकारूप सामान्य कारण प्क देते जाते है, वंसे ही सब बाह्य ओर आध्यात्मिक 
कायं सुखदुःखमोहरूप से अन्वित होते हुए युखदुःखमोहरूप सामान्य कारण पूवक होने चाहिप । जो 
सत्थानन्दी-दीपिका 


युक्तियोद्वारा परपक्षका खण्डन किया जाता है । इस शास्वके आरम्मका मुख्य प्रयोजन तत्वनिणंय 
है उसकी सिद्धि तब तक नहीं हो सकती जब तक्ष परमतर्मे भ्रान्ति मुककता सिद्ध न हो, उसकी सिद्धि 
अपने सिद्धान्तके संरक्षण ओर ब्रह्मकी सिद्धिसे हो सकती है । तत्त्वनिणंयके किए परपक्षका खण्डन 
देष नहं है 1 भ्रान्तिमुलक मागंका अनुसरण करनेवाले मन्दबुद्धिवालोको वहति हटाकर यथायथं मागं 
पर छाना ही वास्तवमे परहित है । अतः आन्ति मूलक परपक्चका खण्डनं करना युक्त है । 

क पूर्वपाद ओर इस पादमें अथके भेद ॒हौनेसे पुनरुक्ति नहीं है । अचेतन प्रधान जगत्का 
उपादानकारण है यह सास्यसिद्धान्त इस अधिकरणका विषय है । वह्‌ प्रमाण मूलक दहै वा भ्रान्ति 
मूलक ? एेसा सन्देह उपस्थित होनेपर 'सवंधर्मोपपत्तेश्च' इस सूत्रमे प्रतिपांदित सब धर्मोका प्रधानमें 
सम्मव है, अतः प्रधानं ही जगत्‌का उपादानकारण है। इस प्रकार आक्षेपसगतिते सांख्यसिद्धान्त 
प्रमाण मुक्कदहै, एेसा दिखति हए (तत्न साख्या" इत्यादिसे पुवपक्ष करति 'है ५ इस पादक संब 
अधिकरण परमत निरासात्मक है, इसकिए सब अधिकरणोकी पाद संगति है । पूवपक्षमे प्रमाणमूलक 
सांख्यके वि रोधसे ब्रहामिं श्रू ति-समन्यवकी असिद्धि फल है ओर सिद्धान्तमे उसकी -सिद्धि फल है, एेसा, 
पाद समाप्ति तक समक्षना चादिए । जो कायं स्थूकतासे ठेकर सृष्ष्मता पयंन्त॒ जिससे अन्वित-सम्बद्ध 
होते है, वे तत्‌, तत्‌ उपादानकारणवाके होते है, यह व्याप्ति है । कारणम सुखात्मकता सत्त्व, दुःखा- 
त्मकतां रज भौर मोहातमकता तमोगुणसे है, इसलिए कारण त्रिगुणात्मक है । अतएव प्रत्येक भाव 
कायं मी त्रिगुणात्मक है। मृत्सुवणं आदिके समान प्रधान अचेतन है, चेतन पुरुषके मोग ओर 
मोक्षरूप पुरुषां सिद्धिके लिए स्वमावसे महदादि विचित्र कायं॑रूपरसे प्रवृत्त होता है । जेसे कि "पुरूषाथं 
एव हेतुनं केनचित्कायंते करणम्‌" ( सां० का०।३१ ) ( इसकी प्रवृत्तिभे पुरुषक्ा मोग ओर भीक्षह्प 
पुरुषार्थं ही कारण है, किसी अन्य चेतनसे प्रेरित नहीं होता }) किञ्च भेदानां परिमाणारसमन्वयाच्छ- 
क्ितः प्रवृत्तेश्च । कारणकायविभागादविभागाद्ररवरूप्यस्यः ॥ ( सखां० का० १५) ( विकारोके 
परिमाणसे, समन्वयसे, शक्तिकी प्रवत्तिसे गौर कारणसे विचित्र काये विमाग ओर अविभागे 
प्रधान सिद्ध होता रै) इस कारिकामें समन्वय लिद्धका तो व्यास्यान किया गयादहै। दसरा हैतु- 
क्षित्यादीनां मेदानां कारणमभ्यक्तमसिति परिमितत्वात्‌ घटवत्‌" शधृथिवी आदि विकारोका कारण 
अव्यक्त है, क्योकि वे घट. आदिके समान परिभित हैँ ।' जसे घटादि कार्यो मृत्तिकारूप कारणशक्तिमे 


अधि० १ स्‌० १९ ] भाषा युवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७०१ 


तयाऽन्वीयमानाः खुखःदुखमोहात्मकसामान्यपूर्वका भवितुमहन्ति । यत्सुखलदःखमोहा- 
त्मकं सामान्यं तत्िगुणं प्रचानं सुद्धदचेतनं चेतनस्य पुरुषस्याधं साधयित स्वभावेनैव 
विचिञ्रेण विकारात्मना प्रवतत इति । तथा परिम(णादिभिस्पि लिङ्कैस्तदेव प्रधानमञु- 
मिमते । # त्र वदामः--यदि द्टान्तवलेनेवेतन्निरूप्येत, नाचेतनं लोके चेतनानधिष्ठितं 
स्वतन्त्रं क्रिचिद्धिदिष्पुरूष(थनिवैतंनसमर्थान्विकारान्विरचयदृदृष्टम्‌ । गेहध्रासादशा- 
यनासनविहारभूम्यादयो हि-लोके प्रज्ञावद्धिः रिद्पिभियंथाकालं सुखदुःखप्रा्िपरिहा- 
रयोभ्या रचिता दद्यन्ते। तथेदं जगदखिलं प्रथिव्यादि नानाकमंफलोपभोगयोग्यं 
बाह्यम्‌, आध्याटिमकं च शरीरादि नानाजात्यन्वितं प्रतिनियतावयवविन्यासमनेककमः 
फङायुभवाधिष्ठानं ददयमानं प्रज्ञावद्धिः संभाविततमेः हिदिपभिमंनसाप्याटोचयितम- 
शक्यं सत्‌ कथमचेतनं प्रधानं रचयेत्‌ ए खोष्टपाषाणादिष्वर्रत्वात्‌ । स॒दादिष्वपि कुम्भ- 
काराद्यधिष्ठितेषु विशिष्ाकासा रचना ददयते, तदलप्रधानस्यापि चेतनान्तराधिष्ठितत्व- 
प्रसङ्गः! नच ब॒दादयुपादानस्वरूपव्यपाश्रयेणेव धमण मूलकारणमवधारणीयं न 
सुख दुःखमोहात्मक सामान्य ( कारण ) है वह्‌ त्रिगुणात्मक प्रधान मृत्तिकाके समान अचेतन चेतन 
पुरषके मोग ओर मोक्षरूप प्रयोजनको सिद्ध करनेकं लिए स्वमावसे ही विचित्र विकाररूपसे प्रवृत्त 
होता है । उसी प्रकार कायगत परिमाणादि लिङ्खोसे मी उसी प्रधानका वे अनुमान करते है । उसपर 
हम कहते है--यदि दु्टान्पके बक्से ही यह निरूपण कर, तो लोकमें चेतनसे अनधिष्ठित स्वतन्त्रूपसे 
भचेतन विशिष्ट पुरुषाथंके. संपादन करनेमे समथं विकारोकी. रचनां करता हृभा नहीं देखा जाता । 
लोकमें गृह, महु, शयन, असन, विहारभूमि आदि समयके अनुसार बुद्धिमान शिल्ियौं द्वारा 
मुख प्राप्ति ओर दुःख परिहारके योग्य रचे गये देवे जति है, वसे मिन्न-मिन्न कमंफलके उपभोग 
योग्य पृथिव्यादि यह सम्पूणं बाह्य जगत्‌ ओर अनेक प्रकारकी जातियोसे सम्बद्ध असाधारण अवयवो 
युक्त अनेक कमंफलोके अनुमवका आश्रय हश्यमान शरीर जादि मआध्यात्मिक जगत्‌, जिसकी 


आरोचना बड़-बडे बुद्धिमान धिल्पियो दवारा मनसे मी नहीं की जा सकती, उसकी रचना अचेतन 
प्रधान केसे कर सकता है ? क्योकि अचेतन लोष्ट, पाषाण आदिमे नहीं देखा जाता दै, किन्तु कुलाल 


आदिसे अधिष्ठित मृत्तिका आदिमे विशिष्ट आकार रचना देखी जाती है । इस प्रकार प्रधानको मी. 
अन्य चेतनसे अधिष्ठित मानना पड़ेगा । मृत्तिका आदि उपादान स्वरूपके व्यपाधित धमस ही मूल- 


। क सत्यानन्वी-दीपिका | 
प्रवृत्ति होती दै, वसे महद्‌ आदि विकारोकी भी कारण राक्तिसि प्रवृत्ति कहना चाहिए, वहु शक्ति युक्तं 


कारण प्रधान है । कारणसे विचित्र कायंकी उत्पत्ति  दैखी जाती है, जैसे मूृत्तिकासि घटादिकी, यहं 
विमाग है ओर उत्पत्तिके विपरीत कारणमें कायके छीन होनेका नाम अविमाग है, यथा घट मृत्तिकामे, 


मृत्तिका पृथिवीम, पृथिवी जरम छीन होती दहै, इत्यादि हैतुओसे प्रधानका अनुमान होतादहै। इस 
प्रकार अव्यक्त प्रधान जगत्‌का उपादानकारण सिद्ध होता है। 


® सिद्धान्ती--क्या इन अनुमानोंसे जगत्‌का -उपादानकारणं अचेतन सिद्ध करते हो अथवा 


स्वतन्त्र अचेतन ? श्रथम प्रक्षमे तो सिद्ध साधन दोष है, क्योकि ईश्वरसे अधिष्ठित अनादि त्रिगुणात्मक 
मायाको जगत्‌का उपादानं हम मी स्वीकार करते रहै । द्वितीय पक्षका ग्रहण करे तो घट आदि हृष्टान्तोमें 


साध्य अप्रसिद्ध है, क्योकि मृत्तिका आदि चेतनोपे अधिष्ठित होकर घट आदि कायेकि उपदान होते 
है । यह नियम काय जगते मी है । “जगत्‌ चेतनानधिष्ठिताचेतनभ्रकृतिकं समन्वयात्‌ ग्दादिषत्‌ ।' 
( यह्‌ जगत्‌ चेतनसे मनधिष्ठित अचेत्तेन प्रकृतिक है, क्योकि समन्वय है जसे मृदादि ) इस पूरवंपक्षीके 
अनुमानमे समन्वयरूप हेतु साध्यके अभावका साधक होनेसे विरुद हेतु है अर्थात्‌ मृत्सुवणं आदि हष्टान्तोमे 
यह्‌ हेतु चेतनसे अनधिष्ठित नहीं किन्तु कुलालादि चेतनोंसे अधिष्ठित अचेतन कारणत्व सिद्ध करता दै 


ॐ 


४०२ ब्रह्मसूत्र -दाडूरभाष्य | अन्ग्पाण्र 


बाह्यकुम्मकारादिव्यपाश्रयेणेति किचिन्नियामकमस्ति ! न चेवं सति किचिद्धिरध्यते 
युत श्चतिरुग्रह्यते, चेतनकारणसमर्पणात्‌। अतो स्चनानुपयन्तेश्च हेतोर्न चेतनं ज गत्का- 
रणमनुमातन्यं भवति। अन्वयाद्यनुपपत्तेदचेति चदाब्देन हेतोरसिदधि समुचिनोति। नहि 
बाह्याध्यात्मिकानां मेदानां सुखदुःखमोहात्मकतयान्वय उपपद्यते, सुखादीनां चान्तरत्वग्र- 
तीतेः, शब्दादीनां चातद्र पतवप्रतीवेः। तन्निमित्तत्वप्रतीतेश्च, शब्दाय विह्लोषेऽपि च भावाना- 
विशेषात्खुखादिविशेषोपंखब्धेः । तथा परिमितानां मेदानां मूलाङ्सदीनां संसर्गपूवकत्वं 
रष बह्याध्यात्मिकानां भेदानां परिमितत्वात्संसगंपूवेकत्वमनुमिमानस्य संच्वरजस्त- 


कारणका निस्वय करना चाहिए ओर बाह्य कुलाखादिके व्यापधित धमम॑से हीं करना - चाहिए, एेसा 
कोई नियामक नहीं दै । एेसा होनेपर कुछ विरुद्ध नहीं है; प्रत्युत श्रति अनुगृहीत होती है, क्योकि 
वह्‌ चंतनमे कारणत्व समपण ( वणन ) करती है । अतएव रचनानुपपत्तिरूप हैतुसे अचेतन जगत्‌कां 
कारण है, एेसा अनुमान करना उचित नहीं है, ओर "अन्वयायनुपपत्तेश्च' अन्वयादिकी अनुपपत्ति 
होनेसे, इस देतुकी असिद्धि -( स्वरूपासिद्धि ) का मी “च' शव्दते समुच्चय करते हैँ। बाह्य मौर 
आध्यात्मिक विक्रारोका सुखदुःख मोहात्मकताके साथ अन्वय उपपत्च नहीं होता, क्योकि सुखादि 
आन्तर प्रतीत होते हँ ओर शब्दादि अतद्रप-बाह्य प्रतीत होतेह गौर सुखादिके निमित्तरूपसे 
प्रतीत होते है, शब्दादिके विशेष न होनेपरमी भावनाविशेषसे सुख भादि विशेषकी उप- 
रन्धि होती है । इसीप्रकार मुखा ङ्धुरादि परिमित विकारोंको संसं पूर्वक देखकर बाह्य गौर आध्या- 
र्मिक विकार परिमित होनेसे संसगं पूवंक है एेसा अनुमान करनेवालेको सतव, रज गौर तय भी संसगं 
सत्यानन्दी-दीपिका 

अतः उपभिचारी है । दूसरा दोष यह है कि साघ्य सिद्धिकरे चयि हष्टान्तभी नहीं है, क्योकि घटादि तो 
चेतने अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवारे है, अतः जगद्रप पक्षमे साध्य सिद्ध नहींहो सकता, इससे 
इस अनुमानमे साध्य अप्रसिद्ध दोष भी है । सत्मतिपक्ष दोष मी दहै, क्योकि पूवपक्च कृत साध्यामावका 
साधक अन्य हेतु भी है- जैसे “विचिन्ररचनात्मकं कायं ( जगत्‌ ) चेतनाधिष्ठिताचेतनश्रकृतिकु 
कायत्वात्‌ गृहादिवत्‌" “यह्‌ विचित्र कायं जगत्‌ चेतनसे. अधिष्ठित अचेतन प्रकृतिवाला है, क्योकि गृह 
आदिके समान यह कायं है ।' यदि इसमे सांख्यवादी कटे करि “रचना नुपपत्तेः हेतुसे प्रधान सिद्ध 
होता है । यदि अचेतनको जगत्‌का कारण नहीं मानें, तो जगतूमे विचित्रता सिद्ध नहीं होगी, क्योकि 
चेतनं एकं रस है । विचित्ररचना अनुपप न हो इसकिए अचेतन प्रधानं जगत्का कारण- मानना 
चाहिए । परन्तु “रचनानुपपत्तेः' यह हेतु मो विरुद है, क्योकि गृह आदिमे विचित्रता चेतन बुद्धिमानू 
लित्ियों द्वारा उपलम्ध है अचेतनसे नही, समन्वयहूप देतु जगद्रूप पक्षमे न रहनेसे स्वरूपा- 
सिद्धि दोष ग्रस्त है, कारणं किं जगत्‌ सुख दुःख, मोहसे अन्वित नही है, सुखादि अन्तर मौर आाध्या- 
त्मिक हैँ जब कि जगत्‌ बाह्य है । 

# यदि. चन्दन आदि बाह्य पदाथं स्वभाषसे सुखादिलूप होते, तो ग्रीष्म ऋतुके समान हेम 
ऋतुमे मी सुखकर होते, कुसुम हेम्ऋतुके समन म्रीष्मऋतुमे मौ सुखडर होता, . कण्टक उष्टूके 
किए सुखकर है इसकिए मनुष्यादिके लिए मो हो, यह नियम नहीं है । इस विषयमे नषधकार श्रीहुषं 


का यह्‌ इलोक बिल्कुल उपयुक्त है- 
क्रमेलक निन्दति कोमलच्छुः करमेरुकः कण्टकरम्परस्तम्‌ । 


परीतौ तयोरिष्टसुजोः समायां मध्यस्थता नेकतरोपहासः' ॥ (नेष ० ६।१०४) 
( मृदु वस्तु अमिराषी पुरुष कठिन कण्टक मकौ उष्टकी निन्दा करतादहै, कण्टकाशी उष मृदु 
आश्चीकी निन्दा करता है। अपनी-अपनी इष्ट वस्तुके मक्ष णमे दोनोकी प्रीति समान है, किसीका 


भधि० ? घ्‌ | भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दौीपिकासहित ७०२ 


मसामपि संसगंपूवंकत्वप्रसङ्गः, परिमितत्वाविरोषात्‌ । कायंकारणभावस्तु प्रे्चापृ्॑क- 
निर्मितानां श्यनाखनादीनां द्र इति न कार्यंकारणभावाद्वाद्याध्यास्मिकानां मेदानाम- 
चेतनपूवंकत्वं दाक्यं कस्पयितुम्‌ ॥ १ ॥ 


प्रषृत्तेथ ॥२॥। 
पदच्छेद्‌-- प्रवृतेः, च। 
सूज्राथं--अचेतन प्रधानकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति चेतनके विना उपपन्न नहीं हौ 
सकती, सक्िए भी प्रधान जगत्‌का कारण नहीं हो सकता । 7 
% अस्तां तावदियं रचना । तत्सिद्धश्र्था या प्रवृत्तिः साम्यावस्थानास्परच्युतिः सच्व- 
रजस्तमसामङ्धङ्गिभावरूपापत्तिविशिष्टकार्याभिमुखप्रच्तिता, सापि नाचेतनस्य प्रघानस्य 
स्वतन्बस्योपपद्यते,खदादिष्वददानाद्रथादिषुच। नहि मृदादयो रथादयो वा स्वयमचेतनां 
सन्तश्चेतनेः कुकाादिभिरण्वादिभिर्वानधिष्ठिता विशशिषएटकायाभिमुखप्रवत्तयो दद्यन्ते 
टष्राश्चादृष्सिद्धिः । अतः प्रवृत्ययुपपत्तेरपि हेतोर्नाचेतनं जगत्कारणमनुमातग्यं भवति । 


3 ऋ ऋ 


पूवक मानने पड़्गे, क्योकि उनमें मी परिमितत्व समान दै । प्रक्षा ( बुद्धि ) पूवक निर्मित शयन, 


माखन आआदिका काय-कारणमाव देखा गया है, भतः `कायंकारणमाव होनेसे बाह्य भौर आध्यात्मिक 
विकारोमे अचेतनं पुवंकत्वकी कल्पना नहीं कौ जा सक्ती है ॥ १ ॥ 


इस विश्चित्र रचनाको रहने दो, उख रचनाकौ सिद्धिके किए जो प्रधानक साम्यावस्थासे 
प्रच्युतिरूप प्रवृत्ति अर्थात्‌ सत्त्व, रज ओर तम न तीनो गुणोके अङ्खाद्धिमावकी आपत्ति ( प्राप्िहूप ) 
विशेष कायके संपादनके किए जो प्रवत्तिता टै वहु भी स्वतन्त्र अचेतन प्रधानक नहींहो सकती 
क्योकि मृत्तिका आदि भौर रथ आदि में स्वतन्त्र प्रवृत्ति नहीं देवी जाती । मृत्तिका जादि अथवा रथ 
जादि स्वयं अचेतन होते हुए चेतनं कुला ्रादि अथवा अश्व आदिसे अनधिष्टत होकर विशिष्ट 
कायंके अभिमुख प्रवत्तिवारे नहीं देखे जाते, गर द्ये अदृष्टकी सिद्धि होती दै । इसलिए श्रवृस्यनु- 
पपत्तेः" प्रव तिकी अनुपपत्तिरूप टेतुसे मी अचेतन जगत्‌का कारण अनुमातव्य नहीं है । परन्तु केवल 
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उपहास करना टीक गही, किन्तु मध्यस्थता टीक दहै ) इसलिए कीर्दमी वस्तु सुखादिरूप नहींदै। 
अमुख आदिरूप होते हए मी चन्दन आदि जाति, काल ओौर अवस्था आदिसे सुख आविकिदहेतु 
देसे जाते हँ । शब्दादि विषय एक होनेपर मी पुरुष वासनके वंचित्यसे उसमे किसोको सुख बुद्धि 

किसीकी दुःख बुद्धि गौर किसीकी मोह बद्धि होती है । इस प्रकार (समन्वयात्‌ इस दैतुको दुषितकर 
भब परिमाणात्‌ आदि हैतुको “तथा' इत्यादिषे दूषित करते हँ । प्रधानवादीका यहु अनुमान है- 
जगत्‌ संसगंपूवंकं परिमाणात्‌ घटादिवत्‌" ( यह जगत्‌ कारण सम्बन्धपुवंक दै, कयोक्रि घटादिके 
समान परिमित है )। भजो जो परिमित होता है वह वह संसगं पूवक होता है" "यह व्याप्ति दै", परन्तु 
इस व्याप्तिका ससर्व आदि गणोमे व्यमिचार है, क्योकि उने परिमितत्व हतु तो है किन्तु साध्य नहीं 
है, कारण कि वे नित्य भौर निरवयवं, अतः व्यभिचारी हेतुसे जगतमें कारण सं सगंपवकत्व साध्य 
सिद्ध नहीं हो सकता । सदृशम ही कायंकारणमावं होता है विकार अचेतनप्रकृतिक होते है, इस नियम- 
का न विरुक्षणत्वात्‌" ( ब्र० सू० २।१।४ ) दस सूत्रम निराकरणं किय। गया । चेतनाधिष्टिव 
अचेतन प्रकृतिकत्वका ग्रहण करनेसे मी सादृश्य बनं सकता रहै । इसप्रकार कारिकागत शक्तित 


प्रवृत्तश्च" इस हेतुक मी चेतनाधिष्ठिति कारण शक्तिसे कायका समवहो सकता, तो केवल कारण 
शक्तिसे कायुंकौ प्रवृत्ति होती है, यह्‌ हेतु अन्यथासिद्ध है ।॥ १॥ 


® अचेतन प्रधान स्वतन्त्ररूपसे जगत्का कारण है, एसा अनुमान नहीं करना चादिए 
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नल चेतनस्यापि प्रवृत्तिः केवरस्य न द्रा, सत्यमेतत्‌? तथापि चेतन संयुक्तस्य र्थादेर- 
चेतनस्य प्रचृ्तिर्दश्टा, न त्वचेतनसंयुक्तस्य चेतनस्य प्रवृत्तिष्ठा। कि पुनरत्र युक्तम्‌ ? 
यस्मिनप्रचरत्तिर्द्टा तस्य सा, उत यत्संप्रयुक्तस्य ट्र तस्य सेति ? नजु यस्मिन्दश्यते 
परवृत्तिस्तस्यैव. सेति यक्तम्‌, उभयोः प्रत्यक्त्वात्‌ । नतु प्रवरृच्याश्रयत्वेन केवलदचेतनो 
रथादिवत्परत्यक्चः । प्रवृच्याश्रयदेदादि संयु क्तस्येव तु चेतनस्य सद्धावसिद्धिः--कवलाचेत- 
नरथ।दिवैलश्चण्यं जीवदेहस्य दृष्टमिति । अत एव च प्रत्यक्षे देहे सति दशंनादसति 
चाददांनादरेहस्येव चे तन्यमपीति खोकायतिकाः प्रतिपन्नाः तस्मादचेतनस्यव 
परत्तिरिति । तदभिधीयते- न ब्रूमो यस्मिन्नचेतने प्रवृत्तिरंर्यते न तस्य सेति । भवतु 
तस्यैव सा । सा तु चेतनाद्धवतोति ब्रूमः, तद्भावे भावात्तदभावे चाभावात्‌ , यथा काष्ठा 
निव्यपाश्रयापि दादप्रकादाटकश्चणा विक्रियाऽतुपलभ्यमानापि च केवटे ञ्वश्ने उ्वरुनादेव 
भवति, तत्संयोगे दश्नात्तद्धियोगे चाददानात्‌ , तद्त्‌ । खोकायतिकानामपि चेतनं 
एव देषो ऽचेतनानां रथादीनां प्रवतंको ट्र इत्यविप्रतिषिद्धं चेतनस्य प्रवतंकत्वम्‌ । 


चेतनमे भी प्रवत्ति नहीं देखी गर्द है ? यह्‌ ठीकदहै, तो मी चेतन संयुक्त अचेतन रथ आदिक प्रवृत्ति 
देखी जाती दहै 1 अचेतन संयुक्तं चेतनकी भी तो प्रवृत्ति नहीं देखी जाती, तो इन दोनो कौन युक्ति युक्त 
है ? जिसमें प्रवत्ति देख जाती है उसकी वह्‌ प्रवृत्ति है अथवां जिसके सं सगंसे अचेतनमे प्रवृत्ति देखी 


जाती है उसकी है ? पूवपक्षी-- जिसमे प्रवृत्ति देखी जाती है वहु उसकी है, एेसा युक्तै, क्योकि 
प्रवत्ति ओर उसका आश्रय दोनों प्रत्यक्ष ह । परन्तु केवर चेतन रथादिके समान प्रव तिके आश्रयरूपसे 


प्रत्यक्ष नहीं है, किन्तु प्रवृत्तिके आश्रयभूत देहादिसे संयुक्त होकर ही चेतंनके सद्धाव ( अस्तित्व ) 
की सिद्धिहोतीदहै, क्योकि जीवित देहुमे केवर अचेतनं रथादिसे वलशक्षण्य देखा जाता है । अतएव 
देहके प्रत्यक्ष होनेपर चतन्य दिखाई देता है ओर देहुके प्रत्यक्ष न होनेपर चंतन्य दिखाई नहीं देता, 
इसमे देह ही चेतन है, एेसा छोकायितक ( चार्वाक ). मनते है । इसकिए अचेतनको ही प्रवत्ति है । 
सिद्धाग्ती--इसपर कहते है--हम यह्‌ नहीं कहते दँ कि जो अचेतनमे प्रवृत्ति देखी जाती 
है वहु उसकी नहीं है, वहु उसीकी हो, परन्तु वह तो चेतनसे होती है, एसा हम कहते है, . क्योकि 
चेठनके होनेपर उसका अस्तित्व है ओर चेतनके अमावमे अमाव, जसे काष्ट आदिके आधित 


दाह ओर प्रकाशरूप विक्रिया केवकं अग्निमे उपरुभ्यमान न होनेपर भी अश्निसे ही होती है, क्योकि 
काष्ठ आदिसे अग्निका संयोग होनिपर वहु दिखाई देतीरहै ओर वियोग होनेपर नहीं दिखाई देती 
वसे ही चेतनके साथ संयोग होनेपर शरीर आदिमे प्रवृत्ति देखी जाती है अओौर उक्षके अमावमें नही 
देखी जाती । चार्वाकोके मतमे भी चेतन देह ही अचेतन रथ -भादिक्रा पएवतके माना ग्या है। 
इसकछिए चेतनके प्रवतंक होनेमे कोई विरोध नहींदहै। एेसा यदि कहौ कि तुम्हारे मतमे देहादि 
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क्योकि सृष्टिके किए उसमे प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती है । इसप्रकार सूव्रस्थ "चः राब्दके इस सूत्रम 


पूवसू्रसे अनुपपत्तेः" पदकी अनुवृत्तिकर सूत्रकी योजना करनी चाहिए अर्थात्‌ ्रबरत्तेश्चानुपपत्तेना 
नुमानं कारणम्‌! ( प्रवुत्तिकी अनुपपत्ति होनेसे अनुमान--प्रधान कारण नहीं है ) एेषी सूत्रकी योजना 


है । गणोकी साम्यावस्था ही महद्‌ आदि तत्वोका प्रल्यहै, उसमें कोई कायं नहीं होता । सृष्टे 
आारम्ममें गुणोकी साम्यावस्थाकी प्रच्युतिरूप विषमता होती है । इन तीनों गुणोमें जो गुण कार्योन्मूख 
होता है, वह प्रधान-अद्धीदै, शेष दो गग उसके अङ्ख होकर रहते है, इसप्रकार अङ्काद्धखिमाव होता 
है । एसा होनेपर महद्‌, अहंकार आदिमे कार्योत्पादनरूप प्रवृत्ति होती है । उससे ही यह्‌ देव, मनुष्य, 
पशु, पक्षी आदि शरीरोका परस्पर विलक्षण अवयव विन्यास होता है, यही रचना है, यह सांख्योकी 
प्रक्रिया है । सिद्धान्ती--गुणानां प्रदत्तः चेतनाधिष्टानपूर्विका प्रव््तित्वात्‌ रथादि्रद्त्तिवत्‌' ( गुणो 
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रः ननु तव देहादिसंयुक्तस्याप्यात्मनो विज्ञानस्वरूपमाच्रन्यतिरेकेण प्रबुतच्यनुपपत्तेरलुष- 
पन्नं प्रवर्तकत्वमिति चेत्‌-न,अय स्कान्तवद्रुपादिवच्च प्रवृत्तिरहितस्यापि प्रवतेकत्वोपपत्तेः 
यथाऽयस्कान्तो मणिः स्वयं प्रच न्तिरहितोऽप्ययतः प्रवतको भवतति, यथा वा रूपादयो 
विषयाः स्वयं प्रचुतिरहिता अपि चष्चुरादीना प्रवतंका भवन्ति। एवं प्रघुत्तिरहिती ऽपीश्वरः 
सर्वगतः सर्वात्मा सवंज्ञः सर्वशक्तिश्च सन्‌ सव प्रवतंयेदित्युपपन्नम्‌ । एकत्वात्प्रवर्त्या- 
भावे प्रवतंकत्वानुपपत्तिरिति चेत्‌ न, अविद्याप्रव्युपस्थापितनामरूपमायावेदावशेना- 
सञलप्रव्युक्तत्वात्‌ । त॑स्मात्संभवति प्रचुत्तिः स्वज्ञकारणत्वे, न त्वचेतनकारणत्वे ॥२॥ 
पयोम्बुवचेत्तत्रापि ॥२॥ 

पदच्छेद-पयोम्बुवत्‌, चेत्‌, तत्र, अपि । 

रूज्राथं--(पयोम्बुवत्‌) जसे दूष बछडके पोषणङे किए स्वयं प्रवृ होता है, ओर जल स्वयं 
बहता है, वसे प्रधान मो स्वयं प्रवृत्त होता है । (चेत्‌) एेसा यदि कटौ तो (तत्रापि) उन मी चेतन- 
से अधिष्टित प्रव॒त्ति है, क्योकि धयोऽप्सु तिष्ठन्‌" इत्यादि श्रुतियां है, अतः प्रधान जेगत्‌का कारण नहीं है । 


संयुक्त भी आत्माकरे विज्ञानस्वरूपमात्रसे अतिरिक्त प्रवृत्तिकी अनुपपत्ति होने प्रवतंकत्वं अनुपपन्न है, 
तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि अयस्कान्तमणि (लोहचुन्बक) ओौर रूपादिके समान प्रवृत्ति रहित वस्तुमें 
मी प्रवतंकत्व हो सकता दै । जसे अयस्कन्तमणि स्वयं प्रवृत्ति रहति होता हज भी कोहका प्रवतंक 
होता है, अथवा जसे रूपादि विषय स्वयं प्रवृत्ति रहित होते हृए मौ चक्ष्‌ अदि प्रवतंक होते हैं। 
वंसे ही प्रवृत्ति रहित होता हुआ मी ईश्वर सवंगत, सर्वात्मा, सवज्ञ, सवंशक्तिमान होकर सबको प्रवृत्त 
करे, यह युक्त है । यदि कहो. कि एकत्वके कारण प्रवत्यके न होनेपर प्रवतकत्व अनुपपन्न है, तो यह्‌ 
युक्त नहीं है, क्योकि अविद्याति प्रत्युपस्थापित नाम रूपात्मक मायके आवेशके बसे [ चेतनमे ईश्वर 
माव ओर प्रवत्यं-प्रवतंकमाव उपपन्न है ] एसा अनेक वार निराकरण किया गयादहै। इसकिए 
सवं्ञको कारण मननेपर प्रवृत्ति संमव है किन्तु अचेतनको कारण माननेमे नहीं ॥ २ ॥ 


त्यानन्दी दीपिका 
प्रवत्ति चेतनाधिष्टानप्‌वक होती है, क्योकि रथादि प्रव्तिके समन यहुमी प्रवृत्ति है) दशके 


अनुसार ही अदृष्टकी कल्पना की जाती है । अनुमानकी शरण लेनेवाकेको टषशान्तके विना अतीन्दि- 
याथेको सिद्धि नहीं हो सकती । परन्तु “जीवदेहः सात्मकः प्राणादिमस्वात्‌ यज्नेवं तन्नेव रथादिवत्‌' 
( जीवित देह आत्मासे युक्त है, क्योकि उसमे प्राण आदि रह, व्यतिरेक हष्टान्त रथादि हैँ) इससे 


चेतनकी सिद्धि होती है । परन्तु वह्‌ प्रवतक है यह्‌ सिद्ध नहीं होता, इसलिए अन्वय.व्यतिरेकपसे जीवितं 
देह ही आत्मा है, यह्‌ चार्वाकका मत है। इसलिए अचेतनकी प्रवृत्ति है । 


# यः प्रवतकः स स्वयं प्रवृत्तिमान्‌ अदवादिवत्‌' (जो प्रवतंक है वह्‌ स्वूपसे प्रवृत्तिमान्‌ है 
जसे अश्वादि) इस प्रकार व्याप्तिके होनेसे आत्मामं व्यापक प्रवृत्तिमत्वके न होनेसे भ्याप्य प्रवतक्रत्व 
मरी नहीं है अर्थात्‌ आत्मा प्रवृत्ति रहित होनैषे प्रवतंक नही ३, अतः अचे न को प्रवृद्धि चेतने नहीं 
है किन्तु अपनी है । सि०-जो प्रवतंक होता है वह प्रवृततियुक्त होता है, इस व्थाप्िङ्ञा अयस्कान्तमणि 
आदिमे व्यमिचार है, अतः उक्त व्याप्ति अयुक्त है। परन्तु जिनके मतम चेतनसे अतिरिक्त अधि- 
्टाता ईश्वर माना जाता है उनके मतमे तो यह्‌ युक्त है किं चेतनसे अधिष्ठित होकर अचेतन प्रव॒त्त 
होता है । परन्तु वेदान्तमतमे तो नान्योऽतोऽस्ति ब्रष्टा' इत्यादि श्रुतियोके आधारपर चेतने अति- 
रिक्त कुछ भी नहीं है । उस मतमें प्र वत्यंके न होनेसे चेतनमें प्रवतंकत्व कंपे हो सकता है ? संमाधान- 
उस मतमे अविद्यासे चेतनमें कल्पित दते प्रवत्यं प्रवतंकभाव आदि सब उपपन्न होता है । अतः माया 
प्रवत्यं है ओर सवं ईरवर प्रवतंक, इसप्रकार सवज ईश्च रको माननेसे सृष्टय।त्मक प्रवत्ति युक्त है ॥२॥ 


४०६ ब्रह्मस््-दाङ्रभाष्य [ अ०रपा०२ 


 स्यादेतत्‌-यथा श्षीरमचेतनं स्वभावेनैव वत्सविवृद्धयथं प्रवर्तते, यथा च 
जखमचेतनं स्वसाचेनैव लोकोपकाराय स्यन्दते, एवं प्रधानमचेतनं स्वभावेनैव पुरुषां 


परवसतिरित्यनुमिमीमहे, उभयवादिप्रसिद्धे रथादावचेतने केवरे प्रचृच्यदहंनात्‌ । शासं 
ख भ्योऽप्सु तिष्ठन्‌ योऽपोऽन्तरो यमयति' ( ब्रु° ३।७।४ ) “एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने 
गार्गि प्राच्योऽन्या नधः स्यन्दन्ते" (° ३।८।९) इत्येवंजातीयकं समस्तस्य लोकपरि स्पन्दि- 
तस्येश्वराधिषठिततां श्रावयति । तस्मात्साध्यपक्षनिश्सिक्तस्वात्पयोम्बुवदिल्यनुपन्यासः, 
चेतनायाश्च घेन्वाः स्नेदेच्छया पयसः प्रवतकत्वोपपत्तेः, वत्सचोषणेन च पयस आकृष्य- 
माणत्वात्‌ । न च(स्बुनोऽप्यत्यन्तवनपेक्ला, निस्नभूम्य(यपेश्चत्वारस्यन्दनस्य । चेतनापेक्ष- 
त्वं तु स्वंजोपदरितम्‌ । “उपसंहारदश्ञनाक्रेति चेन्न क्षारवद्धि" (न° सू° २।१।२४) इत्यत्र तु 
निभि त्तनिरपेश्चमपि स्वाश्रयं कायं भवतीत्येतलोकद छया निदशितम्‌। शाल्दष््या 
तै पुमः स्त्रे वेभ्वरापेश्षत्वमापद्यमानं न पराणुद्यते ॥२॥ 
व्यतिरेकानवस्थितेश्वानपेकषत्वात्‌ ॥४॥ 

पद्चङेद--व्यतिरेकानवस्थितेः, च, अनपेक्षत्वात्‌ ॥ 

सूत्राथं--( व्यतिरेकानवस्थितेः } प्रधानत मिन्न केम आदि सहका रीके न होनेसे (च) ओर 
(. अनपेक्षत्वात्‌ ) पुरुषके असंगर भादि होनेके कारण प्रवृत्ति ओर निवृत्तिमे अपेक्षाका स्वीकार न 
होनेसे अचेतन प्रधानं जगतुका कारखं नहीं हो सकता । 

सांख्यानां जयो गुणाः साम्येनावतिष्ठमानःः प्रधानम्‌, न तु तदृन्यतिरेकेण प्रधानस्य 





पूवपक्षी--यह्‌ टक दै, जसे अचेतन दुध स्वमवसे ही बछ्डकी विरोषवृद्धिके लिए प्रवत्त 
होताहै ओर जतै अचेतनं जल स्वमावसे ही लोगोके उपकारके किए बहूतादहै, वसे ही अचेतन 
प्रधानं मी स्वमावसे ही परुषाथ. ( मोग ओर मोक्ष ) की सिदिके च्एि प्रवृत्त होगा । किद्धान्ती- 
यह्‌ टीक नहीं कहा जाता, क्योकि उनमें भी अर्थात्‌ नेतनाधिष्टित ही दूष ओर जलमें प्रवृत्ति है, एेसा 
हम अनुमान करते हैँ । कारण किं दोनो वादियों करके प्रसिद्ध. चेतनसे अनधिष्ठित केवल अचेतनं 


रथादिमे प्रवृ नहीं दिखाई देती । योऽप्सु°' (जो जलमें रहता हओ, जो जलके भीतर रहकर उसका 
नियमनं करता है) "एतस्य वा०' (हे गर्गी ! इस अक्षरके ही प्रशासनमें पववाहिन एवं अन्य नदियां 


दवेतपवतोशचे बहती हैँ ) इर प्रकारका शस्त्रि सम्पूणं लोककी ` क्रियाएं ईश्वरसे अधिष्ठित, एेषा 
कहता रै । इसलिए जिसमे साध्य सिद्ध किया जा रहा है उस पक्षकुक्षिनिक्षिष्च होनेसे "पयोम्बुवत्‌' यहं 
व्यभिचारस्थक नहीं है, क्योकि चेतन गौ स्नेह-इच्छासे दूधको प्रव्िका हो सकती है, बडे चोषणते 
दुध सीचा जाता है । जरको मी किसीको अपेक्षा नहींदहै, एेसा नहीं है, कारण किं उसकी बहुनक्रिया 
को निम्नभमि आदिकौ अपेक्षा है । चेतनकी अपेक्षा तो सवंत दिखाई गई है । “उपसंहारदश न।जेत्ति 


इस सूुत्रमे तो बाह्य निमित्तकौ अपेक्षा किए विना मी स्वाश्रय कायं होता है, यह्‌ खोक हष्टिसे दिखलाया 
गया हे । पुनः चास्तरष्ट्सि तो सवत्र ईश्व रकी प्राक्त अपेक्षाका वादीचे निरकररण नहीं किया जाता ॥३॥ 


सांश्योके मतमे साम्थस्े अवस्थित हुए तीन गुण प्रधान है । परन्तु उससे भिन्न प्रधानका 
प्रवतक्‌ अथवा निवतक कुछ बाह्य अपेक्ष्य अवस्थित नहीं है, पुरुष तो उदासीन दै वहु नं प्रवतेक दहै 


सत्यानन्दी-दीपिका | 

® (अनादिजङस्य प्रवृत्तिः चेतनाधीना प्रदृत्तिस्वात्‌ रथादिप्रृत्तिवत्‌" (“अनादि जडकी प्रवृत्ति 

चेतनके अधीन है, प्रवृति होनेसे, रथादिकी प्रवृति समान') इस अनुमान ओर “योऽप्सु तिष्ठन्‌" इस 

जगमसे साध्य सिद्ध होनेपर दूध भोर जलम दिया हज व्यभिचार अयुक्त है। क्योकि दष भौर जल 
मी पक्षसतम ह, बतः जडम स्वतन्त्र प्रवृत्ति नदीं होती दै।॥ ३॥ 


अधि० १ २०५ भाषाञ्चुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदहित ८०७ 


प्रवर्तकं निवतकं वा किचिद्राह्यमपेक्ष्यमवस्थितमस्ति! पुरुषस्तुदासीनो न प्रवत॑ंको न 
निवर्तक इत्यतोऽनपेश्च प्रधानम्‌, अनपेश्चत्वाच कदाचित्पधानं महदायाक्षारेण परिणमते 
कदाचिन्न परिणमत इत्येतदयुक्तम्‌ । ईश्वरस्य तु सर्वज्ञत्वार्स वदाक्तिव्वान्मह मायस्वाश्च 
प्रवुस्यप्रचत्ती न विरुध्येते ॥४॥ 
अन्यत्राभावाच्च न तृणादिवत्‌ ॥५॥ 

पदच्छेद--अन्यत्ामावात्‌, च, न, तृणादिवत्‌ । 

सृ्ाथं- { च ) ओर (तृणादिवत्‌) तृण आदिके समान प्रधानका मौ स्वभाव हु? परिणाम 
नहीं हो सकता, ( अन्यत्रामावात्‌ } क्योकरि अन्यत्र दुधरूपसे तृणादिके परिणामका अस्व है ) 

स्यादेतत्‌-यथा तृणपस्वोद कादि निमित्तान्तरनिरपेश्चं स्वभावादेव क्षीरायाका- 
रेण परिणमते, एवं प्रधानमपि महदाद्याकारेण परिणंस्यत इति। कथं च निमित्तान्तरनिर- 
वेश्च तणादीति यम्यते ? निपित्तान्तरानुपरम्भात्‌। यदि हि किचिन्निमित्तमुपरभेमहि, ततो 
यथाकामं ते तणाद्यपादाय श्चीरं संपादयेमहि, नतु संपादयामहे । तस्मा्स्वाभाविकस्त्‌- 
णादेः परिणामः, तथा प्रधानस्यापि स्यादिति । अ्रोच्यते-भवेत्तणादिवस्स्वाभाविकः प्रधान- 
स्यापि परिणामः, यदि तृणादेरपि स्वाभाविकः परिणामोऽभ्युपगम्येत, न स्वभ्युपश्म्यते, 
निमित्तान्तरोपरष्धेः। कथं निमित्तान्तरोपलन्िः एअन्यत्राभावात्‌ घेन्वैवद्य पभुक्तं तृणादि 
क्षीरीभवति न प्रहीणमनड़दाद्युपमुक्तं वा। यदि हि निनिमित्तमेतत्स्याद्ध नु शरीर संबन्धा- 
दन्य्ञापि तृणादि क्षीरीभवेत्‌। नच यथाकामं मा नुषेनं शक्यं संपादयितुमित्येतावता निनि 
मित्त भवति। भवति हि ।कचित्काय माचुषसंपायं।कचिदेवसंपायम्‌। मनुभ्या अपि कनुव- 
न्त्येवोचितेनोपायेन तणाद्यपादाय क्षीरं संपादयितुम्‌। प्रभूतं हि क्षीरं कामयमानाः प्रभूतं 


जौर न निवतक है, इसलिए प्रधान अनपेक्ष है, अनपेक्ष होनेसे कमी प्रघान महदादि आकारसे परिणत 
होगा.ओौर कमी न हागा, यह्‌ अयुक्त है । ईश्वरको तो सवज्ञ, सवं्क्तिमानु भौर महामायामय होनैषे 
प्रवृत्ति ओर निवक्तिमें विरोध नहीं है ॥ ४॥ 

पूव पक्षीौ-- यह्‌ टीक दै, परन्तु जैसे तृण, पल्कव, उदक सादि अन्य निमित्तकी अपेक्षा किए 
विना स्वमावसे हीक्षीर आदि रूपमे परिणत होति रै, वसे प्रधान मी महदादिरूपमें परिणत हो 
जायगा । परन्तु यहं कंसे ज्ञात हो कि तृण आदि निमित्तान्तरंकी अपेक्षा नहीं रखते ? इससे किं अन्य 
निमित्त उपलन्ध नहीं होता । ` यदि हम अन्य कोई निमित्त उपङ्ब्ध करते तो हम उससे इच्छानुसार 
तृण आदि लेकर दुधका संपादन करते, किन्तु हम संपादन नहीं कर सकते, इसलिए तृ णादिका परिणाम 
स्वाभाविक है, उसी प्रकार प्रधानका भी-परिणाम हो । 

-सिद्धान्ती--इसपर कहते दै-~-यदि तृण आदिका स्वामाविष्ट परिणाम स्वीकार किया जाता तो 
तृण आदिके समाने प्रधानका मी स्वामाविक परिणाम होता । परन्तु तृणादिका स्वामाविक परिणाम 
स्वीकार नहीं किया जाता, क्योकि अन्य निमित्तकी उपरुन्ि है । अन्य निभित्तकी किस प्रकार उप 
लब्धि है? कारण कि अन्यत्र अमावदै। क्योकि धेनुम ही ॐप भुक्तं तुण आदि क्षीर होतार, नेष्ट 
हुमा अथवा बेल आदिमे खाया गया तृणादि क्षीर नहीं हंता । यदि विना निमित्तके मी यह हो जाय, 
तो धेनु शरोरके सम्बन्धे अन्यत्र मो तृणादि दुध हो जाय । मनूष्य अपनी इच्छा अनुसार उसे 
संपादन करनेमे समथं नहीं हैँ इतने मात्रसे यह निर्निमित्त नहीं होता, क्योकि कोई कयं मनुष्य 
संपाद्य है-मौर कोई कायं देव सम्पादय है। मनुष्य भौ उचित उपायसे तृण आदि लेकर दुधके संरादन 
करनेमे समथ होते रै, पुष्कल दूध चाहुनेवाले पुरुष भौको पुष्कल घास खिति है, उ्तसे पुष्कल 


०८ ब्रह्मसूत्र-द्राङ्रभाष्य | अण्र्पाण्रे 


घासं धेनुं चारयन्ति । ततश्च परभूतं क्चीरं लभन्ते । तस्मान्न तृणादिवरस्वाभाविकः प्रानस्य 
परिणामः ॥५॥ 
 अभ्युपगमेऽप्यथाभावात्‌ ॥६॥ 
पद्‌ च्छेद--- अभ्युपगमे, अपि, अर्थाभावात्‌ । 
स््रा्थं--( अभ्युपगमेऽपि ) प्रधानकी स्वतः प्रवृत्ति मानने पर भी ( अर्थाभावात्‌ ) प्रवृत्तिका 
कोई प्रयोजन न होनेसे दोष वदवस्थदहीहै 
स्वाभाविकी प्रधानप्रवत्तिनं भवतीति स्थापितम्‌ । तथापि नाम भवतः धरद्धामनु 
रष्यमानाः स्वाभालिकीमेवव्रधानस्य प्रतृ्तिमभ्युपगच्छेम,तथापि दोषोऽनुषज्येतेव। कुतः? 
अर्थाभावात्‌;यदिं तावरस्वामाविकी प्रधानस्य प्रचत्तिनं किचिदन्यदिहापेश्चत इत्युच्येत ववो 
यथेवसहकारि किच्चिद्वाेश्चत एवं प्रयोजनमपि किचिन्नापेक्षिष्यते-इव्यतःप्रधानं पुरषास्याथं 
साधयित प्रवतत इतीयं प्रतिज्ञा हीयेत। स यदि बूयात्‌-सहकायव केवल नापेश्चते न प्रयो- 
. जनम पीति, दथापि प्रच(नपरचुत्चेः प्रयोजनं विवेक्तव्यं भोगो वा स्यादपवगों वोभयं वेति । 
भोगद्रचेत्की दरो ऽनाधेयातिह्ञयस्य पुरुषस्य भोगो भवेत्‌, अनिमोक्षप्रखङ्गञ् 1 अपवगश्चे- 
त्प्रागपि प्रचुतचेर्पवगंस्य सिद्धत्वाल्पवृत्तिरनाथका स्यात्‌,शब्दायजुपरन्धिप्रसङ्गश्च ।उभया- 
थंताभ्युपगमेऽपि भोक्तश्यानां प्रधानमाज्राणामानन्त्यादनिर्मोक्षप्रसङ् एव & न चौव्सक्य- 
निचस्यर्था प्रवृत्तिःनदहि प्रधानस्याचेतनस्योत्खक्यं संभवति।न च पुरुषस्य नि्म॑लस्यनिष्कल- 


दुध प्राप्त करते है । इसलिए तृण आदिके समानं प्रधानका परिणाम स्वामाविकं नहीं है ॥५॥ 

प्रधानकी प्रवृत्ति स्वामाविक नहीं होतो यह्‌ सिद्ध किया गया, परन्तु मापकी श्रद्धाके अनुसार 
हम प्रधानक स्वामाविक प्रवेत्ति मानमीले, तो मी दोष प्रसक्तहीदहै। क्यों? क्योकि प्रयोजनका 
माव है । यदि कहो कि प्रधानकी स्वामाविक प्रवृत्ति है उसमें किसी अन्यकी अपेक्षा नहीं रै, तो जिस 
प्रकार प्रधानको किसी सहकारीकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार किसी प्रयोजनकी मी अपेक्षा नहीं होगी, 
ससे तो प्रधान पुरुषके मोग तथा मोक्ष रूप अथंके सिद्ध करनेके चलिषए प्रवृत्त होता है, इस प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । यदि वहु एसा कह कि प्रधान फेवल सहकारोकी अपेक्षा नहीं रखता, इससे प्रयोजनकी मी 
अपेक्षा नहीं रखता, एेसा नहीं, प्रयोजनको अपेक्षा तो रखता है । तो मी प्रधान प्रवृत्तिके प्रयोजनका. 
विवेचन करन। चाहिए कि मोग वा मोक्ष अथवा दोनों प्रवृत्तिके प्रयोजन? यदिमोगदहैतो सुख 
जादि आधान अतिखयसे रहित पुरूषका भोग किंस प्रकार होगा ? मौर मोक्षामाव प्रसंग भी होगा । 
यदि मोक्ष प्रयोजन है तो प्रव्तिके पवं मी मोक्षके सिद्ध होनेसे प्रवति निष्फल होगी ओर शब्द आदिकी 
अनपरुन्धिका प्रसंग आ जायगा । दोनों प्रयोजन माननेपर मोगके योग्य प्रधानं तन्मात्रामोके अनन्त 
होनेसे मोक्षके अमावका प्रसद्ध ही है । उत्सुकताकी निवृत्तिके कल्एिमी प्रवति नहींहै, क्योकि | 
शचेतन प्रधाने उस्सुकताका संमव नहीं है, एवं निमंल, निष्कल पुरुषमे मी उत्सुकता नहीं हो सकती । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उपयुक्त तीनों विकल्पोमे केवर मोक्षके किए प्रवृत्त हुमा प्रधानं मोगका संपादन नहीं कर 
सकेगा, इससे शब्द आदिकी उपलङन्धिका अमाव होगा । यदि दोनों प्रयोजन मानें तो प्रधानकी केवल 
अप्रबृत्तिते ही मोक्ष सि है, शेष मोगके लिए प्रवृत्त होगा, वह तो एक बार शब्दादिकी उपर्न्धि 


होनेसे ही सिद्ध हौ जाता है। प्रधान पुनः पुनः मोगके लिए प्रवृत्त होता है तब तो भोग्य शब्दादि 
अनन्त होनेसे कमी समाप्त ही नहीं होगे, इसमे पुनः मोक्षका अमाव होगा । 


#'ओर्सुक्यनिघ्च्यथं यथा क्रियासु प्रवतते रोकः । पुरुषस्य विमोक्षाथ प्रवतते तद्रदग्यक्तम्‌ ॥ 
(सां०का० १८) (जंसे उत्सुकताकी निवृचतकिं किए रोग क्रियाओमिं प्रवृत होते दै, वसे ही पुरुषके मोक्ष 


अधि० १ सू०७ ] भाप्राजुवाद-सल्यानन्दी-दीपिकासद्ित ४०९. 


स्योप्खुक्यम्‌। रकदाक्तिसगंशक्तिवेयथ्य॑भयाचेतपचृत्तिस्त्हिं दक्शक्त्ययुच्छेदवत्सगं- 
दाक्त्यनुन्केदात्संसारानच्छेद(दनिर्मेश्चप्रसङ्ग पव । तस्मार्प्रचानस्य पुरुषार्था 
प्रवृत्तिरित्येतदयुक्तम्‌ ॥६॥ ˆ ` 
पुरुषाश्मवदिति चेत्तथापि ॥७॥ 

पद च्छेद--पुरुषादमवत्‌, इति, चेत्‌, तथापि । 

सृत्राथं--( पुरुषारमवत्‌ ) अन्ध भौर पद्ध पुरुषके समान अथवा लोहचुम्बकके समान पुरुष 
प्रधानका प्रवतंक है, ( इति चेत्‌ ) ठेस यदि कहो ( तथापि ) तो मी दोषकी निवृत्ति नहीं हो सकती। 

स्यादेतत्‌-यथा कश्चित्पुरुषो टक्शाक्तिसंपन्नः प्रदृत्तिश्ाक्तिविहीनः पड्करपरं पुरषं 
परवरत्तिशत्तिः संपन्नं टकराक्तिविहीनमन्घमयिष्ठाय प्रवतंयति । यथा वाऽयस्कान्तो ऽमा 
स्वयमप्रवतंमानो.ऽप्ययः प्रवतेयति । एवं पुरुषः प्रधानं प्रवतंविष्यतीति र्रान्तप्रत्ययेन 
पुनः प्रत्यवस्थानम्‌ । अजोच्यते-तथापि नैव दोषान्नि मोक्षोऽस्ति । अभ्युपेतहानं तावदरोष 
आपतति, प्रधानस्य स्वतन्त्रस्य प्रचृच्यभ्युपगमात्‌; पुरुषस्य च प्रवतेकत्वानभ्युपगमात्‌ । 
कथं चोदासीनः पुरुषः प्रधानं प्रवतेयेत्‌ १ पंगुरपि हान्धं वागादिभिः पुरुषं प्रवतंयति । 
नैवं पुरुषस्य कश्चिदपि प्रवतंनव्यापारो ऽस्ति, निष्करियत्वान्निगुंणत्वाचच । नाप्ययस्कान्त- 
वत्संनिधिमात्रेण प्रवतयेत्‌। संनिधिनित्यत्वेन प्रवृत्तिनित्यत्वप्रसङ्ात्‌ । अयस्कान्तस्य 
त्वनित्यसंनिधेरस्ति स्वत्यापारः संनिधिः; परिमाजंनादपेश्चा चास्यास्तीव्यनुपन्यासः 
पुरुषादमवदिति। % तथा प्रधानस्याचेतन्यात्पुरषस्य चौदासीन्यात्तुतीयस्य च तयोः 


पुरुषमे दक्‌शक्ति गौर प्रधानमें संशक्तिकी ग्यथेताके मयसे यदि प्रवृत्ति स्वीकारहै, तो दक्‌ शवतिके 
अनुच्छेद (नित्य)के समान सगंशक्ति के अनुच्छेद होनेसे संसारका अनुच्छेद होनेके कारण मोक्षामाव 
प्रसङ्ग होगा, इसलिए प्रधानक. प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके किए है यह अयुक्त दै. ।॥ ६ ॥ 
पूवंपश्नौ-एेसा हो, परन्तु जसे हक्‌शवितत खम्पप्न किन्तु प्रवृत्ति-गमन शक्ति रहित कोई पद्ध 
पुरुष प्रवृत्तिशक्ति सम्पन्न किन्तु इक्‌ शक्ति विहीन अभ्य अन्धयुरुषको कन्पेपर बैठकर प्रवृत्त करता है 
अथवा जसे अयस्कान्तमणि स्वयं अप्रवृत्त होती हई भी लोहको प्रवृत्त करती है । वशे पुरुष प्रधानको 
प्रवुत्त करेया, इसप्रकार द्टन्तवलसे पुनः सास्य सेडा होता ( चद्धुा करता ) रै । सिद्धान्ती-इसपर 
कहते ह-तो मी दोषसे मुक्ति नहीं है, क्योकि स्वीकृत सिद्धान्तकी हानि दोष आ .पडता है, कारण कि 
प्रधानक स्वतन्त्ररूपसे प्रवृत्ति स्वीकारकी गई है ओर पुरुषको प्रवत स्वीकार नहीं किया गया है, तो 
ेसी अवस्थामे उदासीन पुरूष प्रधानको कंसे प्रवृत्तं करेगा? पद्धपुरुष भी अन्धपुरूषको वाणी आदिसे 


वृत्त करता है । परन्तु इसप्रकार पुरुषमे कोई मी प्रवृत्तिजनक व्यापार नही है, क्योकि वहु निष्क्रिय 
गौर निगुण है । अयस्कान्तमणिके समान रुनिधिमात्रसे मी प्रवृत्त नहीं कर सकता, क्योकि संनिधिके 
नित्य होनेसे प्रव सिम मी नित्यतां प्रसक्त होगी, मौर अयस्कान्तमणिकी अनित्य संनिधि होनेसे उसका 
अपना व्यापार संनिधि [ मी अनित्य ] है । उसकौ परिमाजंन .( सन्मुख सौधा रखना ) आदिकौ 
अपेक्षा है, इससे "पुरूषास्मवत्‌' ( पुरुष ओर अश्मके समान ) यह सम ह शान्तका उपन्यास नहीं है । 
उसीप्रकार प्र धानको अचेतन ओर पुरुषको उदासीन होनेके कारण दोनोंका सम्बन्ध करनेवाले 
सत्यानन्दी-दीपिका 

के लिए प्रधान प्रवृ होता है) इस प्रकारकी उत्सुकता अचेतन प्रधान ओर निमेल चेतनं पुरुषमें संमव 
नहीं है । इसलिए प्रधानक प्रवृत्ति पुरुषके प्रयोजनके किए है, यह्‌ सवथा अयुक्त है ॥ ६ ।1. 

& प्रधान अचेतन है, अतः उसमे रृश्यरूप योग्यता है अर पुरुष चेतन है, इसलिए उसमें 
्रष्टुरू योग्यता है । इसप्रकार दोनोकी योग्यता निमित्तक सम्बन्ध मानें तो योग्यताके नित्य होनेसे 
मोक्षामाव प्रसंग है । जसे प्रधानके स्वतन्त्र प्रवृत्ति पक्षमे मोग, अपवगं अथवा दोनों प्रवृतिके 





७१० ब्रह्य सूज्र-श्नाङ्रभाष्य | अ०२पा० 


संबन्धयितुरभावात्संवन्धानर्पतिः । योग्यतानिमित्ते च संबन्धे योग्यात्वानुच्छेदादनि- 
मोश्चप्रसङ्ः । पूर्ववश्चं हाप्यर्थाभावो विकल्पयितव्यः । परमात्मनस्तु स्वरूपव्यपाश्रय- 
मोदासीन्यम्‌, माय्यपाश्चयं च प्रवतंकत्वमिलयस्त्यतिशयः ॥ ७ ॥ 
अङ्कित्वानुपपत्तेथ ॥८॥ 

पदच्छेद--अद्धित्वानुपपत्तेः, च । 

सूजार्था--गुणोके भङद्धाद्धिमावकी अनुपपत्ति होनेसे मी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती दै । 

% इतश्च न प्रधानस्य प्रवृत्तिरवकत्पते। यद्धि सच्वरजस्तमसामन्योन्यगुणप्रधान- 
भावमुत्प॒ज्य खाभ्येन स्वरूपमात्रेणावस्थानं सा प्रधानावस्था) तस्यामवस्थायामनपेश्च- 
स्वरूपाणां स्वरूपप्रणाशमयात्पर स्परं प्रत्यज्गाङ्धिभावान पपत्तेः | बाह्यस्य च कस्यचितक्षो 
` भयिवुरभावाद्‌ गुणवेषभ्यनिमित्तो महदादत्पादो न स्यात्‌ ॥ < ॥ 

अन्यथानुमितो च च्ञशक्तेबियोगात्‌ ॥९॥ 
दच्छेद--अन्यथा, अनुमितौ, च, ज्ञशक्तवियोगात्‌ । .. | | 

स््राथं--हम अनपेक्ष गुणका अनुमान नहीं करते, किन्तु ( अन्यथानुमितौ ) प्रकारान्तंरसे 
परस्पर सपक्ष गणोका अनुमान करते हैँ । जिससे ' पूर्वोक्त दोष प्रसक्तनहो। यह ठक नंहींदहै, 
( ज्ञशक्तिवियोगात्‌ ) क्योकि एेसा माननेपर मी गुणोमे ज्ञानशक्तके न होनेसे स्वयं साम्यावस्था 
च्युति न होनेके कारण परस्पर अद्खद्जखिमाव नहीं हो सकता, इसमे महद्‌ आदिका अनुत्प्तिदोष 
तदवस्थहीदै। 

अथापि स्यादन्यथा वयमनुमिमीमरे-यथां नायमनन्तरो दोषः प्रसज्येत । न ह्यनपेश्च- 

स्वभावाः कूटस्थाश्चास्माभिगुंणा अभ्युपगम्यन्ते, प्रमाणाभावात्‌! कायंवहोन तु गुणानां 
स्वभावोऽभ्युपगम्यते। यथा यथा कार्योत्पाद उपपद्यते तथा तथेषां स्वभावो ऽभ्युपगम्यते । 


तीसरेके अभाव होनेसे सम्बन्धकी अनुपपत्ति होगी, उनको योग्यता निमित्तक सम्बन्ध स्वीकार करे. 
तो योग्यताके अनुच्छद-नित्य होनेसे मोक्षामाव प्रसङ्धदै। पूवके समान यहा मी प्रयोजन ( मोग 
मौर मोक्ष ) कै अमावका विकल्प करना चाहिए । . परमात्मा तो स्वरूप व्यपाश्रयसे उदासौन मौर 
मायाके आश्रयसे प्रवतक है । इसप्रकार अतिश्चय ( विशेष ) है ॥ ७ ॥ 
मौर इस हतुसे भी प्रधानकी प्रवृत्ति नहीं हो सकती, क्योकि सत्त्व, रज ओर तमकी परस्पर 
गुण प्रधानभावको छोडकर सममावसे केवल स्वरूपमात्रसे अवस्थिति वह्‌ प्रधानावस्था है। उस 
साभ्यावस्थामे एक दूसरेके स्वरूपकी अपेक्षासे रहित सत्त्व आदि गणोके अपने-अपने स्वरूप नाश्च 
होनेके मयसे परस्परके प्रति अद्धाङ्किभाव नहीं हो सकता भौर उनमें क्षोभ उत्पन्न करनेवाके किसी 
माह्य पदाथके न होनेसे गुणोकी ` विषमता निमित्तक महद्‌ आदिकी उत्पत्ति नहीं होगी ॥ ८ ॥ 
पूवंपक्षौ-एेसा हो, परन्तु हम अन्य प्रकारसे अनुमान करते ह, जिससे यह पवोंक्त दोष 
प्रसक्त न हो । हम गुणोको निरपेक्ष स्वभाव तथां कूटस्थ ` स्वीकार नहीं करे, क्योकि एेसा मानसेमं 
- कोई प्रमाण नहीं है । कायंके अनुसार गुगोका स्वमाव स्वीकार क्रिया जातादहै। जसे जंसे कायंकी 
| सत्यानन्दीदीपिका 
प्रयोजन रहै,.एेसा विकल्पकर दुषितं किया गयां है, वंसे पुरुषके अधीन प्रधानकी प्रवृत्ति क्षमे भी 
दसप्रकार प्रयोजन विषयक विकत्पकर दूषित करना चाहिए । सांख्य मतमें उदासीनत्व ओर प्रवतकत्व 
दोनों सत्य है, अतः एकपुरुषमे दोनोकां होना विरूढ है । परन्तु वेदान्तं सिद्धान्तमे तो परमात्मामें 
उदासीनत्व पारमाधथिक है भौर प्रवतंकत्व भायासे कल्पित है ॥ ७ ॥ 
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चलं गुणवृत्तमिति चास्त्यभ्ु पगमः। तस्मात्साम्यावस्थायामपि वेषम्योपगमयोम्या एव 
गुणा अवतिष्ठन्त इति । एवमपि प्रधानस्य ज्ञशक्तिवियोगाद्र चनाजपपच्य;ःदयः पूवाक्ता 
दरोषास्तदवस्था एव । ज्ञराक्तिमपि त्वनुमि प्रानः प्रतिवाद्वित्वान्निवतंत ! चेतनमेकमनेक- 
प्रपञ्चस्य जगत उपादानमिति ब्ह्मवादप्रसङ्ात्‌ । वेषम्योपगमयोग्या अपि गुणाः साम्या 
वस्थायां निमित्ताभावान्नेव वैषम्यं भजेरन्‌ । भजमन! वा निगमित्ताभावाविज्ञेषात्सवंदेव 
वैषम्यं भजेरन्निति प्रसज्यत पएवायमनन्तयोऽपि दोषः ॥९॥ 
विप्रतिषेध।चसमज्ञसम्‌ ॥१०॥ 
पद चछेद-- विप्रतिषेधात्‌, च, असमञ्जसम्‌ । 
सूज्ाथ--( च ) ओर ( विप्रतिषेधात्‌ ) सांख्य लोग कहीं महद्सै तन्मात्राओंकी उत्पत्ति 
मानते हैँ तो कहीं अहङ्कारे, इपप्रकार परस्पर विरूढ होनेस (असमञ्जसम्‌) सांख्य मत अपंगत है । 
ः परस्पर चविरुद्धश्चायं साख्यानामस्युपगमः-कचित्लप्तेन्द्रियाण्वनु क्रामन्ति, कचि- 
देकादद्रा, तथा क्चिन्महतस्तन्मा्रसगमुपदि शन्ति, कचिदहङ्कासत्‌, तथा क्चित्नी 
ण्यन्तःकरणानि वणयन्ति, कचिदेकमिति । प्रसिद्ध एव तु श्चुत्येभ्वरकारणवादिन्या 
विरोघस्तद्तुवर्तिस्य च स्मुत्य(। तस्मादप्यसमञ्जसं सांख्यानां दरनमिति । अचाह- 
नन्वोपनिषदानामप्यसमञ्जसमेव दशनम्‌, तप्यतापकयो्जाव्यन्तरभावानभ्यपगमात्‌ । 
पकं हि बह्म सर्वाल्मकं स्वंस्य प्रपञ्चस्य कारणमभ्युपगनच्छतामेकस्यैवात्मनो विदोषो 
तप्यतापको न जात्यन्तर भूतावित्यभ्य॒पगन्तन्यं स्यात्‌। यदि चतो तप्यतापकावेकरस्या- 


उत्पत्ति उपपन्न होती है वसे वसे इनका स्वेमाव मानाजातादहै। गणोका स्वमाव चछ्क्प है, एेसा 
हमारा स्वीकार-सिद्धान्त है, इसक्िए साम्यावस्थामें भी गुग वंषम्य प्राप्ति योग्यही रहते है। 
सिद्धान्ती-एेसा अनुमान करनेपर मी प्रधाने ज्ञानशक्तिक। अमाव होनेसे रचना अनुपपत्ति आदि 
पूर्वोक्तं दोष ज्योकै त्योंदह। उन दोषोके परिहारके छिए यदि साख्य प्रधानं ज्ञानशक्तिका भी 
अनुमान करे, तौ वह प्रतिपक्षितसि ही निवृत्त हौ जायगा, क्योकि एक चेतन अनेक प्रपच्चल्प जगत्‌का 
उपादानकारण है, इस ब्रहमावादका प्रसङ्ख होगा । वषम्य प्राक्षिके योग्यमी गुण सम्यावस्थामे 
निमित्तके न होनेसे वषम्यको नहीं प्राक्त होगे 1 यदि वे निमित्तके विना मी विषमताको प्राप्त करने 


वाठे होगे तो निमित्तका अमाव समान होनेसे सवेदा ही विषमताको प्राप्त होते रहैगे, इसप्रकार 
पूर्वोक्त दोष ( कायको अनुतसत्ति) प्रसक्त हीदै॥ ९ ॥ 


साख्योका यह्‌ स्वीकार परस्पर विषशडदहै, क्योकिवे कहीं सात इन्द्रियां ( मन, त्वक्‌ ओर 
पाच कर्मेन्दर्यां ) कहते है, कहीं ग्यारह ( पाच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कर्मेन्िय ओौर मन), एवं कहीं 
महतसे तन्मात्राओं ( शब्द, स्पशं, रूप, रस भौर गन्ध }) को उत्पत्तिका उपदे करते दै, तो करीं 
महङ्कारसे । ओर कहीं अन्तःकरण तीन ( मन, बुद्धि ओर अहङ्कार ) वणन करते हँ ओर कहीं एक 
( बुद्धि ) । ईश्व रको जगत्‌का कारण कहनेवाी धृति गौर. उसकी अनुबतिनी स्पृत्तिसे विरोध तो 
प्रसिद्धहीदहै, इससे मी सांस्योका दशन असंगत है । पूवपक्षी-इस पर कहते रहै- वेदान्तियोका 
दशन भी असंगत ही है, क्योकि उसमे तप्य ( दुःख मोक्ता जीव ) जर तापक ( दुःखप्रद संसार) कां 
जाति-भेद स्वीकार नहीं किया गया. है । वेदान्तमे एक ही ब्रह्य सर्वात्मिक है ओर सम्पूणं प्रपञ्चकाकारण ठै 
एेसा स्वीकार. करनेवाछोको तप्य ओर पापक एक ही आत्मके विदयेष ह इससे वे भिन्न नहीं है रेसा 
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# पू०--वेदान्तमे एक अत्मके ही .विरोष होनेसे तप्य-तापकका भेदन माननेपर लोक 
प्रसिद्ध तप्य तापकमाव ही दुष्त हो जायगा । 'लपि' धातु सकमंक है, एसलिए तप्य (कमं) से तापक 
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त्मनो विश्लेषो स्यातां ख ताभ्यां तप्यतापकाभ्यां न निसुंच्येत इति तापोपश्ान्तये सम्य- 
ग्दशंनमुपदिषाच्छाख्मनथकं स्यात्‌। न हयोष्ण्यप्रकाहघमंकस्य प्रदीपस्य तदवस्थस्यंव 
ताभ्यां निर्मोश्च उपपद्यते । # योऽपि जलतरङ्गवीचीपफेनाद्यपन्यासः, तत्रापि जलात्मन 
पकस्य वीच्याद्‌यो विशोषा आविभाीवतिरोभावरूपेण नित्या एवेति समानो जखात्मनो 
वीच्यादिभिरनिमोश्चः । प्रसिद्धश्चायं तप्यतापकयोर्जाव्यन्तरभावो लोके 1 तथा हि- अर्थ 
चाथंश्चान्योन्यभिन्नौ लक्ष्येते । यद्यथिनः स्वतो ऽन्योऽथो न स्यात्‌, यस्याथिनो यद्धिषय- 
मधित्वं स तस्यार्थो नित्यसिद्ध एवेति न तस्य तद्विषयमथित्वं स्यात्‌, यथा प्रकाङात्पनः 
प्रदीपस्य प्रकाशाख्यो ऽथो नित्यसिद्ध पवेति न तस्य तद्विषयमर्थित्वं मवति । अप्राप्ते द्यथ- 
ऽथिनोऽधित्वं स्यदिति । तथाथंस्याप्यथंत्वं न स्यात्‌ यदि स्यात्स्वाथंत्वमेव स्यात न 
चैतदस्ति, संबन्धिरब्दौ दये तावी चाथंदचेति। दयोश्च संबन्धिनोः खंबन्धः स्यान्न कस्यैव 
तस्माद्धिन्नावेतावर्थाथिनौ । तथानर्थान्िनावपि। अर्थिनो ऽयुकूरो ऽथः प्रतिकूलो ऽनथं 
स्ताभ्यामेकः पर्यायेणोभाभ्यां संबध्यते। तच्राथंस्याद्पीयस्स्वाद्‌भूयस्त्वाच्चानथंस्योभाव- 


मानना पड़गा । यदि ये तप्य ओर तापक एक ही आत्माके विशेष हैँ तो वह्‌ इन तप्य, तापकसे मुक्त 
नहीं हो सकता, तब तो तापकी निवृ्तिके छिए तत्वज्ञानका उपदेश करनेवाा उपनिषद्‌ शास्त्र व्यथं 
हो जायगा । उष्णता मौर प्रकाश धमम॑से युक्त प्रदीप है, उने युक्त दीपक उनसे मृक्त नहीं हो सकता । 
भौर जो जक्के तरद्ध, लहर, फेन आदिका उपन्यास है, उसमेभीएकही जक स्वरूपके तरद्ध जादि 
विशेष कमी प्रकट ओर कमी विलीनलूपसे नित्य है, इसलिए जल स्वरूपको तरद्ध आदिमे मुक्त 
न होना समान ही है । परन्तु तप्य तापकका यह्‌ पृथक्त्व लोकमे प्रसिद्ध दहै। वैसे ही अथं ओौर अर्थ 
परस्पर. मिन्न रक्षित होते हैँ । यदि अर्थि स्वतः अन्य अथंनहोत्तो जिस अर्थीका जिस्त विषयमे 
अर्थित्व है, उसके किए वह॒ अथं निहमसिद्ध ही है, इससे उसका तद्विषयक अथित्व नहीं होगा । जं 
प्रकाशरूप दीपकका प्रकार नामक अथ नित्य सिद्धहीरहै, इसक्िए उसका तद्विषयक अथित्व नही 
होता, क्योकि अप्राप्त अथमे ही अधिका अर्थित्वं होतारै। इसी प्रकार अथकामी अथत्वन होगा 
यदिहोतोस्वके किए ही होगा, परन्तु एेसा नहीं होता, क्योकिये अर्थी ओर अथं सम्बन्धिशब्ड है, 
दो सबन्धियोका सम्बन्ध होता है एकका नहीं, इसलिए ये दोनों अथं गौर अर्थी भिन्न हैँ । वैसे अनथं 
मौर अनर्थी मी भिन्न हैँ । अर्थकि अनुकल अथं ओर प्रतिकूल अनथं होता है । ,एकका उन दोनोकि 
साथ क्रमसे सम्बन्ध होता है । उनमें अथेके अल्प भौर अनथंके अधिक होनेसे अथं मौर अनथं दोनों 
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(कर्ता) मिन्न होना चाहिए । तप्य: तापकादेन्यः कर्मत्वात्‌ नगरवत्‌ ' (तप्य तापकसे भिन्न है, क्योकि 
वह कमं है जसे नगर) तो क्या वे तप्य तापक दोनों आ्माके स्वरूप हैँ अथवा धमं ? यदि स्वरूप हँ तो 
उनसे भ्ात्मा कमी मुक्त नही होगा, इससे उनकी निवृत्तिके किए तत्वज्ञानका प्रतिपादक उपनिषद्‌ शास्त्र 
व्यथ सिद्ध होगा । यदि घमं हैँ तो वे स्वषूपके अन्तभूंत है वा बहिभूत ? प्रथम पक्षमे भी दीपक अपने 
स्वरूपगतधम उष्णता मौर प्रकाशसे मुक्त नहीं होता, इस प्रकार आत्मा मी तप्य-तापकसे मुक्त नहीं होगा । 


® दुसरा विकल्प-इसमे जो जक अर तरङ्ग आदिका उपन्यास है उसमें भी यह्‌ देखा जाता है 
कि. जल अपने धम तरङ्ग आदिक आविर्माव भौर तिरोभावसे कभी मुक्त नहीं होता, उसी प्रकार बात्मा 
भी घपने बाह्य धमं तप्य भौर त पक्के साविर्मावि भौर विरोमाव्से कमी मुक्त नहीं होगा । तप्य तापकका 
भात्मासे भेद अथवा अभेद माननेपर भी दोष है। भेद माननेसे अभेद सिद्धान्ती हानि भौर अभेद 
माननेसे लोक प्रसिद्धिसे विरोध दै, क्योकि लोकमे तप्य तापक, अर्थी गौर अथेका भेद व्यवहार होता दै । 
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प्यर्थानर्थावनथं एवेति वापकः स उच्यते। तप्यस्तु पुरुषो य एकः प्यायेणोभाभ्यां संबध्यत 
इति तयोस्तप्यतापकयोरेकात्मतायां मोक्चाचुपपत्तिः।> जात्यन्तर मावे तु तत्संयोगे तुपरिः- 
हारार्स्यादपि कदाचिन्मोष्चोपपत्तिर्ति। अत्रोच्यते-स, एकः्यादेव सप्यतापकमावानुपः 
पत्तेः। भवेदेष दषो यये काल्मतायां तप्यतापक्ावन्योन्यस्य विषयविष{य भवं प्रतिषदयेया 
ताम्‌। न त्वेतदस्ति, एकत्वादेव । न द्यग्निरेकः सन्स्वमात्मानं दहति परकाद्ययति वा सत्यप्यौ- 
र्ण्यप्रकाडशादिधमम॑मेदे परिणामित्वे च । कि कूटस्थे ब्ह्मण्येकस्मिस्तप्यतापक् भावः संभ- 
वेत्‌ ? क्र पुन्यं तप्यतापकभावः स्यादिति ? %& उच्यते-कि न पश्यसि कमंभरूतो जोवदे- 
हस्तप्यस्तापकः सवितेति ? ननु तिर्नाम दुःखम्‌, सा चेतयितुर्नाचेतनस्य देहस्य । यदि 
हि देहस्यैव तसिः स्यास्सा देहनाशे स्वयमेव नश्यतीति तन्नःदाय साघनं नैरितव्यं स्या- 
दिति 1 उच्यते- देह।भावेऽपि केवलस्य चेतनस्य तिनं दषा । न च त्वयापि तिर्नाम 
विक्रिया चेतयितुः केवल स्येष्यते । नापि देहचेतनयोः संहतत्वम्‌, अश्युद्धयादिदोषग्रसङ्गात्‌। 
नच तेरेव तक्तिमभ्युपगच्छसि । कथं तवापि तप्यतापकभावः ? सच्वं तप्यं तापकं रज्ञ 


अनथं ही है, इसमे वह ठापक कहा जता दहै! जो एक क्रमसे दोनोके साय सम्बद्ध होता है वह पुरुष 
तप्य है । उन तप्य ओर तापकके एकरूप होनेपर मोक्षकरो उपपत्ति नहीं होगी । यदि उनमें भेदहो तो 
उसके संयोभके हेतुका परिहार होनेसे कदाचित्‌ मोक्ष मौ हो सकता है। सिद्धान्ती --इसपर कहते हैं 
कि एेता नही, क्योकि परमाथमे एकत्व होनेसे तप्य तप्िकिभाव ही नहीं हो सकता ! यह दोष होता 
यदि एकरूपमें तप्य ओर तापक परस्पर विषयविषयिमावको प्राक्ठ होते, परन्तु यहा एकत्व हीनेमे एेसां 
नहीं है । एकं अग्नि यद्यपि उष्णता, प्रकाशं आदि भिन्न धमि युक्त जौर परिणामशीकदहै,तोमी 
वहु अपनेको जालाती यां प्रकाशित नहीं करती, तो फिर एक कूटस्थ ब्रह्मम तप्यत पकमाव कंसे संमवे 
होगा ? पुनः यह तप्यतापकमाव कहां होगा ? कहते है क्या नहीं देता कि कमंशूप जीवित देहु 
तप्य है ओर सूये तापक । परन्तु तक्ति नाम दुःखक्रा है वहु चेतनको होता दै अचेतन देहको नही, यदि 
देहुको ही दुःख होता तो वह देके नारा होनेपरस्वयंहीनष्टहो जाता दहै, उसके नाद करनेके किए 
साधनोंकी खोज नहीं करनी चाहिए । कहते ह देहकै अमावमें केवल चेतनको मी दुःख नहीं देखा 
गया है । यह्‌ तुमको मी इष्ट नहीं है किं तस्षि क्रिया केव चेतनको है । अशुद्धि आदि दोषोके प्रसङ्ख 


- होनेसे देह भौर चेतनका संघात मौ तुमको इष्ट नहीं है, ओर तापको वष होना मी तुम स्वीकार नहीं 
करते, तो तुम्हारे मतम तप्यतापकमाव किस प्रकार सिद्ध होगा? यदि कहो कि सत््वगृणतप्यहै 


रा सत्यानन्दी-दीपिका र 
® इस प्रकार अद्ेतमतमें मुक्तिक अनुपपत्ति दिखलाकर सांख्य अब अपने मतमें 'जास्यन्तरमावि 
त' इत्यादिसे मूक्तिकी उपपत्ति दिखलाते ह--दक्शक्ति पुरुषका जो बुद्धिके साथ स्वस्वामिमाव सम्बन्ध 


है वह तापका कारणं है, उसका कारण अविवेक है, उप्तकी निवृत्ति पिवेकख्याति ( जड ओर चेतनके 
भेदज्ञानं ) से होती दै, उसको निवृत्तिसे सम्बन्ध निवृत्त ओर सम्बन्ध निवुत्तिसे तापको निवृत्ति हो 


जाती है, इस प्रकार पुरुषकी मुक्ति हो जाती है । इस विषयमे पन्चदिखाचायंने कहा मी है-^तत्संयो- 
गहेतुविवजंनार्स्यादयमास्यन्तिको दुःखप्रतिकारः' ( बुद्धि ओौर पुरुषके स्वस्वाभिमाव सम्बन्धके हेतु 
अविवेकके निवृत्त हौनेसे यहं भत्यन्तिकं दु :खका प्रतिकार ( निवृत्ति) हता) वस्तुतः असङ्ग 
पुरुषमे बन्ध ओर मोक्ष नहीं हँ ये तो चित्प्रतिबिग्बित बुद्धिके धमं है, केवर पुरुषमें उपचारसे कहे जाति 
है, जसे राजामें जय-पराजयक्ा गौण व्यवहार होता है । सैव च बध्यते मुच्यते च' ( वह बुद्धिही 
बद्ध ओर मुक्त होती है ) इस प्रकार हमारे मतमें मोक्ष सिद्ध हो सकता दै । 

® यहा सांख्यसे पचना चाहिए किं ताप केवल चेतनको है अथवा देहके साथ तादात्म्यापन्न 
चेतनको वा तापको ही तप्ति है अथवा सत्त्वगुणको ताप.है ? क्रमशः सबको "उच्यते" आदि्े कहते है । 





४९७ ब्रह्मसूज-राङ्रभाष्य [ अ०६पा०ङ 


इति चेत्‌-न, ताभ्यां चेतनस्य संहतत्वाजुपपत्तेः। सत््वाचुरोधित्वाश्चेतनोऽपि तप्यत 
श्वेति चेत्‌-परमाथतस्तहि नेव तप्यत इत्यापतति, ई वशब्दप्रयोगात्‌ । न चेत्तप्यते नेव- 
शाब्दो दोषाय । नहि इण्ड़मः सपं इवेव्येतावता सविषो भवति । सपो वा दण्डम इवेत्ये 
तावता निविषो भवति । अतश्चाविद्याकृतोऽयं तप्यतापकभावो न पारमाथिक दत्यभ्युपग- 
न्तव्यमिति । नेवं सति ममापि कचिद्‌ दुष्यति । अथ पारमाथकमेव चेतनस्य तप्यत्वम- 
भ्युपगच्छसि, तवेव सुतरामनिमोश्चः प्रस्त, निव्यत्वाभ्युपगमाच्च तापकस्य 18 तप्य- 
तापकराक्त्योनित्यत्वेऽपि सनिमित्तसंयोगापेश्चत्वात्तसेः संयोगनिभित्ताददांननिवृत्तावा- 
त्यन्तिकः संयोगोपरमः, ततश्चात्यन्तिको मोश्च उपपन्न इति चेत्‌-न, अद्रांनस्य तमसो 
निल्यत्वाभ्युपगमात्‌ । गुणानां चोद्धवाभिभवयोरनियतत्वादनियतः संयोगनिमित्तोपरम 
इति वियोगस्याप्यनियतत्वात्सां ख्यस्य वानिर्मोक्षोऽपरिदायंः स्यात्‌। आओपनिषदस्य 
त्वात्मेकत्वाभ्युपगमादेकस्य च विष्यविषयिभावादुपपत्तेविकारभेदस्य च वाचारम्भण- 
माचत्वश्रवणादनिमोश्चशङ्का स्वप्नेऽपि नोपजायते । व्यवहारे तु यत्र यथा दष्रस्तप्यताप- 
कभावस्तत्र तथेव स इति न चोदयितव्यः परिहतेग्यो वा भवति ॥ १० ॥ 
( > महदीर्घाधिकरणाम्‌ ० ११ ) 

प्रधानकारणवादो निराकृतः 1 परमाणुकारणवाद इदानीं निराकतग्यः । तत्रादौ 
रजोगण तापकं है, तो यह्‌ युक्तं नहीं है, क्योकि उनके साथ चेतनाका संहतत्व नहीं हो सकता । यदि 
कहो कि सत्व ( बुद्धि ) के अनुस।रो होनेसे चेतन मी तपता-सा दुःख मोगता-सादहै, तो परमाथसे वह्‌ 
दुःखी नहीं होता, क्योकि "इव शब्दके पयोग होनेसेएेसा ही प्राप्त होता है । यदि परमाथंसे चेतन तप्त 
नहीं होता तो "इव" शब्द दोषके किए नहीं होता । इष्टम सांप-सा होता है एेसा कहनेमात्तसे इुण्डुम 
विषयुक्त नहीं हो जाता, एवं सप इण्डुम-सा होता है इतने कथन मात्रसे सप विषरदित न्हीहो 
जाता । इसलिए यह तण्यतापकमाव अविद्यकृत है, पारमाधिक नहीं है, ेसा स्वीकार करना चाहिए । 
ठेसा माननेपर हमारे पक्षमें मी कोई दोष नहीं है । यदि चेतनको पारमाधिक हीतुम तप्य मानंतो 
तुम्हारे मतमे ही सुतस मोक्षाभाव प्रसक्त होगा, क्योकि ठृम्ह्रे सिद्धान्तमे तापके ( रजोगुण ) नित्य 
स्वीकार किया गया है । यदि कहौ किं तप्य गौर तापककी शक्तियोक नित्य होनेपर मौ ताप निमित्त 
सहित संयोगको अपेक्षा रखता है, इससे संयोगके निमित्त .अन्ञानको निवृत्ति हो जानेमे संयोग आत्यन्तिक 
उपरत हौ जाता है, उससे आत्यन्तिक मोक्ष उपपन्न होता है, तो यह्‌ ठीक नहीं है, क्योंकि अज्ञानरूप 
घमोगुण नित्य स्वीकार किया गया है । गुणोका उद्धव ओर अभिमव ( क्य ) अनियत होनेसे संयोगके 
निमित्तकां उपरम मी अनियत है, इस प्रकार उनका वियोग भी अनियत होनेसे सांख्योके मतम ही 
मोक्षामाव अपरिहायं है । बेदान्तमे तो आत्मेकत्व स्वीकार होनेसे. एकमे विषयविषयिमाव नहीं हो 
सकता, विकारभेद तो वाचारम्मण मत्रदहै। एेसी श्रति होनेसे सोक्षामावकी शद्धातो स्वप्मेमी 


उत्पन्न नहीं होती । परन्तु व्यवहारे तो जहाँ जसा तप्यतापकमावं देखा गया है वह॒ वहां वसा ही है । 
इसक्छिए इसके विषयमे शङ्खा करना अथवा परिहार करना योग्य नहीं है ॥ १० ॥ ` 


प्रधान कारणवादकां निराकरण किया भया । अब परमाणु कारणवादका निराकरण करना 

चाहिए । इस विषयमे पहरे परमाणु कारणवादीने ब्रह्मवादीपर जो दोष लगाया है उसका प्रति- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

‰#- “चरं गुणन्रत्तम्‌' ( गुणोका स्वमाव चल है ) इसलिए संयोगके समानं वियोग अनियत ह 


अतः सांख्यमतमे ही मोक्षाम।व प्रसङ्ग होगा । हमारे मतम तो कत्पित द्रेतको लेकर लोकं प्रसिद्ध 
तप्यतापकमाव स्वीकार करते हैँ । अतः वेदान्तसमन्वय विरुद नहीं है ॥ १० ॥ 





अधि० २ स्ू० ११] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७१५ 


तावद्यो ऽ णुवादिना ब्रह्मवादिनि दोष उत्प्रेक्ष्यते सख प्रतिसमाचीयने । तत्रायं वेदोषिकाणाम- 
भ्युपगमः-कारणद्रभ्यसमकायिनो गुणाः काय द्रव्ये समुनजातीयं गुणान्तरमारभन्तेःशयुक्टे 
भ्यस्तन्तुभ्यः रुक्लस्य पटस्य प्रसवद रानात्तद्धि पयं याद्‌ हानाच्च । तस्माच्चेतनस्य बरह्मणो 
ज गत्कारणत्वेऽभ्य॒ पगस्यमाने कायऽपि जगति चेतन्यं समवेयात्‌ , तददशांनात्त न चेतनं 
ब्रह्म जगत्कारणं भवितुमदतीति । इममभ्यपगम तदीययेव प्रक्रियया व्यभिचारयति- 


महदीषेवद्ा हस्वपरिमण्डराम्याम्‌ ॥११॥ 

पदच्छेद महद्दीघंवत्‌, वा, हस्वपरिमण्डलाम्थाम्‌ । 

सूज्ाथ--( हस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌ } हस्व ह यणुक ओौर परमाणुसे (महरीषेवद्रा) महत्‌ ओर 
दीं उत्पन्न होते है, वसे चेतन ब्रह्मसे अचेतन जगत्‌ उत्पन्न होता है। 

8 एषा तेषां प्रक्रिया--परमाणवः किट कञ्ित्कालमनारन्धकार्यां यथायोगं रूपा- 
दिमन्तः पारिमाण्डल्यपरिमाणाश्च तिष्ठन्ति। ते च पश्चादद्टादिपुरःसराः संयोगसचि- 
वाश्च सन्तो दयणुकादिक्रमेण कृत्स्नं कायंजातमारभन्ते ! कारणगुणाश्च कायं गुणान्तरम्‌। 
यदा दौ परमाणू दचणुकमारभेते तदा परमाणुगता ` रूपादिगुणविशोषाः श्ुक्टादयो 
ढ.यणुके शुकटादीनपरानारभन्ते। परमाणुगुणविकहोषस्तु पारिमाण्डस्यं न दचणुके 
पारिथाण्डस्यमपरमारभते, द्यणुकस्य परिमाणान्तरयोगाभ्पुपगमात्‌ । अणुत्वहस्वत्वे 


समाधान किया जाता है। उसमे वशेषिकोंका यह्‌ सिद्धान्तदहै कि कारण द्रव्यमे समवाय सम्बन्धसे 
विद्यमान गुण कायं द्रव्यमे समान जातीय अन्य गणको आरम्म करते, जसे शुक्छतन्तुजोमे शुक्ल 
पटका प्रसव देखनेमें आता रै, उसके विपयंय देखनेमे तहीं आता, इसङए चेतन ब्रह्यको जगतका 
कारणं स्वीकार करनेपर कायं जगते मी चेतनता सम्बन्धित होनी. चाहिए । परन्तु उसके ददंन न 
होनेसे चेतन ब्रह्म जतूका कारण नहीं हो सकता । उनके इस सिद्धान्तको उन्हीकी प्रक्रिया 
व्यभिचरित करते है- 
उनकी यह्‌ प्रक्रिया है--यथायोग रूपादि युक्तं पारिमाण्डल्य परिमाण ( अणुगत परिमाण ) 
विशिष्ट परमाणु कुछ काल पयंन्त कायंका आरम्म किए विना रहते हैँ, पद्चात्‌ वे अदृष्ट आदि कारण 
पूव॑क संयोग सहकारी युक्त होति हए ॒दचयणुक आदि क्रमसे सम्पूणं कायं समृहुका आरम्म करते है| 
जौर कारणके गृण कायम [ समानजातीय ] भन्य गु्णोका आरम्भ करतेहँ। जब दो परमाणु 
दरचणुकका आरम्म करते हैँ तब परमाणुगत शुक्ल आदि रूप विशेष गुण . दयणुकमे अन्य शुक्ल आदिका 
भारम्म क्रते है। परन्तु परमाणुगतत गुण विशोष. पारिमाण्डल्य द्रचणुकमे अन्य पारिममाण्डल्यका 
जारम्म नहीं करता, क्योकि इ यणुकमे अन्य परिमाणकां सम्बन्ध मानां गयां है । द्रचणुकवर्ती परि- 
माणको अणुत्व ओर स्वत्व वणेन करते हैँ । परन्तु जबमीदो दयणुकं चतुरणुकका आरम्म करते 
सत्यानन्दौ-दीपिका 
# चेतन ब्रहयसे जगत्‌की उत्पत्तिका प्रतिपादक वेदान्तसमन्वय इस अधिकरणका विषय दै । 
यद्यपि (न विलक्षणत्वात्‌" ( ब्र° सु° २।२।४ ) इस सूत्रम चेतनसे अचेतनकी सृष्टि कही गरईदहै, तो 
भी वंशेषिक न्यायका व्यभिचार उसकी प्रक्रियासे सिद्ध करना इस सूत्रंका प्रयोजन है । यह उनकी 
प्रक्रिया है-प्रख्यमें परमांणु निस्वल ओर असंयुक्त रहते हैँ । सृष्टिकालमे जीवोके कर्मोको लेकर 
जव ईश्वरको भृष्टि करनेकी इच्छा होती है तब परमाणुओमे परस्पर संयुक्त होनेकी क्रियां उत्पन्न 
होती है । उससे दो परमाणुभका संयोग होता है, जिससे इचणुक उत्पन्न होता है, तीन इचयणुकके 
संयोगसे . व्यणुक, चार ॒द्रयणुकके संयोगसे चतु रणुक उत्पन्न होता है । ओर कारणके गुण कायम 
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हि दयणुकवतिनी परिमःणे वणंयन्ति। यदापि देद्रचणुके चतुरणुकमारभेते, तदापि 
खमानं दयणुकसमवायिनां दुक्छादीनामारम्भकत्वम्‌। अणुत्वहस्वत्वे तु दयणुक- 
समवायिनी अपि नैवारभेते, चतुरणुकस्य महच्वदीघैत्वएरिमाणयोगाभ्युपगमात्‌ ।* 
यदापि वहवः परमाणवो बहनि वा इचणुकानि दयणुकसरहितो वा परमाणुः कायं 
मारभते, तदपि समानैषा योजना। तदेवं यथा परमाणोः परिमण्डलात्सतोर्णु हस्वं 
च दयणुकं जायते, महदीघ च ज्यणुकादि, नं परिमण्डलम्‌, यथा वा दयणुकाद्‌- 
णो स्वाच्च सो गहदीघ च व्यणुकं जायते नाणु, नो हस्वम्‌, णवं चेतनाद्‌- 
बरह्मणो ऽचेतलं जगज्नःनेपष्यत इत्यभ्युपगमे कि तव च्छिन्नम्‌ १ अथ मन्यसे विरोधिना 
परिमाणान्तरेणाक्रान्तं कायद्रव्यं द्चणुकादीत्यतो नारम्भकाणि कारणगतानि पारि 
माण्डल्यादौनील्यभ्युपगच्छामि, न तु चेतनावियोधिना गुणान्तरेण जगत आक्रान्तः 
त्व्रस्ठ, येन कारणगता खतना काय चेतनान्तर नारभेत न दयचंतना नाम चंतना- 
विरोधी कथ्चिदगुणो ऽश्व, चेतनाप्रतिषेधमाच्रत्वात्‌। तस्मात्पारिम!ण्डल्यादिवैषम्या- 
है, तमी दचणुकमें समवाय सम्बन्वसे रिद्यमान शुक्ल आदि गणोको आरम्मकत्व समान है । परन्तु 
अणुत्वं ओर स्वत्व द चणुकमे समवाय सम्बन्धसे रहुनेपर मी कायके आरम्भक नहीं होते है, क्योकि 
चतुरणुकका मह मौर दीघत्व परिमाणयोग माना गया है । परन्तु जब भी बहुत परमाणु, बहुत 
हयणुक अथवा दयणुक सहित परमाणु कायं आरम्भ करते हैँ तब भी यह योजना समानी दै। 
तो हृसप्रकार जैसे परिमण्डल परमाणुस्रे अणु भौर हस्व प्रधणुक उत्पन्न होता है तथा महत्‌ भौर 
दीघं तयणुक आदि उत्पन्न होते हँ परिमण्डल उत्पन्न नहीं होता, मथवा जिस प्रकार अणु ओौर ह्व 
ए धणुकसे महत्‌ ओर दीघं तणुक उत्पन्न होता है, नं अणु भौर न हस्व । उसी प्रकार चेतन ब्रह्मसे 
अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा, एेसा स्वीकार करनेमे तुम्हारी क्याहानिदै? यदितुम सा मानो 
कि द्रयणक आदि कायंद्रव्य विरोधी अन्य परिमाणसे आक्रान्त है, इससे कारणगत पारिमाण्डल्यादि 
भआरम्मक नहीं होते, मै एेसा स्वीकार करता हं । परन्तु चंतनासे विरोधी अन्य गुणसे जगत्‌ आक्रान्त 
नहीं है, जिससे किं कारणगत चेतना कायम अन्य ॒चेतनाका आरम्म न करे, क्योकि अचेतना नामक 
चेतनाका विरोधी कोई गुण नहीं है केवल चेतनाका अमावमात्र है । इसलिए. पारिभाण्डल्य आदि 


खत्यानन्वौी-दीपिका 
समान जातीय अन्य गुणोंको उत्पन्न कस्ते दै । इसप्रकार सम्पण काय जगतुकी उत्पत्ति होती है। 


परन्तु समवायिकारण परमाणु तथा दयणुकका परिमाण क्रमसे द्चणुक, व्यणुक अथवा चतुरणुकके 
परिमाणको उत्पन्न नहीं करता, क्योकि कारणका परिमाण समानजातीय मौर उच्करृष्ट परिमाणको 


उत्पन्न करता है 4 परमाणुको परिमण्डल भौर तद्गत परिमाणको पारिमाण्डल्य कहा जातां है । 
चणका हृस्व भौर अणु परिमाण है । उनसे उत्पन्न कायपरिमाण उत्कृष्ट होनेसे अणतर होगा । 


इससे त्यणकका चाक्षुष प्रत्यक्षं नहीं होगा, कारण किं प्रत्यक्षमे उद्धतरूप भौर महत्परिमाण कारणं 
मानि गये हैँ । अतः द्रवणुकसे उत्पन्न कायं द्र चणुकंके ही समान होगा, स्थूल न होनेसे उसका प्रत्यक्ष 


भीन होगा । इससे इसप्रकारकी सृष्टिका आरम्म व्यथं सिद्ध होगा, इसलिए वशेषिक सिद्धान्तमें 
परमाण ओर दयण॒कं गत संख्याको कयपरिमाणका आरम्मक माना गयाहै। जो परमाणुके 


समुदायसचे घट आदि कायकी उत्पत्ति मानते ह, उनके मतमें मी घटके परिमाणका परमाणु ` परिमाण 
आरम्मक माननेसे घटका प्रत्यक्ष ही न होगा, क्योकि वह्‌ स्वयं अणपरिमाण घटमे अणतर परिमाणको 
उत्पन्ने करेगा । दूसरी बात यहमीरै कि अवयवी घटके, ध्वस्त हौनेसचेः उसके अवयव-दुकड नहीं 


दीखने चाहिए, कारण कि वे घटके आरम्मक नहीं है, घटका आरम्भक परमाण समुदाय है वहं 
अतीन्द्रिय है तो उसका कायं घट मी अतीन्द्रिय ही होगा, इत्यादि दोष प्रसक्त होगे । 
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सप्राप्नोति चेतनाया सारम्नकस्यमिति । 8 सेच मंस्थाः-तथा कारणे विखमानानामपि 
पारिमाण्डव्यादीनामनारम्भकत्वमेवं चेतन्यस्यापीच्यस्यां शस्य समरानत्सात्‌ ¦ च परिमा- 
णान्तराक्रान्तस्वं एारिमाण्डल्यादीनामनारम्भकत्वे कारणम्‌ व्राकपरिमामान्तसरम्भ्ाल्ण- 
रिमाण्डस्यादीनामारम्भकस्वोपपत्तेः, आरन्धञ्रपि कायदम्यं प्राग्युणारम्माच्छ्वणमामगुणं 
तिष्ठतीत्यभ्युपगमात्‌। न च परिग्राणान्तसरम्मे व्यग्राणि पारिथाण्डय्यादीनीत्यतः स्थस- 
मानजातीयं परिमाणान्तरं नारभन्तेपारियाणान्तरस्यान्यहेतुःवाभ्युप्रगमात्‌।'कारणवहुत्वा- 
र्कारणम्रहखाप्रचय विशेषाच्च महत्‌" ( वं ० सू० ७।१।९ ) 'तद्विपरीतमणु' (च०्सू० ७।१।१०) "एुदेन 
दीघत्वहस्वस्वे व्यःख्याते' (वं०सू० ७।१।१७) इति हि काणधुजानि सापि । न च संभिधान- 
विच्येषात्छुतथित्कारणवहुत्वादीन्येवारमन्तेन पारिमाडस्यादीनीत्युच्येतःदव्यान्तरे गुण्ण- 
न्तरे वारभ्यमाणे चदषामेय्‌ कारणगुणानां स्वाश्रयसमयध्याविन्येषात्‌ । तस्मात्स्वभावादेव 
पारिमाण्डस्यादीनामरारदककन्य, दथा चेतनया अपीति दरष्रव्यम्‌ । ४: संयोगाच्च द्रव्या 
दीनाविटक्चषणःनःमुत्पत्तिद्‌ शनाव्खमान जघ योध्पत्तिन्यनि चारः द्ये प्रकते गुणेदाह- 
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वषम्य ( भिन्न ) होनैके कारण चेतनामे आरम्मकत्व प्राप्त होता है । संद्धान्ती- एेसा मत समक्षो 
क्योकि जंये कारणमे विद्यमान मी पारिमाण्डल्यादि अनारम्मकर्है, वसे चतन्य मी, इस अंशमंतो 
दोनों पक्ष समान है । पारिमाण्डल्यादिके अनारम्भकत्वमें अन्य परिमाणे आक्रन्त होना कारण 
नहीं है, क्योकि अन्य परिमाण ( अणुव ओर स्वत्व } के आरम्भक पूवं पारिमाण्डल्यादि आरम्भक 
हो सक्ते है, कारण कि आरब्ध मी कायद्रन्ध गुणोके आरम्मके पूवं क्षणमात्र गुण रदित रहता है, 
पसा स्वीकार ` क्िया-गया है । पारिमाण्डल्यादि अन्य परिमाणके आरम्ममे व्यग्र ह, इमसे.समन- 
जातीय अन्य परिमाणका आरम्भ नहीं करते, यह कथन युक्त नहीं टै, क्योकि परिमाणान्तरका अन्य 
हेतु ( कारणगत संख्या }) स्वीकार किथा गया है, (कारणवहुत्वात्‌ ०“ *( कारणक बहुतसे, कारणके 
महत्वसे ओर अवयवोके संयोग विक्षेष से महत्‌ परिमाण उत्पननन होता है ) तद्विपरीतमणु" ( उससे 
विपरीत अणु परिमाण उत्पन्न होता है ) एतेन ०' (इससे दीघेत्व ओर ह्स्वत्वका व्याख्यान हभ) ये 
कणादके सूत्र हँ । किसी संनिधान विशेषते कारण बहुत्व आदि आरम्मक होते हँ पारिमाण्डल्यादि नहीं 
होते, एेसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि अन्य द्रव्यं अथवा अन्य गुणके आरम्म करनेमे सब कारण 
गुणोका स्वाश्रय समवाय समान है, इसलिए स्वमावसे पारिमाण्डल्थादि भनारम्मक्‌ हैँ, कंसे चेतना 
मी अनारम्मक है एेस। समक्लना चाहिए । ओर इसोप्रकार संयोगञ्ने विलक्षण द्रभ्य जदिकी उत्पत्ति 
देखनेमे आती है, इससे समान जातियोंकी उत्पत्तिमे व्यभिचारदहै। यदि कहौ कि प्रक्रत द्रन्यमें 
गुणका उदाहरण अयुक्त है, तो एेसा नहीं है, क्योकि दृषन्तसे केवल . विलक्षण आरम्ममात्र विवक्षित 
सत्यानन्दी-दीपिका 

#. हयणुक परिमाणका कारण परमाणुगत द्वित्वसख्था है, इसकिए पारमाण्डल्यादिके 
आरम्मकं होनेमे कोई बाधक नहींहै। दरयणुक परिमाण अदि विषयमे वंशोषिर द्शंनके सत्र 
उदुधृत किये गये दँ । द्रयणुकके बहुत संख्यासे त्रयणुकमे महत्परिमाणं उन्न “होता है, मृत्तिका कारण- 
के महर्से धट आदिमे महत्व, दो रूईके पिण्डोसे आरजञ्ध अतिस्थुरु तुरपिण्डमे प्रचय-अवयवोके 


स्थङसंयोगविशेषसे महततव उतन्न होता है ओर महत्त्वके विरुद्ध अणुत्व परमाणगत द्वित्वसंख्यासे 
दय णुर्कमे उत्पन्न होता है । 


ॐ वंदोषिक लोग शारीरको पाच मौतिक मानते ओर चार्वाक रोगं जाकाश्को भूतन 


मानक्रर केवल शुन्य अवकाशात्मक्र मानते है, अतः उनके मतमे शरीर चार भृतोका दहै । इसलिए 
वे श्रव्थक्षाध्रत्यक्षाणामः इस सत्रसे शङ्का करते । यद्यपि यह्‌ सत्र पृ वपक्षकादहैतो मी कणादको द्रव्यके 
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रणमयुक्तमिति चेत्‌-न, दष्ान्तेन विलक्षणारम्भमात्रस्य विबध्चितत्वात्‌ । न च द्रभ्यस्य 
द्रव्यमेवोदाहतव्यं गुणस्य वा गुण एवेति कश्चिन्नियमे हेतुरस्ति! सृूज्रकारोऽपि भवतां 
द्रव्यस्य गुणमदाजहार-्रस्यक्चाप्रत्यक्षाणामप्रव्यक्षत्वात्संयोगस्य पञ्चात्मकं न विद्यते' ( क० सू० 
४।२।२) इति) यथा प्रत्यश्चाप्रस्यश्चयोभूम्याकादायोः समवयन्संयोगो ऽप्रत्यक्ष एवं प्रत्यश्चा- 
प्रत्यक्चेषु पञ्चस भूतेषु समवयच्छयीरमप्रत्यक्षं स्यात्‌ । प््यश्चं हि दारीरम्‌ । तस्मान्न 
पाञ्चमोतिकमिति । एतद्क्तं भवति-गुणश्च संयोगो द्रव्यं शारीरम्‌ । शस्यते तु" ( ० सू° 
२।१।६ ) इति चाचापि विलश्चणोत्पत्तिः प्रपञ्चिता । नन्वेवं सति तेनैयेतद्ध तम्‌। नेति चमः 
तःसाँव्यं प्रत्युक्तम्‌, एवन्तु वेरोषिकं प्रति । नन्वतिदेरोऽपि समानन्यायतया कतः 
एतेन जिशपरिभरदा अपिं व्याख्याताः' ( ्र० सू० २।१।१२ ) इति । सत्यमेतत्‌ , तस्येव त्वयं 
वैश्ोषिकप्रक्रियारम्मे तत्परक्रियानुगतेन निदशंनेन प्रपञ्चः कृतः ॥११॥ 
( २ परमाणुज्ञगदकारणत्वाधिकनणम, सू० १२-१७ ) 
उभयथापि न कमातस्तदभावः ॥१२॥ 

पदच्छेद-उमयथा, अपि, नं, कमं, अतः, तदमावः | 

सूत्राथं--( उमयथापि ) दोनों प्रकारे मौ परमाणम ८ न कमं ) उत्पत्ति विषयक क्रिया 
नहीं हो सकती, ( अतः ) ( तदसावः ) परमाणसे दहवयणक आदि क्रमे सृष्टि नहीं हो सकती । 

® इदानीं परमाणुकारणवादं नियाकसेति। स च वाद इत्थं समुतिष्ठते-पटादीनि 
हि खोके सावयवानि दव्याणि स्वानुगतेरेवसंयोगसविवेस्तन्त्वादिभिद्रव्येरारभ्यमाणानि 
है। द्रव्यका द्रव्य ही उदाहरण होना चाहिए अथवा गणका गण ही, इस नियममे कोई हतु नहीं है । 
आपके सूत्रकारने मी द्रभ्यकां गुणं उदाहरण दिया है--श्रव्यक्षाप्रव्यक्षाणाम० ( प्रत्यक्ष ओर 
भप्रत्यक्षका संयोग प्रत्यक्ष न होनेसे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है ) जे प्रत्यक्ष . गौर अप्रत्यक्ष भूमि 
ओर आकाराभे समवाय सम्बन्धसे रहता हुआ संयोग अप्रत्यक्ष है, वसे ही प्रत्यक्ष ओर अप्रत्यक्ष 
पाच भूतोमे समवाय सम्बन्धश्च रहता हुभा शरीर अप्रत्यक्ष होगा । परन्तु शरीर तो निदिचत प्रत्यक्षः 
इसकिए पाँच मौतिक. नहीं है । तात्पयं यहहै कि संयोग गृणहै भौर शरीर द्रव्य है। द्यते तुः 
इस सूत्रम भी विलक्षण उत्पत्तिका विस्तारसे वणन किया गयाहै। परन्तुरेक्ठाहो तो उससे ही यह्‌ 
सूत्र गताथं है । हम कहते हँ कि एेसा नहीं है, वह सास्यके प्रति कहा गया ओर यह्‌ मूत्र वंदोषिकोके 
प्रति कहा जाता है । परन्तु एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि व्याख्याताः ( इससे रिष्टेसे अपरिगृहीतोका 
मी प्रत्याख्यान समन्नना ) इसप्रकार समान न्यायरूपसे अतिदेश मी कियागयादहै। यहु सत्यरहै, 
परन्तु उसीका तो वंशोषिक प्रक्रियाके आरम्भे उसकी प्रक्रियाके अनुसारी दृष्टन्तसे यह विस्तार 
किया गयादै।॥ ११॥ | 

अब परम।ण कारगवादका निराकरण करते ह--वह वाद इसपकार उपस्थित होता है, 
लोकम पट आदि सावयव द्रव्य स्वानुगत संयोग सहकारी तन्तु आदि द्रन्योँसे उत्पन्न. होते देखे गये 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

विषयमे गणका उदाहरणं मान्य है । अतः भगवानु माष्यकारने मो इस सूत्रको उदाह्रणरूपसे दिया है, 
दसकिए चेतन ब्रह्मसे मौ अचेतन जगत्‌ उत्पन्न हो जायगा गौर उसमे चेतना उत्पन्न नहीं होगी ॥ ११॥ 

# र्ध रसे अनधिष्ठित होनेसे प्रधान जगत्‌का कारण नहीं है, तो मी ईश्व रसे अधिष्ठित होनेसे 
परमाणु जगतुके कारण हो, इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे सांर्थाधिकरणके. अनन्तर इस भधि- 
कृरणका आरम्म है । द्रचणुक आदि क्रमसे परमाणुदारा यह समस्त भावात्मक कायं जगत्‌ उतपन्न 


अधि० २ स्‌ १२ ] ` भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७९९ 


दिनि 1 तव्सामान्येन यावक्तिचित्सावयवं तत्सवं स्वानुगतेरेव संयोगखचिवेस्तैस्तेद्र 
व्यैरारन्धमिति गम्यते । स चायमवयवावयविविभागो यतो निषतते, सोऽपकषंपयन्त- 
गतः परमाणुः । खव चेदं जगद्गिरिसखमुद्रदिकं सावयवम्‌, सखावयत्वाच्ाद्यन्तचत्‌ । न 
चाक्रारणेन कायण भवितव्यमित्यतः परमाणवो जगतः कारणमिति कणभुगभिप्रायः । 

तानीमानि चत्वारि भूतानि मम्युदकतेजःपवनाख्यानि सावयवन्युपरभ्य चतुविधाः 
परमाणवः परिकर्प्यन्ते, तेषां चापकरषपर्यंन्तगतत्वेन परत) विभागासंभवादिनश्यतां 
पृथिध्यादीनां परमाणुपयन्तो विभाग भवति, स प्रलयकालः । ततः सगकारे च वाय 
वीयेष्यणुष्वरटापेश्षं क्मोर्पद्यते, तत्कमं स्वाश्रयमणुमण्वन्तरेण संयुनक्ति, ततो दण 

कं{दिक्रमेण वायुरूत्पद्यते । एवमग्निरे वमप वं पृथिवी, एवमेव शरीरं सेन्द्रियमिति । 
पवं सर्वमिदं जगदणुभ्यः संभवति, अणुगतेम्यश्च रूपादिभ्यो दचणुकादिगतानि 
रूपादीनि संभवन्ति तन्तुपरन्यायेनेति. काणादा मन्यन्ते । तञ्ेदमभिधीयते--विमागा- 
वस्थानां तावदणुनां संयोगः कर्मपिक्षोऽभ्युपगन्तव्यः, कर्मवतां तन्त्वादीनां संयोग- 
दशनात्‌ । कमणश्च कोयत्वान्निमित्तं किमण्यभ्युपगन्तव्यम्‌ । अनभ्युपगमे निमित्ता 
भावान्नाणुष्वपयं कमं स्यात्‌ । अभ्यपगमेऽपि यदि प्रयत्नोऽभिधातादिर्वा यथादृघ 
है ।. इस्त सामान्य उदाहुरणसे ज्ञात होता है किजो कई सावयव ( अवयवी द्रव्य ) है वहु सब अपने 
अनुगत संयोग सहकारी युक्त तत्‌ तत्‌ द्रव्योसे आर्ध है । यह जो अंवेयवावयविविभाग जहाँपर निवृत्तं 
होता है वह्‌ न्थूनतम परिमाणको प्रष्ठ हुआ ही परमाणु है । पवत, समृद्र. आदि यह्‌ सम्पूणं जगत्‌ 


सावयव है, सावयव होने आदि ओर. ` अन्तवाादहै। कायं कारंणके चिना नहीं होना चहिए, 
अतः परमाणु जगतके कारणं है, यह्‌ कणाीदका जआरय-मत है । पृथिवी, जल, अग्नि ओौर वायु इन 


चार भूतोकैी सावयव देखकर -चार प्रकारके प्रमाणुओंकी कल्पना की जात्ती है, न्युनतभः परिभाण 
तक विमक्तं होने अगि. ओर विमागके.संमवन होनेपर विनष्ट होते हए उन पृथिवी आदिका 


परमाणु पयन्त जो. विभ्रागर होता है, वह प्र्यकाक है । तदनन्तर पुनः सृ्टिकांलमें वायुकरे परम।णओं. 
. मे जीवोके अदृशट्की अवेक्षसि क्रिया उत्पन्न होती दै, वहं कम. अपने आध्रयभूत परमाणु अन्य 


परमाणुसे संबो करता है, ततः द्चयणुकं आदि क्रमसे वायु उत्पत्चं होतादहै, इसीप्रकार अगि एवं 


जल एवं परथिवी उत्पन्न हती है ओर इसीप्रकार इन्द्रियों सहित चेरीर उत्पन्न होतार । इसप्रकार 
यह्‌ सारा जगत्‌ अणुओसे. उत्पन्न होता है । जसे तन्तुके रूपसेः पटगतरूप -उत्यच्च होता है, वसे पर- 


माणुगत रूप आदिमे `द्रयणुक अदिगतं रूपादि उत्पन्न होते है, एेसा वरोषिक मनते है । सिद्धान्ती- 


इसं विषयमे कहते है--विमागावस्यामे ` स्थित परमाण नोका संयोग कंमको अपेक्षासि. मनना चाहिए, 
क्योकि कमं युक्त तन्तु आदिका संयोग देखनेमे अतादै। कमं. कायं है, इसलिए उसका कोद 


मी निमित्त ( कारणं ) मानना चाहिए । निमित्तके स्वीकारनं करने पर तो निमित्तके अमाव होनेसे 
परमाणुओमे आद्यं ( पहा ) कमं नहीं होगा, यदि स्वीकार करं तो ग्यवहारमे जसे कमंका निमित्त 
` प्रयत्न अथवा अभिघात '( शब्दजनक संयोग विरोषं ) आदि देखे जति है, वसे परमाणुके -कमका कोई 


सत्यानन्दी-दौीपिका 
होता है, यह्‌ वश्ञेषिकोका सिद्धान्तं इस अधिकरणका विषय है । उनके मतमें. -प्रत्येकमाव कायके 


समवायी, असमवायी ओरं निमित्त तीन कारण होते हैँ) तन्तुभोमे (समवाय सम्बन्धसे पट उत्पन्न 
होता है, इससे तन्तु पटक समवायिकारण हैँ । तन्तुभोंका परस्पर संयोग समवाय सम्बन्धसे तन्तुओमिं 


रहकर पटको उत्यन्न करता है, इसङिए तन्तुओंका संयोग पटक प्रति अश्षमवायिकारण दै ¦! शेष जुल्लाहा 
वेम आदि निमित्तकारण हैँ । इस पटके उदीाह्रणसे यह समञ्चना चाहिए किं सव सावयव द्भ्य 
अपने अवयवे उत्पन्न होते दै । पृथिवी आदि चारोके परमाणु नित्य ओर निवयव होते है। 


४२० ब्रह्मसूञ्ज-दाङ्रभाष्य [ अ०२पा० 


किमपि कर्मणो निमित्तमभ्यपगम्येत, तस्यासंभवान्नेवाणुष्वाद्यं कमं स्यात्‌ । नहि 
तस्यामवस्थायामात्मगुणः प्रयत्नः संभवति, शरीरामावात्‌ । शरीरप्रति्ठे हि मनस्या- 
त्मनः संयोगे सत्यात्मगुणः प्रयत्नो जायते । पवेनाभिघाताद्यपि दण्ठं निमित्तं प्रत्यास्या- 
तव्यम्‌ । सगोतरकारं हि तत्सवं नाद्यस्य कर्मणो निमित्तं संभवति । $ अथादघ्र- 
मास्य कर्मणो निमित्तभिव्युच्येत; तत्पुनरात्मलमवायि वा स्यादणुसमवायि वा! 
उभयथापि नादणष्नियित्तमणुषु कर्मावकस्पेत, अद्ठस्याचेतनत्वात्‌। नद्यचेतनं 
चेतनेनानधिष्ठितं स्वतन्बं प्रवतंते प्रवतंयति वेति सांख्यप्रक्रियायामभिदिहम, अत्म 
नश्चानुस्पन्चचेवन्यस्य तस्यामवस्थायामचेतनत्वात्‌, अआ्मसमवायित्वाभ्युपगमाच्च 
नादृष्टमणुषु कमणो निमित्तं स्यादसंबन्धात्‌ । अद्टवता पुरुषेणास्त्यणूनां संवन्य इति 
चेत्‌-संबन्धसातव्यात्ववृतिसातलयप्रसङ्ञो नियामकान्तसाभावात्‌ । तदेव नियतस्य 
कस्यचित्कर्मनिमितस्यामःवान्नणुष्वाद्यं कमं स्यात्‌ । कमाभावात्तन्निवन्धनः संयोगो 
न स्यात्‌ 1 संयोगामावाच्च तन्निबन्धनं द्यणुकादि कायजातं न स्यात्‌ 1 # संयो 
गश्चाणोरण्वन्तरेण सवौत्मना का स्यादेकदेरोन वा ? सर्वात्मना चेदुपच्चयाुपपत्तेरणु 
` माजत्वप्रसङ्ञे द एविपयेयत्रसङ्गश्च । प्रदेशवतो द्रव्यस्य प्रदेशायेता द्रभ्यान्तरेण संयो 
गस्य रण्रन्वात्‌ । एकदे शेन चेहसावयवत्वप्रसङ्ः । परमाणुनां कटिपताः प्रदेशाः स्युरिति 


मी निमित्त मानना पडगा । उसका असमव होनेसे परमाण ओमे आद कमं नहीं होगा, क्योकि उस 


अवस्थामें आत्माके गुण प्रयत्नका सभवे नहीं है, कारण किं उस समयचरीर नहीदहै। शरीर स्थित 
हुए मनके साथ आत्माका संयोग हनेपर अत्माका गृण प्रयत्नं उत्पन्न होतादहै। इस कथनं 

अभिघात आदि दृ्निमित्तका मी प्रत्याख्यान करना चाहिए, क्याकि यह्‌ सव सृष्टिक अनन्तर होनेसे 
आदयकमंका निमित्त नहीं हो सक्रता है । यदि कहो कि अदृ आद्य कमक; निमित्तदै, तो वहु अहट 
आत्मामं समवाय स्षम्बन्धसे रहने वाखा हे अथवा अणु समवायौहै? दोनों प्रकारसे अह नि्मित्तक 
परमाण॒ओमें कमकी कल्पना नदींकौ जा सक्ती, क्योकि अहर अचेतन है । चेतनसे अनधिष्ठित 
अचेतन स्वतन्तरूपसे नं प्रवृत्त होता है ओरन किसीको प्रवत्त करा सक्तादै, यह सांख्यप्रक्रियामे 


कहा गया है । जिसमे चेतन्थ उत्पन्न नहीं हादे वहं अःत्मा उस अवस्थामे अचेतन है। आत्म 
समवायित्व स्वीकार कररनेसे अदृष्ट परमाणुओंम कम॑का निमित्त न होगा, क्योकि उसका अटृ्टके साथ 


कोर सभ्बन्व नहीं है । यदि कहौ कि अह्टवाले पुरूषक़े साथ अणुओंका सम्अन्यदहै, तो सम्बन्धके निर. 


न्तर रह्नेसे सवदा प्रवत्तिका प्रसग होगा, कारण कि अन्य निंयामकका अनाव । इसप्रकार किसी 
तियत कम निमित्तके अमाव होनैसे अणओमे आयक्रम न होगा, कमके अमाद होनेसे कमं निमित्तक 


संयोग न होगा । संयोगके अभाव होने तन्निमित्तक द्रयणुक आदि कायं संप्रदाय नहीं होगा। 

एकं परमाणुका अन्य परमाणके साथ सयोग सर्वात्मना होगा अथवा एक देशसे 2 यदि सर्वास्मना ही 

तो उपचय ( रथूकता ) की अनुपपत्ति हिनेसे परमाणुमात्रत्य प्रसद्ध ओर टट विपयय प्रसद्ध होगा 

क्योकि प्रदेशवाले द्रव्यका प्रदेरवाठे अन्य द्रव्यकं साय संयोगदेला गयादहै। यदि एक देशसेहोतो 
ध ६ सत्यानन्दौ-दीपिका । 

# तुम्हारे मतम आत्मा जड़ है ज्ञानमे वेतनतादै, अतः अचेतनं आत्मासे अचेतन अदृ 
अधिष्ठित नहीं हौ सकता है । ज्ञान शरीरकं होनेपर आत्मा ओर मनके संथोगसे उत्पन्न होता रहै, 
इसलिए सृ्िकालमे आत्मा अचेतन ही है । अह आत्मामे समवाय सम्बन्धसे रहता है, उसका बाह्य 
परमाणुके साथ कोई सम्बन्ध ही नहीं, जिससे क्रियाका कारण हो । यदि अटृश्वारे आत्माका परमाण्करं 


साथ सम्बन्ध मानें तो आत्मा ` व्यापक है, इससे निरन्तर सम्बन्ध होनेके कारण परमाणमे निरन्तर 
क्रिया होगी ओर पूनः कमी मी प्रत्य नहीं होगा, क्योकि अन्य कोई नियामक नहीं है । 





अधि० २ सृ १२ | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७२१ 


चेत्‌--कल्पिताना प्रवस्तुत्वादवस्त्वेव संयोग इति वस्तुनः काययंस्यासमवायिकार्णं न 
स्यात्‌। असति चासमवायिकारणे दचणुकादिकायद्रव्यं नोत्पद्येत । यथा चादिसग निमिं 
ताभावात्संयोगोस्पस्यथ कमं नाणूनां संभवति, एवं महाध्रख्येऽपि विमागोत्पस्यथ कमं 
तैवाणुनां संमवेतत्‌ । रहि तत्रापि किचिन्नियतं तन्निमित्तं दणष्रमस्ति । उदष्टमपि सोगप्रसिद्ध- 
चथं न प्रखयगप्रसिद्धयथंमिलयतो निमित्तामावोन्न स्यादणूनां संयोगेत्पस्यथ विभागोत्प- 
स्यथ वा कमं । अतश्च संयोगविभागाभावात्तदाधत्तयोः सगप्ररययोरमावः प्र्तञ्येव । 
तस्सादनुपपन्नोऽयं परमाणुकारणवादः ॥१२॥ 


समवायाभ्युपगमाच साम्यादनवस्थितेः ॥१२॥ 
पदच्छेद-समवायाभ्युपगमात्‌, च, साम्याद्‌, अनंवस्थतेः । 

सू्राथं--.च) ओर (समवायाभ्युपगमात्‌) जैसे परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न द्रच णुक समवाय 
सम्बन्धे उनके साथ सम्बद्धहै एसा स्वीकार कियादहै, वसे समवाय भी समवायि्योसे अत्यन्त भिन्न 
होता हुभां अन्य समवाय सम्बन्यसे उनके साथ सम्बद्ध होगा, ( साम्यात्‌ ) क्योकि अत्थन्त भेद दोनोमे 
समान है, ( अनवस्थितेः ) एेसी स्थितिमें तत्‌, तत्‌ समवाथके किए मन्य अन्य समवायको कत्पना 

कृरली होगी, इससे अनवस्था होनेके कारण दचणुक आदि क्रमघे सृष्टि नहीं होगी । 
४ सम्रवायाभ्युपगम(च्च तदभाव इति प्रकृतेनाणुवादनिराकरणेन संवध्यते। द्वाभ्या 
चाणुभ्यां दचणुकमुत्पद्यमानमलयतन्तमिन्नमणुभ्यामण्वोः खमवेतील्यभ्युषगम्यते भवता। न 





परमाणुमे सावयवत्वं प्रसंग होगा । यदि कहो कि परमाणुओके कल्पित प्रदेश होगे, तो कल्पितको 
 अवस्तुरूप होनेसे उनका संयोग मो अवस्तुरूप होगा, इससे वहु वस्तु कायंका असमवायिकरणं नं 
होगा । असमवायिकारणके न होनेपर द्रयण॒क आदि कायं द्रभ्य उत्पन्न नहीं होगा । जैसे आदि मृष्टिमे 
निमित्तके अमावसे संयोगकी उस्पत्तिके किए परमाणुभमे कमं नही हो सकता, से महाप्रलये मी 
` विमागकौ उत्प्िके किए परमाणुभोमे कमं नहीं हो सकेगा, कारण कि उसमे भो उस ( विमाग) का 
कोई नियतं निमित्त नहीं देखा गया है । अट्ट ( धर्माधमं ) मी भोगकी सिद्धिके किए है प्रल्यकीौ 
सिद्धिके लिए नहीं है, इसकिए निमित्तके अमावसे परमाणुओमे. संयोगको उत्पत्तिके लिए अथवा 
विमागकी उत्पक्तिके लिए कमं नहीं है । अतएव संयोग ओर विभागक अमावस तदधीन होनेवारे सगं 
भोर प्रल्यका अमाव प्रसक्त होगा, इसकिए यह्‌ परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥१२॥ 

ओर वशोषिकों दारा समवाय स्वीकार करनेसे मी सृष्टि ओर प्रक्यकां अभाव है, इसका प्रकृत 
परमाणु कारणवादके निराकरणके साथ सम्बन्ध है । दो परमाणुओंसे उत्पयमान द्वयणुक परमाणुओसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

% इस प्रकार संयोगके निमित्तका खण्डलकर, अब परमाणुमे सयोगके स्वशूपका संयोगश्चाणो 
आदिसे खण्डनं करते हैँ --परमाणुका संयोग॒व्याप्यवृत्ति है अथवा अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) 
प्रथम पक्ष ठीकं नहीं है, क्योकि सम्पृणंरूपसे ` व्याप्त होनेसे एक परमाणुका दूसरे परमाणुमे अन्तर्माव 
. होनेके कारण का्यमें स्थकता न आनेसे कायं परमाणुमात्र होगा गौर वहु दृष्टिगोचर न होगा, इससे 
रोक प्रसिद्धिका भी विरोध होगा, क्योकि व्यवहारमे सावयव द्रग्योका अन्य सावयव द्रव्यके साथ एक 
देशसे-अव्याप्यवत्ति संयोग होता है । जसे पक्षी आदिक. वृक्षादिके साथ । दूसरा पक्ष भी युक्त नही 
द, क्योकि अव्याप्यवृत्ति संयोग॒सावय्वोका होता है । यदि परमाणुको सावयव मानें उो निरवयवत्व 
सिद्धान्त मङ्ख होगा, अतः यह परमाणुकारणवाद युक्त नहीं है ।१२॥ 

® समवायको अन्य समवायकी अपेक्षा जो अनवस्था दोष दिया गया है, वह युक्त नही है, क्योकि 


७२२ . द्यं खज शाङ्करभाष्य । [ अ० २ पा०२ 


चेंवमभ्युपगर्छता शाक्यतेऽणुक{रणता समरथंयितुम्‌ । छतः १ साम्यादनवस्थितेः । यथेव 
ह्यणुभ्यामलत्यन्तभिन्नं सद्द्ध'यणुकं समवायरुक्चषणेन संबन्धेन ताभ्यां संबध्यत एवं समवायो 
ऽपि समवायिभ्योऽच्यन्तभिन्नः सन्समवायलश्चणेनान्येनेव संबभ्धेन समवायिभिः संब- 
ध्येत, अत्यन्तमेद संम्यात्‌ । ततद्च तस्य तस्यान्योन्यः संबन्धः कल्पयितव्य इत्यनवस्थैव 
प्रसज्येत । नन्विह प्रत्ययग्राह्यः समवायो ` निलयसंबद्ध पव समवायिभिगरह्यते नासंबद्ध 
खंबन्धान्तरपेश्चो वा। ततश्च न तस्यन्यः संबन्यः कत्पयितभ्यो येनानवस्था प्रसञ्येतेति। 
# ने्युच्यते--संयो गो ऽप्येवं सति संयोगिभिनिलयसंबद्ध ए वेति समवायवन्नान्यं संबन्धम- 
पेक्षेत। अथार्थान्तरत्वारसंयोगः संबन्धान्तरमपेश्चेतःसमवायोऽपि तद्यंर्थान्तरत्वात्संबन्धा- 
नतरमपेक्षेत। नच गुणत्वात्संयोगः संबन्धान्तस्मपेक्षतेन समवायोःऽगुणत्वादिति युज्यते 
वक्तम्‌,भपेश्चाकारणस्य तुल्यत्वात्‌, गुणपरिभाषायाश्चातन्बत्वात्‌ । तस्मादर्थान्तरं समवा 
यमभ्युपगच्छतः प्रसज्येतेवानवस्था । परखज्यमानायां चानवस्थायामेकासिद्धौ सर्वासि- 
देद्धभ्यामणुभ्यां दयणुकं नैवोत्पयेत । तस्मादप्ययुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥१२॥ 


अत्यन्त मिन्न होता हुआ. परमाणुओमे समवेत है एसा भप स्वीकार करते हैँ । | परन्तु एेत्ता स्वीकार 
करते हए आप परमाणुमे कारणताका समथेन नहीं कर सकते, क्यों ? क्योकि साम्य मौर अनवर्थति 
है । जिस प्रकार परमाणुओंसे अत्यन्त भिन्न होता हओ द्रवणक समवायरूप सम्बन्धसे उनके साथ 
सम्बद्ध होता है, उसी प्रकार समवाय भो समवायियोसे . अत्यन्त मिनन होता हुआ -समवयरूप अन्य 
सम्बन्धसे ही समनायियोके साथ सम्बद्ध होभा, क्योकि दोनोमे अत्यन्त भेद समान है । इसङिए तत्‌ तत्‌ 
समवायकरे छिए अन्थं अन्य सम्बन्धको कल्पना करनी चाहिए, इससे अनक्स्था ही प्रसक्त होगी । १ रभ्तु 
"इह" ( यहाँ ) ऽस प्रतीति ग्राह्य समवाय समवायियोसे नित्य. सम्बद्ध ही गृहीत होता है न असम्बद्ध 
ओर न अन्य सम्बन्धकी अपेक्षावाला है, इसलिए उसके लिए अन्य सम्बन्धको कल्पनां करना युक्त नहीं 
है जिससे अनवस्था प्रसक्त हो । सिद्धान्ती- नहीं, एसा कहते है, क्योकि ठेसा ` होनेपर संयोग भी 
सयोगियोके साथ नित्य सम्बद्रहीरै, इससे समवायके समनं संयोग मौ अन्य सम्बन्धकी अपेक्षान 
करेगा । यदि [ सयोगियोसे | भिन्न पदाथ होनेसे संयोग अन्य सम्बन्धकीं अपेक्षा रखेगा, तो समवाय 
मौ [ समवायियोसे ] मिनन पदाथं होनेमे अन्य सम्बन्धकी. अपेक्षा करेगा ।* गुण होतेषे संयोग अन्य 
सम्बन्धकी अपेक्षा करता है.गौर अगुणं होनेसे समवाय अपेक्षा नहीं करता, यह्‌ कहना युक्त नहीं है 
वयोकि दोनोमे उपेक्षाका कारण ( सम्बन्धियोसे भिन्नता ) समान है भौर गुणपरिमाषा अरास्त्रीय है । 
इसलिए समवायको अन्य पदाथं स्वीकार करनेवारेको अनवस्था प्रसक्त होगी [` इस प्रकार अनवस्थकि 
प्रसक्त होनेपर एकक असिद्धिसे सकी बमसिदधि होनेसे दो परमाणओसे द्चणुकं उत्पन्न नहीं हेग । 
इसे भी परमाण कारणवाद अनुपपन्न दै ॥ १३ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिकां 
“दह तन्तुषु पटः" ( इन तन्तुभेमिं पट है ) इत्यादि विशिष्ट भ्रतीतिका नियामक समवाय है । उसको 
अन्य सम्बन्धकी अपेक्षा नहीं है, क्योकि वह्‌ स्वरूपसे ही नित्य सम्बद्ध है । 
® वस्तुतः संयोगके समान समवाय मी दव्याश्नयी है, द्रव्यके नाश्चते जसे संथोगक। नाच्च होता 
है, वसे समवायका मी, इससे समवाय माननेकी उपेक्षा नहीं है । जसे कायं होनेसे दो परमाणृ्जोके 
संयोगके छिए निमित्त नहीं है, वंसे समवायकी. उत्पत्तिके किए भी निमित्त नहीं है, अतः परमाणु 
कारणवाद अयुक्त है ॥ १३ ॥ 
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नित्यमेव च भावात्‌ ॥१४॥ 
पदच्छेद--नित्यम्‌, एव, च, भावात्‌ । 
स्ूजाथं--परमाणुका प्रवत्तिस्वमाव मानें तौ ( नित्यमेव ) प्रवत्तिके नित्य होनैसे (मावात्‌ ) 


प्रख्यामाव प्रसद्धं (च) जौर निव॒त्ति स्वमाव मानें तो ( नित्यमेव ) निवत्ति नित्य होनेसे ( मावात्‌ ) 
सृष्टिका अमाव प्रसङ्ध होगा । इससे मी परमाणुं कारणवाद अनुपपन्न 

अपि चाणवः प्रवृत्तिस्वभावा वा निचुत्तिस्वभावा वोभयस्वभावा वाऽनुभयस्वभावा 
वाऽभ्य्रुपगभ्यन्ते, गत्यन्तराभावात्‌। चतुर्धापि नोपपद्यते । प्रतरुन्तिस्भावत्वे नित्यमेव प्रव 
तेर्भावाल्परकयाभावभ्रसङ्धः। निवत्तिस्वभावव्वेऽपि नित्यमेव निवृत्तेमाीवात्सर्गाभावप्रसङ्गः। 
उभरयस्वभावत्वं च विरोघादसलमञ्जसम्‌।अनुभयस्वभावत्वे तु निमित्तवशास्प्रचुत्तिनिवृच्यो 


रभ्थुपगभ्यमानयोरदण्ादेनभित्त स्य निव्यसं निधानान्निव्यप्रव्॒तिप्रसङ्गात्‌, अतन्ञस्वेऽप्यद- 
प्रादे.नत्याग्रचृत्तिध्सङ्गात्‌ । तस्पादप्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १४ ॥ 


रूपादिम्वाच बिष्यंयो द शेनात्‌ ॥१५। 
पटच्छेद--रूपादिमत्तवात्‌, च, विपयंय।, दशनात्‌ । 
सूज्ाथ--( च ) ओर ( रूपादिमत्त्वात्‌ ) वशलोषिकमतमे परमाणुको कूपादि युक्त होनेसे 


( विपयंयः ) उसमे निरवयवत्वं अणुत्व आदिकं विपरीत सावयवत्वं आदिको प्रसक्ति होगी 
( दशनात्‌ ) क्योकि व्यवहारमें रूपादि युक्तं घट आदिमे ेसा देखनेमे आता है । 


ॐ सावयवानां द्रव्याणामवयवद्लो विभज्यमानानां यतः परो विभागो न संभवतिते 
चतुर्विधा रूपादिमन्तः परमाणवश्यतु्विंधस्य रूपादिमतो भूतभोतिकस्यारस्भका नित्या- 
रेति यद्धंरोष्रिका अभ्युपगच्छन्ति स तेषामभ्थुपगमो निरालम्बन एव, यतो रूपादिमस्वा- 
त्परमाणुनामणुत्वनित्यत्वविप्यंयः प्रसनल्येत । परमकारणापेश्चया स्थुलत्वमनित्यत्वं च 
तेषामभिप्रेतविपरीतमापयेतेत्यथैः। कुतः? दवं रोके दष्टत्वात्‌ । यद्धि खोके रूपादिमद स्तु 
ओर परमाण प्रवृत्ति स्वमाववारे वा निवृत्तिस्वमाववाले अथवा उयथस्वमाववाले वा अनु- 


मयस्वमाववारे माने जाते है"? क्योकि इनसे अतिरिक्तगति ( प्रकार ) नहीहै। चारों प्रकारमी 
उपपन्न नहीं होते । प्रवृत्तिस्वमावत्व होनेपर नित्य ही प्रवृत्ति होनेते प्रलयका मभाव प्रसङ्ग होगा। 


निवृत्तिस्वमावत्व होनेपर मी नित्य ही निवृत्त होनेसे सृष्टिका अमाव प्रसङ्ख होगा । प्रवृत्ति ओर निवृत्ति 
दोनों स्वमाव होने पर परस्पर विरुद्ध होने के कारण असंगत है । यदि प्रवृत्ति मौर निवृत्ति उमयस्वमाव 
नं माने तो किसी कारणवश प्रवत्ति ओर निवत्ति स्वीकार करनेमे अट आदि निमित्तके नित्य सन्नि- 


हित होनेसे नित्यप्रवृत्तिका प्रसद्ध होगा, अहशादि अनियामक होनेपर मो नित्य अप्रवृत्ति प्र॑सङ् होगा 
इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १४ ॥ 


अवयवञ्चः (क्रमसे) विमज्यमान सावयव प्रव्योका जहासि भागे विमाग नहीं हो सकता, वे चार 
प्रकारके रूपादि युक्त परमाणु पादि विरिष्ट चार प्रकारके भूत ओर मौतिकके आरम्भक है ओर नित्य 
है, एसा जो वंशेषिक स्वीकार करते हैँ, उनका वह्‌ स्वीकार निरालम्ब-निराधार है, क्योकि रूपादि 
विशिष्ट होनेसे परमाणुओंको अण्व भौर नित्यत्वके विपर्यय ८ स्थूकत्व ओौर अनित्यत्व ) की प्रसक्ति 
होगी । -परमकारणकी अपेक्षा उनको अभिप्रेतके विपरीत स्थूलत्व, अनित्यत्व प्रसद्ध होगा, एेसा अथं 
है । क्यों ? क्योकि लोकम इस प्रकार देखनेमे आता दहै । लोकम जो रूप आदि युक्त वस्तु है वहु अपने 


सत्थानन्दी-दीपिका 
# परमाणु स्पश, रूप, रस, गन्ध आदि गुणोंसे युक्त चारं प्रकारके ह । वे रूपादि गुणोंसे युक्त 


वायु, अग्नि, जल ओर पृथिवी इनं चार प्रकारके मतो ओर घट, पट आदि भौतिक पदा्थोके आरम्भक. 


४२४ | ब्रह्मसृत्र-दयङ्रभाष्य [ अ० > पा०२ 


तत्स्वकारणापेश्चया स्थूलमनित्यं च दष्टम्‌, तद्यथा पट स्तन्तूनपेक्ष्य स्थूलो ऽनित्यश्च भवति, 
तन्तवश्चांशूनपेक्ष्य स्थूखा अनिस्याश्च भवन्ति, तथा चामी परमाणवो रूपादिमन्तस्तैर 
भ्युपगम्यन्ते, तस्मात्तेऽपि कारणवन्तस्तदपेश्चय स्थू खा अनित्याहच प्राप्नुवन्ति । # यच्च 
नित्यत्थे कारणं तेसक्तम्‌--सदकारणवन्निष्यम्‌' (च° सू ° ४।१।९ ) इति। तदप्येवं सत्यणुषु 
न संभवति, उक्तेन प्रकरेगाणूनामपि कारणवच्वोपपत्तेः । यदपि नित्यत्वे द्वितीयं कारण- 
मुक्तम्‌- अनित्यमिति च विलेषतः प्रतिषेधामावः'( वे० ।१४ ) इति, तदपि नावदयं परमा- 
णनां भित्यत्तं खाचयति । अक्ति हि यस्मिन्क{स्पिरिचन्नि्ये वस्तुनि निव्यशब्देन ञः 
समासे नोपपयने, न पुनः परथागुनित्यत्वमेव (पक्ष्यते । तच्चास्त्येव निव्यं परमकारणं 
ब्रह्म । नच छएब्दाथंज्य बह(रमात्रेण कस्यचिद्रथष्य प्रतिद्धिम॑वति, प्रमाणान्तरसिद्धयो 
शाब्दाथयोव्यवह्‌।रात्तारात्‌। # यदपि नित्यत्वे तृतीयं कारणमुक्तम्‌-'अविद्या च' (ै०४। 
१।५) इति, तच्ययेवं लिघीगरेत सतां परिददयमानकार्यपणां कारणानां परत्यक्षेणाग्रहणप्रवि 
येति, ततो द्य णुनित्यता ऽप्यापययेत । अथाद्रव्यत्वे सतीति विन्लेष्येत, तथाप्यकारणव- 
कारणकी अपिक्ला स्थुल ओौर अनित्य देखो जाती है । जैसे पट तन्तुओंको अपेक्षा स्थूरं ओर अनित्य 
होता है, तन्तु अपने अवयवोंकी अपेक्षा स्थं ओर अनित्यहोतेदहै, वसे ये परमाणु मी रूपादि युक्त 
है, एेसा वे स्वीकार करते टै । इसलिए वे भी कारणवाले है ओर उसकी अपेक्षास्थूल ओर अनित्य प्राप्त 
होते रै । 'सदकारणवज्रित्यम्‌' (सत्‌ ओौर अकारणवाला होने नित्य है) इसप्रकार परमाणुके नि.यत्वमे 
उन्होनिजो कारणकहादै, वह्‌ मोषा हौनेपर अर्यात्‌ परमाणु कारणवाला होनेपर परमाणुमें 
संभव नहीं है, क्योकि उक्त प्रकार ( स्पशंवत्व, परिच्छिन्नत्व ) से परमाणु मौ कारणवाके हो सकद 
है । ओर “अनिव्यमिति च०' ( अनित्य है, इसप्रकार विशेषरूपते प्रतिषेधका अमावहै ) इसप्रकार 
नित्यत्वमे जो दुसरा कारण कहा गया है, वहु मी अवश्य परमाणुओमे नित्यत्व सिद्ध नहीं करता । यदि 
कोई नित्य वस्तु नहो तो नित्य शब्दके साथ नन्‌क। समासः उपपन्न तन होता । अतः य्ह परमाणके 
नित्यत्वकी अपेज्ा नहीं है । वह्‌ नित्य परमक्रारण ब्रहाही रै । शब्द ओर अथंके व्यवहारमात्रसे किसी 
अथेकी प्रसिद्धि नहीं होती, क्योकि अन्ध प्रमाणसे सिद्ध चब्द ओर अंको. व्यवहारमें लाया जाता है। 
अविद्या चः (ओर अविया) इस कार परमाणुके नित्यत्वमे जो भी तृतीय कारण कहां गया है । उसका 
यदि एसो विवणं करे कि जिसका कायं परिटश्यमान है एेसे विद्यमान कारणोका प्रत्यक्षसे अग्रहण 
अविद्या है, तो इससे द चणकको मी नित्यत्व प्रसंग होगा । यदि 'अद्रन्यस्वे सतिः अर्थात्‌ ˆअकारणवत्तवे 
सति" (अकारणवाला होना ) एेसा विक्षेषण दं, तो भी अकारणवत्तव ( नं कारणवाछा } नित्यत्वका 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है भौर नित्य है । यह वेशेषिकोंका ` सिद्धान्त प्रमाण रहित है । इसमे “परमाणवः समवायिकारण- 


कन्तः स्वकारणापन््या स्थूल जनिव्याश्च ख्पवत्वात्‌ , रषवरवात्‌ , स्पशवच्वात्‌ , गन्धवत्त्वात्‌ वरत्रत्‌ 


{ परमाण्‌, समवायिकारणं वाले हैँ ओर अपने कारण कौ अपेक्षा स्थर भोर अनित्य है, क्योकि रूप 
रस, सशं भौर गन्धवाले है, जसे घटः ) यह्‌ अनुमान प्रमाण भी दहै। 


$ कायंमनिव्यम्‌' ( कायं भनित्य है ) इसप्रकार कायम विशेषरूपसे नित्यत्वके प्रतिषेध 
, होनेसे पमाणुओमें नित्यत्व सिद्ध होता है, अन्यथा ^न नित्यमनित्यम्‌" प्रतियोगी नित्यके अमावमें 
“नन्‌' प्रतिषेधका समास नहीं हो सकता ? परन्तु इससे भी परमाणु नित्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु 
कायम नित्यत्वके प्रतिषेधसे नित्य परमं कारण ब्रह्म ही प्रतियोगीरूपसे सिद्ध होवा है । किच्च दह वटे 
यक्षः तिष्ठति" (इस वटमे यक्ष रहता है) इसप्रकार वटमें यक्ष चन्द व्यवहारमात्रसे यक्षकौ सिद्धि माननी 
पड़गी । मृलका ज्ञान होनेपर ठौ उसौसे सब सिद्ध होने व्यवहा रक प्र माणरूपसे उपन्यास व्यथं है । 
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स्वमेव नित्यतानिमित्तमापदये त । तस्य च प्रागेवोक्तत्वरात्‌ "अविद्या च' इति पुनरुक्तं स्यात्‌। 
अथापि कारणविभागात्कारणविनाशाच्चन्यस्य तृतीयस्य विनाशदेतोरसंभवोऽविद्या, सा 
परमाणूनां नित्यत्वं स्यपपयतीति व्याख्यायेत । नावदयं विनदयद्स्तु द्वाभ्यामेव हेतुभ्यां 
विनष्टुमह॑तीति नियमो ऽस्ति । संयोगसचिवे हयनेकस्मिश्च द्रव्ये दव्यान्तर स्यारम्भके- 
ऽभ्युपगम्थमान पतदेवं स्यात्‌ । यदा त्वपास्तविरोपं सामान्याःमकं कारणं विशोषवद्‌व- 
स्थान्तरमापद्यमानम(रम्भकमम्युपगम्यते, तदा ध्रूतकाटिन्यविलयनवन्मत्यंवस्थाविल- 
यनेनापि विनाश उपपद्यते। तस्माद्रपादिमच्वात्स्यादभिप्रेतविपर्ययः परमाणूनाम्‌ । 
तस्मादप्यनुपयन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १५ ॥ | 
उभयथा च दोषात्‌ ॥१६॥ 

पद च्छेद-उसयथा, च, दोषात्‌ । 

सृत्राथं-- (उभयथा) परमाणु उपचितापचित गुणात्मक है कि नहीं ? प्रथम पक्षमे अणुत्वका 
मङ्ख होगा ओर द्वितीय पक्षमें उनके कायं पृथिवी आदिमे रूपादिकौ अनुपरुन्धिका प्रसङ्ख होगा, इस 
तरह दोना प्रकारसे (च) मी (दोषात्‌ ) दोष होनेतै परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है । 

गन्धरसरूपस्पशंगुणा स्थूला पृथिवी, रूपरसस्परांगुणाः सक्षमा आपः, रूपस्पर्श- 
गुणं शृ््मतरं तेजः सृक्ष्मतमो वायुरित्येवमेतानि चत्वारि भूतान्युपचितापचितगुणानि 

निमित्त प्रसक्त होणा । ओौर उसके पूवं कथित होनेसे “अविद्या च' यह्‌ पुनरुक्त हो जायगा । यदि 

कारणके विमागसे ओर कारणके विनारसे अन्य तृतीय विनाश हेतुका भसंमव अविद्या ओर वह्‌ 
परमाणुओंका नित्यत्व ख्यापन करती है, ठेसी व्याख्या करे, तो विनष्ट होती हुई वस्तु अवश्य दो ही 
हेतुओसेः विनष्ट होनेके योग्य है एेसा नियम नहीं है, क्योकि संयोग सचिव अनेक प्रव्योको अन्य 
द्रव्यका आरम्भक स्वीकार करं तो यहु नियम ठो, परन्तु जिसमेते विरोष निवृत्तहोगयादै एेसा 
सामान्यात्मक कारण विशोष युक्तं अन्य अवस्थाको णाक हुमा आरम्मक स्वीकार किया गया है, तो धृत- 


के काटिन्थ विलयके समान मत्तं अवस्थाके विलयसे मी विनाश हो सकता है । इसलिए परमाण्‌ रूप 
आदि विशिष्ट होनेसे उनमें अमिप्रतके विपयंय होगा । इससे मी परमाण कारणवाद अनुपपन्न है ॥१५॥ 


गन्ध, रस, रूप ओर खं गुणवाली पृथिवी स्थूल है, रूप, रस ओर स्पशं गुण विशिष्ट जल 
सुक्ष्म है, ङप गौर स्परा गुण युक्त तेज सूक्ष्मतर है ओौर सश गुणवाला वायु सूक्ष्मतम है, इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका | 

# यदि द्र चणुकमे नित्यत्वके परिहारके लिए “जद्रभ्य्वे सति' यह्‌ विशोषण दँ अर्थात्‌ जिसका 
कोई द्रव्य आरम्मक न हो, उस कारणका प्रत्यक्षसे अग्रहण अविदा दै, एेसा लक्षण करनेसे द्चण॒क- 
का व्यमिचार तो निवुंतत हो जायगा, क्योकि उसके अनेकं द्रव्य जारम्मक हैँ। परन्तु (कारणका 
्रस्क्षसे अग्रहण' यह विशेष्य व्यथं होगां अकारणवत्त्व ही नित्यत्वका निमित्त हो जायगा, इससे 
'सदकारणवत्‌' इस सुत्रकी पुनरुक्ति होगी । जंसे तन्तु आदि अवयवबोके वपिमाग अथवा नाशसे पटका 
नाद होता है, प्ररन्तु ये दोनों नारके हेतु परमाणुमे नहीं है, तः परमाणु नित्य है । यह युक्त नहीं 
है, क्योकि यदि अनेक द्रव्य अन्य द्रव्यके आरम्भ होति तो यह नियम होता परन्तु आरम्ममे कोई 
प्रमाण नहीं है, कारण कि तन्तुओके आतान वितानसे अतिरिक्त पट कोई वस्तु नहीं है । कवल 
तन्तु्ओकी ही एक अवस्था विद्येष है । इसकिए परमाणु अविद्याका परिणाम है । उसके प्रलयनिमित्त 
कालादिसे पिण्डात्मक स्वरूपके तिरोमाव-अहष्य होनेसे कारणमावकी प्रा्िरूप विनाद्च उपपन्न होता 


है । जैसे अग्निक सम्पकंसे पृतके काटिन्यका अवयव संयोगका अवयवोके ना हुए विना विलय होवा 
दै । इसकिए्‌ परमाणु कारणवाद युक्त नहीं है ॥ १५॥ 


७२६ ब्रह्मसू्-शाङ्र भाष्य | अन्गर्पा०ङ 


स्थूलसक्ष्मषक्ष्मतरसक्ष्मतमतारतम्योपेतानि च लोके लक्ष्यन्ते, तद्धस्परमाणवो ऽप्युपचि- 
तापचितगुणाः कस्प्येरन्न वा १ उभयथापि च दोषानुष्रड्गोऽपरिहायं पव स्यात्‌ । कर्ष्य 
माने तावदुपचितापचितगुणत्वे उपचितगुणानां मूव्युप्रचयादपरमाणुत्वप्रसङ्गः। न चा- 
न्तरेणापि सूर्युपचयं गुणोपचयो भवतीव्युच्यते, कायं षुमुतेवु गुणोपचय मूव्युपचयद शहा 
नात्‌ । अकरप्यमाने तृपचितापचितगुणत्वे. परमाणत्वसाम्यप्रसिद्धये यदि तावत्सवं एक 
कगुणा एव कस्प्येर॑स्ततस्तेजसि स्पशं स्योपरम्धिनं स्यात्‌, -अप्छु रूप स्प्यो, पृथिव्यां 
च रसरूपस्पर्शानाम्‌, कारणगुणपूवकत्वात्कायंगुणानाम्‌ । अथ सव चतुगंणा पव 
कप्येरन्‌ , ततोऽप्स्वपि गन्धस्योपलब्धिः स्यात्‌, तेजसि गन्धरसखयोः, वायो गन्ध- 
रूपरसानाम्‌। नचैवं दयते । तस्मादम्यनुपपन्नः परमाणुकारणवादः ॥ १६ ॥ 


अपरिग्रहाचास्यन्तमनपेक्षा ॥१७॥ 
पदच्छेद्‌-अपरिग्रहात्‌, च, भत्यन्तम्‌, अनपेक्षा + 
सृजाथ--( अपरिग्रहाच्च )परमाणु कारणवादको किसी भौ अशमे मनु आदि शिष्टोने प्रहूण 
नहीं किया है, अतः ( अत्यन्तमनपेक्षा ) कल्याणार्थी पुरुषोको उसमे अत्यन्त अनपेक्षा करनी चाहिए । 
# प्रधानकारणवादो वेद विद्धिरपि कंञ्िन्मन्वादिभिः सत्कायंत्वाद्यंरोपजीवनाभि- 
प्रायेणोपनिबद्धः। अयं तु परमाण कारणवादो न कश्चिदपि शिः केनचिदप्यंोन परिगरहीत 
यन्तमेवानादरणीयो वेदवादिभिः । अपि च वेरोषिकास्तन्जाथंमतान्षरटपदार्थान्द्रभ्य- 


ये चारभूत अधिक ओर न्युन गुणवाले स्थूल, सूक्ष्म, सूक्ष्मतर ओर सूक्ष्मतम तारतम्यसे युक्त लोकम 
देखे जाते हैँ । इसी प्रकार स्थूल-सक्ष्म पृथिवी जलादिके समान उनके परमाणु मी उपचित ( अधिक ) 
अपचित्त ( भ्यून ) गुणवाले कल्पना किये जाति ह कि नहीं? दोनों प्रकारसे दोषकी प्रसक्ति अपरिहायं 
ही होगी । उपचित भौर अपचित गुणत्व विरिष्ट परमाणुओंकी कल्पना करनेपर तो उपचित गुणवाले 
परमाणुजोंकी मति ( आकार ) के उपचय ( स्थूल ) होनेसे अपरमाणुत्वका प्रसङ्ध होगा । मूतिके 
उपचयके विना मी गुणका उपचय होता है, एसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि कायं भृतोमे गुणोके 
उपचय होनेपर म॒तिका उपचय देखनेमे आता है । यदि उपचित ओर अपचित गुणत्व विशिष्ट पर- 
माणुयओोकी कल्पना न कर ॒परमाणुत्वके साम्य सिद्धि (रक्षा) कै जिए सब परमाणु एक एक गुण 
युक्त माने जायं, तो तेजमें स्पशंकी, जलम रूप ओर स्पशंकी, पृथिवीम रस, रूप ओर स्पशंकी उपलन्धि 
नहीं होगी, क्योकि कायंके गुण कारण गुण पूवक होते हैँ । यदि सब चार गुण युक्त ही कल्पना किये 
जायं, तौ जलमें मी गन्धकी, तेजमें गन्ध ओर रसकी गौर वायुमे गन्ध, रूप भौर रसकी उपकन्ि 
होगी । परन्तु एेसा देखा नहीं जाता । -इसकिए भी परमाणु कारणवाद अनुपपन्न है ॥ १६ ॥ 
करई एक वेदवित्‌ मनु आदिने, प्रधान कारणवाद सत्कायंत्व आदि अभंशोका उपजीवन करता 
है इस भमिप्रायसे उसे अपने स्मृति ग्रन्थोमे स्थान दिया है। परन्तु यह परमाणु कारणवाद तो 
किसी मी अंशम किन्हीं मी शिष्ट पुरुषो गृहीत नहीं है, इसलिए वेदवादियोसे अत्यन्त ही अनादरणीय 
दै । ओर वशेषिक अपने शस्त्रके अथंभूत दव्य, गण, कमं, सामान्य, विशेष ओर समवाय नामकं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
+ द्रव्य आदि छः माव ओर एक अमाव इस प्रकार वरोषिक मतमे सात पदाथंर्है। छः 
माव पदाथ परस्पर अत्यन्त भिन्न हँ ओर उनके लक्षण भी भिन्न-भि् है । भाष्यमे अन्वय-व्यतिरेकसे 
मी यहो सिद्ध कियागयादहै कि गुणादि द्रव्यकीं एक अवस्था विशेषै । यह द्रव्यदहै यह गुणै 
इत्यादि भेद व्यवहार तो कल्पित भेदको छेकर हो सकता है, क्योकि जसे मत्यन्त भेदमें धमंधर्मिमाव 








अधि० २ सू० १७ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७२७ 


` गुणकम॑सामान्यविरोषसमवायाख्यानत्यन्तभिन्नान्मिन्नलक्चणानभ्युपगच्छन्ति, यथा मनु- 
ष्योऽभ्वः राश इति! तथात्वं चाभ्युपगम्य तद्विरुद्धं द्रव्याधीनत्वं शेषाणामभ्युपगच्छन्ति । 
तन्नोपपद्यते, कथम्‌ ? यथा हि लोके रादाङ्शपलाराप्रभ्रतीनामलयन्तभिन्नानां सतां नेतरेत- 
राधीनत्वं मवति, एवं द्रव्यादीनामल्यन्तभिन्नव्वान्नेव द्रव्याधीनत्वं गुणादीनां भवितुम- 
हंति। अथ मवति द्रव्याधिनत्वं गुणादीनाम्‌, ततो द्भ्यभवे मावाद्‌्रव्याभावेऽमावाद्‌ द्रव्य 
मेव संस्थानादिभेदादनेकशब्दप्रययभाग्भवति । यथा देवदत्त एक एव सन्नवस्थान्तरयो- 
गादनेकराब्द प्रत्ययभाग्भवति, तद्धत्‌। तथा सति सांख्यसिद्धान्तप्रसङ्गः स्वसिद्धान्तविरोध- 

 ापद्ेयाताम्‌ ।# नन्वग्नेरन्यस्यापि सतो धूमस्यागन्यधीनत्वं रइगरते। सत्यं टइ्यते.मेदप्रती- 
तेस्तु तत्राग्निधूमयोरन्यत्वं निश्चीयते, इह तु शुक्लः कम्बलो रोहिणी घेनुर्नीलमुत्पलमिति 
द्रव्यस्यैव तस्य तस्य तेन तेन विरोषणेन प्रतीयमानत्वान्नेव द्रपगुणयोरग्निधूमयोरिव भेद्‌- 
प्रतीतिरस्ति, तस्माद्‌ द्रव्यात्मकता गुणस्य । एतेन कमंसामान्यविशोषसमवायानां द्रव्यात्म- 


मनुष्य, अश्च ओौर शदाकके समान अत्यन्त भिन्न गौर मिन्न लक्षणवाऊ छः पदाथं स्वीकार करते है 1 
जर इसी प्रकार अद्गीकार कर उसके विरुद्ध दोष सब पदाथं द्रव्यके अधीन मानते रँ । परन्तु वह्‌ 
उपपन्न नहीं होता । क्यो? जंसे व्यवहारमे ही शशक, कुश, पलाय्य आदि अत्यन्त भिन्न होते हुए 
एक दुसरेके अधीन नहीं होते है, वसी ही द्रव्य आदिके भो अत्यन्त मिन्न होनेसे गण आदि द्रव्यके 
अधीन नहीं हो सक्ते । यदि गण आदि प्रव्यके अधीन होति दहै, तो दरव्यके मावमें माव ओर द्रव्यके 
अमावमे अमव होनेसे दरव्यही संस्थान आदि भेदसे अनेकं शब्द भौर प्रतीतिका मागीहोतादै। 
जंसे देवदत्त एक होता हुआ मी अन्य अवस्थाके सम्बन्धसे अनेक शब्द ओर प्रत्ययका मागी होता है। 
ेसा माननेपर साख्य ( वेदान्त ) सिद्धान्तका प्रसंग भौर स्वसिद्धान्तका विरोध प्रसंग हो जायगा । 
परन्तु अग्निसे भिन्न होता हुआ धूम अग्निक धीन देखा जाता है, ठोक देखा जाता है, भेद प्रतीतिसे 
तो वहां अग्नि गौर धूमका अन्यत्व निर्चित होतां है । परन्तु यहाँ शुक्ल कम्बल, लार गौ भौर नील- 
कमल्‌ इस प्रकार तत्‌ तत्‌ द्र्य तत्‌ तत्‌ विशेषणे प्रतोयमान होनेके कारण अग्नि गौर धूमके समान 
द्रव्य ओर गुणकी भेद प्रतीति नहीं है, इसकिए गण द्रव्यात्मक टै, इससे कमं, सामान्य, विरोष गौर सम- 
वाय द्रग्यात्मक व्याख्यात हुए । यदि कहौ किं द्रव्य ओर गुण अयुतसिद्धहै, इससे गुण आदि द्रव्यके 
सत्यानन्दी-दीपिका 

नहीं होता, वसे भव्यन्त अभेदमे मी नहीं होता है । इसलिए यदि गुण ओर द्रन्यका तादात्म्य स्वीकार 
करे तो वेदान्तं सिंद्धान्तका प्रसद्ध ओर अपने सिद्धान्तसे विरोध होगा । 

# पूर्वपक्षी यहां अधीनका अथं कायं मानकर व्यमिचारकी शङ्का करते है-जपे धूम गग्निका 
कायं है ओर उससे मिनन है, वसे गुण भादि द्रव्यके कायं हँ ओर उसप्ने भिन्नं हैँ । परन्तु यह्‌ दषटान्त 
विषम है,. क्योकि जसे धूम भौर अग्निका महानस आदिमे प्रत्यक्ष भेद उपकन्ध होता है, वसे द्रव्य 
मौर गुणका भेद उपलन्ध नहीं होता । शुक्लकम्बर, शुक्छपट भादि स्थरोमं सामानाधिकरण्य प्रतीतिसे 

रव्य जौर गुणक्री मभिन्नता ही उपलन्ध होती है । मिनन देशस्य घट आदि पदाथं संयोग द्वारा संयुक्त 
होते है वे युतसिद्ध कहे जाते हँ मौर अवयव अवयवी, गुण गुणी, जाति व्यक्ति, क्रिया क्रियावानु भौर 
नित्यद्रव्योमें विशेष इनका अविनाभाव है, इसलिए ये अयुतसिद्ध कहते है, इनका सम्बन्ध समवाय 
है । अब अयुतसिद्धके विकल्पोमे से प्रथम विकल्पपर-समवायसम्बन्धे पट तन्तुमे उत्पन्न होता दै, 
इसलिए पटका देश तन्तु है पट नहीं । वन्तु गुण पटक गणोके आरम्मक हैँ । वे गुण. पटमें उत्पन्न 
होते है, इससे उनका देश पट है तन्तु नहीं । इसप्रकार पटकां तन्तु ओर पटके गु्णोका पट देश 
है। इस तरह भिन्न-मिन्न देश होनेसे द्रव्य शौर गुणका अपृथग्देशत्व अयुतसिद्धत्व बाधिव है । 


४२८ बह्मसुज्ञ-श्ाङ्रभाष्य | अ०२पा०रे 


कता व्याख्याता । गुणदीनां द्रव्याधीनत्वं द्रन्यगुणयोरथुतसिद्त्वादिति ययुच्येत, तत्पुन- 
रथुतसिद्धत्वमपृथग्दे शत्वं वा स्यादपृथक्ारत्वं वाऽपृथकस्वभावत्वं वा सवथापि नोपपद्य 
ते । अपृथग्देशास्वे तावत्स्वाभ्युपगमो विरुध्येत । कथम्‌ ? तन्त्वारन्धो हि पर स्तन्तुदेशो 
ऽभ्युपगम्यते, न पदेशः) पटस्य तु गुणाः शुक्छत्वादयः परदेरा अभ्युपगम्यन्ते, न॑ 
तन्तदेशाः । तथा चाहु--्वभ्याणि द्न्यान्तरम्रारमन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌" (व° १।१।१०, इति। 
तन्तवो हि कारणद्रव्याणि कायंद्रव्यं परटमारभन्ते, तन्तगताश्च गुणाः शुक्खादयः कायं 
द्रव्ये पटे श्ुकखादिगुणान्तरमारभन्त इति हि तेऽभ्युपगच्छन्ति । सोभ्युपगमो द्रव्यगुण 
योर प्थग्देशस्वेऽभ्युपगम्यमाने बाध्येत । *# अथापृथक्तालत्वमय॒तसिद्धस्वमुचयेत, सन्य- 
दृश्चिणयोरपि गोविषाणयोर्यतसिद्धत्वं प्रसज्येत । तथाऽपुथकस्वभावस्वे त्वयुतस्िद्धत्वे 
न द्रव्यगुणयोरात्ममेदः संभवति, तस्य तादास्म्येनेव प्रतीयमानत्वात्‌ । युतसिद्धयो 
संबन्धः संयोगो ऽयतसिद्धयोस्त समवाय इत्ययमभ्यपगमो मृषंव तेषाम्‌, प्राक्स 
द्धस्य कार्यात्कारणस्यायतसिद्वव्वा नुपपत्तेः । अथान्यतरापेश्च एवायमभ्यपगमः स्याद्‌- 
यतसिद्धस्य कयेस्य कारणेन संबन्धः समवाय इति, पवमपि प्रागसिद्धस्याखन्धात्म- 
कस्य कायस्य कारणेन संबन्धो नोपपद्यते, दयायत्तत्वात्सबन्यस्य । $ सिद्धं भूत्वा 
संबध्यत इति चेत्‌, प्राक्कारणसंबन्धात्कायंस्य सिद्धावभ्यपगम्यमानायामयतसिद्धयभावा- 
अधीन है, तो वह अयुतरसिद्धत्व अपुथग्देशत्व है वा अपृथक्कालत्व दै अथवा अपृथक्स्वमावत्व है 
सवंथापि वहु उपपन्नं नहीं होता । यदि अपृथग्देशत्व हो तो स्वसिद्धान्तसरे विरोध होगा, क्योकि तन्तुमे 
उत्पन्न हुए पटका तन्तुदेश स्वीकार किया जाता है पट देश नही, एव पटके शुक्लत्व आदि गुण 
पट देशवाङे माने जाते हँ तन्तु देशवारे नहीं । वैशेषिक कहते रै--द्रम्याणि ०” ( द्रभ्य अन्य द्रव्यको 
आरम्म करते हैँ गौर गुण अन्य गुणको ) इस प्रकार कारण द्रव्य तन्तु कायंद्रव्थ पटको आरम्भ करते 
है ओर तन्तु गत शुक्ल आदि गुण कायंद्रव्य पटमे अन्य शुक्ल आदि गणको आरम्म करते हैः रेसावे 
स्वीकार करते हँ । द्रव्य ओर गुणका अपु थग्देशत्व स्वीकार करनेपर वह्‌ सिद्धान्त बाधित हो जायगा । 
यदि अपृथकेकाखत्व अयुतसिद्धत्व कहौ, तो गौके वाम भौर दक्षिण सींग मी अयुतसिद्धहो जयगे। 
उसीप्रकार अपु थक्स्वभावत्वं आयुतसिद्धत्व हो तो द्रव्य भौर गुणका स्वरूप भेद असंमव है, क्योकि 
वह्‌ ( गुण ) तो तादल्म्यसे ही प्रतीयमान है । युतसिद्ध पदार्थोक्रा सम्बन्ध संयोग है ओर अययुतसिद्ध 
 पदार्थोका सम्बन्ध समवाय, इसप्रकार उनका यह्‌ सिद्धान्त मिथ्यादहीटहै। कारण कि कायंसे पूर्वं सिद्ध 
कारण अयुतसिद्ध नहीं हो सकता, यदि कहो कि दोमेसे एकक अपेक्षा यह्‌ अंगीकार हीगा इससे 
अयुतसिद्ध कायकां कारणक साथ सम्बन्ध समवायदहै। तो एेसा माननेपर मौ जिसने अपना स्वरूप 
ही प्राक्त नहीं किया है एेसे पुवं असिद्ध कायंका कारणक साथ सम्बन्ध उपपन्न नहीं होता, क्योकि 
सम्बन्ध दोक अधीन होता है। यदि कहो कि कायं सिद्ध होकर कारणके साथ सम्बद्धहोतादै, तो 
सत्यानन्दी दीपिका 

कै द्वितीयं विकल्प सब्यदक्षिणयोरपि' आदिसे कहते हँ । तृतीय विकल्पमे तो स्वमाव' का 

अथं स्वरूप है, इसपे वेदान्तसिद्धान्तका प्रसंग हो जायगा । छः पदाथं अत्यन्त भिन्न हँ यह अनुमव 


विरुद्ध होनेसे भयुतसिद्धत्व बाधित है। अयुत सिद्धि दोकी दहै कि एककी? इसको श्राक्सिदधस्य 
जादिसे कहते है । 


 * अप्राप्त सत्‌ पदार्थोकी प्राप्ति संयोग है" यह्‌ विरु आकाद्य आदिके संयोगमें नहीं घटेगा 
क्रोफि वे नित्य प्राप्त है, यदि मानं तो तन्तु मौर पटका भी संयोग हो जायगा, यह भपसिद्धन्त है । 
उत्पत्तिकालीन द्रव्य निगुण मौर निष्क्रिय मानते दै, क्योकि यदि उत्पत्तिके समय द्रव्य गण ओर 


अधि० ३ सु० १७ ] भाषानवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७२९ 


त्कायेकारणयोःसंयोगविभागो न विद्येते इतीदं दुरुक्तं स्यात्‌। यथा चोत्पन्नमात्नस्याक्रियस्य 
काय॑द्रव्यस्य विभुभिराकाशादिभिद्रव्यान्तरेः संबन्धः संयोग एवाभ्युपगम्यते, न समवायः, 
एवं कारणद्रव्येणापि संबन्धः संयोग एव स्यान्न समवायः नापि संयोगस्य समवायस्य वा 
संबन्धस्य संबन्धिव्यतिरेकेणास्तित्वे किचित्पमाणमस्ति । संबन्धिदहाब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण 
संयोगसमवायदाब्दप्रत्ययदर्ानात्तयोरस्तित्वमिति चेत्‌-न, एकत्वेऽपि स्वरूपवबाश्यरूप- 
पेश्चयानेकङब्दप्रत्ययदरंनात्‌। यथेकोऽपि सन्‌ देवदत्तो लोके स्वरूपं संबन्धिरूपं 
चपेक्ष्यानेकराब्द प्रत्ययभाग्भवति--मयुष्यो ब्राह्मणः श्रोत्रियो वदान्यो वारो युवा 
स्थविरः पिता पुरः पओ भ्राता जामातेति, यथा चेकापि खती रेखा स्थानान्यत्वेन 
निविश्ामानेकदशदातसदहस्मादिखाब्दप्रत्ययमेदमयुभवति, तथासंबन्धिनोरेव संबन्धि 
शाब्दप्रत्ययव्यतिरेकेण संयोगसमवायशाब्दभ्रत्ययाहः्वम्‌, न न्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वेन 
इव्युपरुन्िटश्चणप्राप्तस्यायुपलन्धेरभावो वस्त्वन्तरस्य । % नापि संबन्धिविषयत्वे 
संबन्धशब्दश्रत्ययोः संततभावप्रसङ्गः । स्वरूपवाद्यरूपापेश्चयेत्यक्तोत्तरत्वात्‌ । 
तथाऽण्वात्ममनसामप्रदेशात्वान्न संयोगः सम्भवति, प्रदेदावतो द्रव्यस्य प्देश्चावता 
द्रव्यान्तरेण संयोगदशांनात्‌। कल्पिताः प्रदेशा अण्वात्ममनसां भविष्यन्तीति 
कारण सम्बन्धसे पूवं कायंको सिद्धि स्वीकार करनेपर अथुसिद्धिका अभाव होनेखे "कयंकारणके संयोग 

ओर विमागर नहीं होते" यह्‌ उक्त कथन असंगत हो जायगा । ओर जसे उत्पत्नमात्र-उत्पद्यमान क्रिया- 
रहित द्रव्धका विभु आकाज्ञ आदि अन्य द्रव्योके साथ सम्बन्ध संयोग ही स्वीकार किया जाता है 
समवाय नहीं, वसे कारण द्रव्यके साथ मी सम्बन्ध संयोग ही होगा समवाय नहीं । सम्बन्धियों से भिन्न 
संयोग अथवा समवाय सम्बन्वके अस्तित्वमे कोई मी प्रमाण तहींहै । यदि कहो किं (सम्बन्धी इस 
शब्द ओर प्रत्ययके अतिरिक्त संयोग भर समवाय चब्द मौर प्रतीतिके दशने उनका पृथक्‌ अस्तित्व 
है, तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि एकमे मौ स्वल्प ओर बाह्यरूपको उपेक्षा अने शब्द भौर प्रत्यय 
देखनेमे अति है । जसे देवदत्त एक होता हुआ मी व्यवहारमें स्वरूप ओर संम्बन्धिरूपकी अपेक्षाकर 
मनुष्य, ब्राह्मण, श्रोत्रिय, दाता, बारक, युवा, वृद्ध, पिता, पुत्र, पौत्र, भ्राता जामाता इस प्रकार 
अनेक शब्द ओर प्रत्ययोंक। भागी होतारै। मौर जसे रेखा एक होती हुई मी स्थानभेदसे नियोजित 
हई एक, दश, शत, सहस्र आदि दन्द ओर प्रत्ययविशोषके अनुमवका विषय होती है । वसे दो सम्बन्धी 
ही ८ सम्बन्धका अनुयोगी ओर प्रतियोगी ) "सम्बन्धी" शब्द ओर प्रत्ययके भेदसे सयोग ओर सयवाय 
इन शब्द ओर प्रत्थयके योग्य होते है, किन्तु अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वसे नहीं । इस प्रकार उप॑रन्धिरूप 
लिङ्कते प्राप्त अन्य पदाथका ( संयोग भादि सम्बन्धियोसे मिन्न हैँ इस ) अनुपलन्धिसे अमाव निरिचत 
होता है । उसी प्रकार “सम्बन्धः शब्द ओर प्रत्ययका सम्बन्धी विषय होनेपर मी उसका निरन्तर 
अस्तित्व प्रसंग भी न होगा, क्योकि वह्‌ स्वरूप ओर पररूपकी अपेक्षासे है, एेसा उत्तर कहु दिया गया 
है। उसी प्रकार परमाणु, आत्मा गौर मनका प्रदेय नहोने से संयोगं संमव नहीं है। 
प्रदेश विशिष्ट ( सावयव ) द्रव्थका प्रदेश युक्त ( सावयव ) अन्य द्रव्धके साथ संयोण देखनेर्मे 


सत्यानन्द -दीपिका 
क्रिथा युक्त उत्पन्न हो तो अपे गुणोके प्रति वह्‌ कारण सिद्ध नहीं होगा, कारण कायंसे पुववृत्ति होना 


चाहिए । उपरव्धिरूप लिद्धसे प्राप्त संयोग अर समवाय आदि पदार्थोकी सम्बन्धियोसे मिन्नरूपक्ष 
उपलब्धि न होनेके कारण उनका अमाव निरिचत होता है । 

®. अद्ष्ट विरिष्ट आत्माके साथ परमाण॒का संयोग परमाणम क्रियक्रा कारण है। आत्मा 
भौर मनका संयोग ज्ञान आदिका असमवायिकारण है । अब इसका 'तथाऽण्वार्ममनसामः इत्यादिधै 


निराकरण करते हँ । किन्च अविद्यमानकी कत्पनासे ही सब अ्थंकी सिद्धि होनेसे बन्ध ओर मुक्तिक 
नियम भमी ल्प्त हो जायगे । 


७३० बरह्मसू्-द्राङ्रभाष्य [ अ० >. पा०र 


चेत्‌-न, अविद्यामानाथंकस्पनायां सर्वाथंसिदधि्रसङ्गात्‌, इयानेवाविदयमानो विरुदो 
ऽविरुद्धो वाथ; कव्पनीयो नातोऽ्यिक इति नियमरेत्वभावात्‌, कर्पनायाश्च रवायत्त- 
त्वास्प्रभूतत्वसंमवाचचच । नच वेरोषिकंः कटिपितेम्यः षडभ्यः पदाथ भ्यो ऽन्येऽधिकाः शतं 
सहस्रं वाऽ्था न कस्पयितव्या इति निवारको हेतुरस्ति । तस्माद्यस्मे यस्मे ययद्रो चते 
तत्तत्सिभ्येत्‌ । कथिव्कृपाद्दुः प्राणिनां दुःखवहुखः संसार एव मा भूदिति कस्येत्‌ । 

यो वा व्यसनी मुक्तानामपि पुनरत्पत्ति कस्पयेत्‌। कस्तयोनिवारकः स्यात्‌ ? 

किचान्यत्‌--द्वाभ्यां परमाणुभ्यां निरवयवाभ्यां सावयवस्य दचणुकस्याकाश्लोनेव 
संछेषानुपपत्तिः। न ह्याकाशस्य पृथिव्यादीनां च जतुकाष्ठवत्संश्छेषोऽस्ति। कायंकारण- 
द्रव्ययोराध्रिताश्रयभावोऽन्यथा नोपपद्यत इत्यवदयं कल्प्यः समवाय इति चेत्‌-न, 
इतरोतराश्रयत्वात्‌ । कायंकारणयोहि मेदसिद्धावाश्चिताश्रयभावसिद्धिः आधिताश्रयभाव- 
सिद्धौ च तयोमेदसिद्धिः ङुण्डवद्रवदितीतरेतराश्रयता स्यात्‌। न हि कायंकारणयोभेद 
आधिताश्रयभावो चा वेद्‌ान्तवादिभिरम्मपगम्यते, कारणस्येव संस्थानमान्नं कायमित्यभ्यु- 
पगमात्‌। किचान्यत्‌- परमाणूनां परिच्छिन्नत्वादयावत्यो दिशः षडष्ठौ ददा वा 
ताबद्धिरवयवेः सावयवास्ते स्युः. सावयवत्वाद निस्याइचेति निच्यस्वन्निरवयवत्वाभ्युपगमो 
बाध्येत । यांस्त्वं दिग्ेदमेदिनोऽवयवान्कस्पयसि त एव परमाणव इति चेत्‌-न, 
भाता है। यदि कहो कि अणु, आत्मा ओर मनके कत्पित प्रदेश होगे, तो यह युक्त नहीं है, क्योकि 
अविद्यमान पदाथ की कल्पना करनेपर सर्वाथं सिद्धि होनेका प्रसंग हो जायगा । इतनी ही अविद्यमान, 
विरुद्ध अथवा अविरुद्ध अथक कल्पना करनी चाहिए, इससे अधिक नहीं, ईस विषयमे कोई नियम हेतु 


नहीं है । कल्पना तो अपने अधीन होती है इससे उसके अधिक होनेको मी संमावना है । वरोषिकों 
द्वारा कल्पित छः पदार्थोपि भिन्न अतिरिक्त ( अधिक ) शतत, अथवा सहु पदार्थोकी कल्पना नहीं 


करनी चाहिए, इसका कोई निवारक हेतु नहीं है, इसङिए जिस जिसको जो जो रुचिकर होगा वह्‌ 
वह्‌ सिद्ध हो जायगा । कोई कृपालु एेसी कल्पना करेशा कि प्राणियोके लिए यहु दुःख बहुलं संसार 
ही न हो अथवा अन्य कोई व्यसनी मृक्त पुरुषोकी पुनरुत्पत्तिकी कल्पना करेगा । टेसीं स्थितिमे 
उनका कोन निवारक होया । ओर इससे मिनन दूसरा दोष .यह है--आाकाश्चके सथ सावयव 

चणुकके समान निरवयव दो परमाणुओंका संश्ुष नहीं हो सकता । अकाश -ओर पृथिवी _ आदिका 
लाख ओर काष्ठके समान संश्येष ( मिलाप ) नहीं है। कायं कारण द्रव्योका आधिताध्रयमाव अन्यथा 
उपपन्न न होगा, इसलिए समवायकी अवद्य कल्पना करनी चाहिए । एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं है 
क्योंकि अन्योन्याश्रय हो जायगा । कायं कारणका कुण्डबदरकैे समानं भेद सिद्ध हो तो जधिताश्रय- 
मावकी सिद्धि हो, आधिताश्रयमावकी सिद्धिहो तो उनका भेद सिद्ध हो, इसप्रकार अन्योन्याश्रय 


होगा । वेदान्तवादी कायं भौर कारणका मेद अथवा आध्िताश्रय्भाव स्वीकार नहीं करते, क्योकि 
कारणका ही संस्थान ( आकार विदेष ) मात्र कायै, रेक्षावे मानते ह । अन्य दोष यह्‌ है- 


परमाणु ओके परिच्छिन्न होने से जितनी दिशाएुं छः, आठ अथव। दश हैँ । उतने अवयववोसे वे सावयव 
हो जायंगे, सावयव - होनेसे अनित्य हौ जायंगे, इससे उनका नित्यत्वं नि रवयवत्व सिद्धान्त बाधित हौ 
जायगा । यदि कहो किं दिरके भेदसे भेदविधिष्ट जिन अवयवोंकी तुम कत्पनाकरतेहोवेही हमारे 
मतमे परमाणु ह। तो यह्‌ कथनं ठोक नहीं है, क्योकि स्थूल, सृक्ष्मके तारतम्यक्रमसे परम कारण 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ समवायका अन्योन्याश्रय दोषसे खण्डनकर अब परमाणका नित्यत्व, निरवयवत्व खण्डनं 


करते ह--“परमाणवः सावयवाः परिच्छिन्नस्वात्‌ घटवत्‌" ( परमाणु सावयव दँ परिच्छिन्न होनेसे घटके 
समान ) इसलिए परमाणुका दचणुकके समानं पृथिवीत्व एक जातीय होने विनाश्च होता दै । 
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स्थू लसक्ष्मतारतम्यक्रमेणापरमकारणाद्धिनाश्ोपपत्तेः । यथा पृथिवी दचणुकाद्यपेश्चया 
स्थूलता वस्तुम्‌तापि विनश्यति, ततः सूक्ष्मं सक्ष्मतरं च पृथिष्येकज्ातीयकं चिनदयति, 
ततो दचणुकं, तथा परमाणवोऽपि पृथिभ्येकजातीयकस्वादिनदयेयुः । 8 विनदयन्तो ऽ- 
प्यवयवविभागेनैव विनदयन्तीति चेत्‌-नायं दोषः, यतो घृतकाटिन्यविलयनवदपि 
विनाश्ोपपत्तिमवोचाम । यथा हि घृतरवर्णाीदीनामविभज्यमानावयवानामप्यग्निसंयो- 
गादद्ववभावपच्या कारिन्यविनाशो भवति, एवं परमाणूनामपि परमकारणभावापत्या 
मू््यादिविनाशषे भविष्यति । तथा कार्यारम्भोऽपि नावयवसंयोगेनैव केवलेन भवति, 
क्षीरजलादीनामन्तरेणाप्यवयवसंयोगान्तरं दधिदहिमादिकार्यारम्भदरंनात्‌। तदेव- 
मसारतरतकसंडब्धत्वादीप्वरकारणश्ुतिविरुद्धत्वाच्छतिष्रवणैश्च दिष्ेम॑न्वादिभिरपरि- 
गृहीतत्वादव्यन्तमेवानपेश्चाऽस्मिन्परमाणुकारणवादे कार्या आर्यैः श्रेयो्थिभिरिति 
वाक्षयशोषः ॥१७॥ । 
(४ सदयुदायाधिकरणम्‌ सू० १८-२७ ) 
सुदाय उभयहेतुकेऽपि तदग्राप्षिः ॥१८॥ 
पद्च्छेद-समूदाये, उमयदहेतुके, अपि, तद्राक्षिः । 
सृज्रा्थ-( उमयहेतुकेऽपि समुदाये ) परमाणु टेतुक बाह्यं समुदाय ओर स्कन्ध हेतुक 
भाष्यात्मिक समुदाये मी ( तदप्राक्षिः ) समुदायक्ी प्राप्ति नहीं होती, क्योकि अचेतन परमाणु भौर 
स्कन्धोका अपने आप समुदाय भसंभव है, अन्य किसी कूटस्य चेतन संघात कर्ताका अमाव दै, भतः 
उनका मत भ्रान्तमूक्क ह । 
8 वेशेषिकराद्धान्तो - दुयैक्तियोगाद्रेदविसोधाच्छिष्ठापरिग्रहाञ्च नापेस्षितन्य. 
पर्यन्त विनाश उपपन्न होता है । जसे पृथिवी दरधणुक आदिकी अपेक्ष स्थुलवम भौर वस्तुभूत 
होती हई मी विनष्ट होती है । उससे सुक्ष्म सूक्ष्मतर पृथिवीरूप एक जातीय नष्ट होता दहै, भौर 
तदनन्तर दचयणुक । उसी प्रकार परमाणु मी पृथिवीत्व एक जातीय होनेसे विनष्ट॒होने चाहिए । 
यदि कहो कि विनष्ट होते हुए भी अवयवविमागसे ही विनष्ट होते है, तो यह दोष नहीं है, क्योकि धृत- 
काठिन्य विखयनके समान मी विनशहो स्कताहै, एसा हम कहु चुके, जसे अविमज्यमान 
अवयववाके घत सुवणं आदिके भी अग्निके संयोगसे द्रवमाव प्रसि होनेसे काटिन्यका विनाद्य 
होता है, वसे परमाणुओका मी परम कारणमाव प्राप्तिसे मति आदि विनाश होगा । उसी प्रकार 
कायंकां आरम्म भी केवल अवयव संयोगसे नहीं होता है, क्योकि अन्य अवयव संयोगके विना भी 
क्षीर, जकर आदिका दधि, हिम आदि कायं आरम्म देखने मे. आता है । इस प्रकार परमाण कारणवाद 
असारतर तकसि विरचित तथा ईश्वर कारणत्व प्रतिपादक श्युतिसे विरुद, श्रुतिप्रवण ( श्रुति समक } 
शिष्ट मनु जादि द्वारा अस्वीकृत होनेसे श्रेय चाहनेवारे आयं पुरुषोको परमाणु कारएवादमें अत्थन्त ही 
उपेक्षा करनी चाहिए एेसा वाक्यशेष है ॥ १७ ॥ 
पूवंमे यह कहा गया है कि कुतकंके योग, वेद विरुद मौर शिष्ट पुरुषोसे अस्वीकृत होनेसे 
सत्यानन्वी-दीपिका | 
# ब्रह्मसे भिन्न सब द्रव्य पदाथं अज्ञानसे जन्य ॒होनेसे निरवयव नहीं हो सकते है, इसलिए 


प्रलयमें उनका अदृष्ट आदि निमित्तोके विनाशसे विनाश हो सकता है । अतएव परमाणुके अस्तित्वे 
कोर प्रमाण नहीं है । तः भान्तिमूक वेरोषिक मतसे वेदान्तरामन्वयका विरोध नहीं है ॥ १७॥ 


# इस प्रकार अधं वनायिक वंरोषिक मतका निराकरण कर अब बुद्धिस्थ सवंवेनालिक मतका 
निराकरण करते ह, इस तरह अवान्तर प्रसंगसंगपिसे “बेरोषिक' आदिमे कहते है । वंशोषिक निरिचितं 
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इत्युक्तम्‌ । सो ऽधवेनारिक इति वेनाश्िकस्वसाम्यात्सववेनारिकराद्धान्तो नतराम- 
पेश्चितव्य इतीदमिदानीमुपपादयामः। सच बहुप्रकारः प्रतिपत्तिभेदाद्िनेयमेदाद्रा) 

तञरेते यो वादिनो भवन्ति केचित्सर्वास्तित्ववादिनो बाद्यमान्तरं च वस्त्वभ्युपगच्छन्ति 
भूतं भौतिकं च चित्तं चैत्तं च, तांस्तावस्प्रतिनरूमः । तत्र भतं पृथिवीधात्वादयः। भौतिकं 
काक 
वंशोषिक सिद्धान्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । वहु अधवनाशिक है, इसलिए वंनाशिकत्व साहदयसे 

सवेवंनाशिक सिद्धान्त अत्यन्त अपेक्षा करने योग्य नहीं है । इससे अब हम इसका उपपादानं करते है । 


प्रतिपत्तिके भेदसे अथवा शिष्योके भेदसे वहु बहुत प्रकारका है। उसमेये तीनं वादी है--कोई 
सर्वास्तित्व वादी है, कोई केवर विज्ञानास्तित्व वादी हँ ओर पूनः अन्य सवंशभ्यत्ववादी हैँ । उनमें जो 


सर्वास्तित्ववादी बाह्य-म्‌त ओर भौतिके, आन्तर-चित्त ओर चत्त स्वीकार करते हैँ । पहर उनके 
सिद्धान्तका हेम निराकरण करते है--उनमे भूत-पृथिवी धातु आदि है, मौतिक-ह्प आदि भौर चक्ष 
सत्यानन्दी-दीपिका 


अधवनाधिक है, क्योकि वे परमाणु, आकारा, दिशा, काल, अत्मा, मन, सामान्य, विशेष ओर 
समवाय । शब्द, स्पशं, रूप आदि गुण ओर कमं इनमेसे कुछको नित्य मानते दँ ओर कुछका नाल । 


आआधेका विनाश माननेसे वे अधेवनारिक हैँ । इनका उपन्यास वनारिकत्वके सादद्यसे सव॑वेना- 
शिकोका स्मरण कराता है । जब वशोषिकमत अधवनाशिकं होने अनुपदेय है, तब सवं वनारिकोका 


सिद्धान्त तो अत्थन्त ही अनुपादेय सम्षना चाहिए । बुद्धके विष्यो चार संप्रदाय ये-वेमाषिक 


सौत्रान्तिक, योगाचार ओर माध्यमिक । उनमेसे बुद्धके वचनोके अनुपार उसके विवरणभूत विभाषा 
शास्त्र जिसका नाम अमिधरमविमाषादहै उसे प्रमाणरूपसे मननेवाला वमाषिक है। सूत्रपयन्त जो 


वुद्धके वचन है जिनका पाली माषामें सूत्तान्त नाम है उसे प्रमाणतमरूपसे माननेवाला सौत्रान्तिक है । 
योग (समाधि) द्वारा आल्यविश्ानका साक्षात्कार करनेवाला योगाचार है । मौर "अतोमावामावान्त- 
हयरदितैस्व।स्सवस्वमावानुध्यत्तिलक्षणा शून्यता मध्यमा प्रतिपत्‌ समध्यमो मागः ॥' इति (माभ्यमिक- 


वृत्ति) ( भाव भौर अमाव दोनों पदोथंसि रहित ॒होनेसे सवंस्वमावकी अनुत्पत्तिरूप शून्यता मध्यम 
प्रतिपत्‌ अर्थात्‌ वहु मध्यममागं है ) इस प्रहार जो मध्यमका अवलम्बनं कर प्रवृत्त हुए वे माध्यमिक 


कट जति है । बाह्य पृथिवी आदि ओर आन्तर ित्त आदि बिद्यमान होते हृए मी उनमें “सव द्युन्यभ 
( सब शून्य है ) यह्‌ प्रथम शिष्योको उपदेश किया ।. विज्ञानम आग्रह रसनेवाले दूसरे िष्योंको 


धविज्ञानमेवकं सत ' (एक विज्ञान ही सत्‌ है) एला उपदेश किया । बाह्य ओर आन्तर उमय पदाथंमिं 
आस्था रखनेवारे शिष्योंको “उमयरं सत्यम्‌ एेसां उपदेश किया है । व भाषिक भौर सौत्रान्तिकका यद्यपि 


बाह्य पदाथकि प्रत्यक्षत्व ओर अप्रत्यक्षत्वमे विवाददहै, तो मी सर्वास्तित्ववादमे विवाद नहींहै। 


श्सकिए दोनोको एककर तीन मत दिखाये गये है । सर्वास्तित्ववादीके मतमे परथिवी आदि चारमभूतदहैं 
गौर भका आवरणका अमावमात्रहै। इन पृथिवी आदि भूतोसे उत्पन्न हुए पवत आदि कायं 


भौतिकं है ये बाह्य है । चित्त गौर चित्तसे उत्पन्न हुए काम आदि चेतत आन्तर हैँ । इस प्रकार सब भूत 
भौतिक पदाथं परमाणुमोका ही समुदाय है अवयवोते अतिरिक्तं अवयवी नहीं है । प्ृथिवीके परमाणु 


` कठिन, जलके स्नेह, अग्निके उष्ण ओर वायुके चलन स्वमाववाले होते है, इस प्रकार यह बाह्य समुदाय 
है । रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञां ओर संस्कार इस प्रकार पाच स्कन्ध रहै, स्कन्धका अथं समुदाय दहै । 


“जिससे निरूपण किया जाय अथवां जिसका निरूपण किया जाय वह रूप है" इस प्रकार करण ओर कम 
व्युत्पत्तिसे रूप शब्दका अथ -इन्दरिय भौर विषय दोनों है, इसलिए विषय सहित इनद्दिय रूपस्कन्ध है । 
ययपि रूप आदि विषय बाह्य है तो मी देहस्थ इन्दि योसे प्राह्य होनेषे आध्यात्मिक है “अह्म्‌, अहम्‌ 

१. देशना रोकनाथानां सरवाशयवश्ाजुगाः ।. मिचन्ते बहुधा लोक उपायंबहुमिः पुनः ॥ १ ॥ 


गम्मीरोत्तानमेदेन कचिच्योभयलक्चषणा । भिन्नापि देशशानाऽमिन्ना श्यून्यताऽद्यलक्षणा ॥ २॥ 
( बोधिचित्तविवरण }) 


अधि० ७ स्‌० १८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७२२ 


रूपादयश्चश्चुरादयश्च । चतुष्टये च प्रथिव्यादिपरमाणवः खरस्नेहोष्णेरणस्वभावास्ते 
पुधत्यादिभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते) तथा रूपविज्ञानवेदनासंज्ञासंस्कारसंज्ञकाः 
पथ्चेस्कन्धाः 1 तेऽप्याध्यात्मं सवन्यवहारास्पदभावेन संहन्यन्त इति मन्यन्ते । % तञ 

दमभिघीधते--योऽयमुभयहेतुक उभयप्रकारः समुदायः परेषामभिप्रेतोऽणुरेतकश्च 
भूतमौतिकसंह ति रूपः स्कन्धटेतुकश्च पञ्च स्कन्धीरूपः तरिमन्नभयहेतकेऽपि समुदायेऽभि- 
प्रेयमाणे तद्रप्रा्िः स्यात्समुदायाप्रापनिः, खमुदायभावानुपपत्तिरित्यर्थः ! कुतः ? समुदाय 

 नामचेतनत्वात्‌ ! चित्ताभिज्वलनस्य च खमुदायसिद्धयघीनत्वात्‌, अन्यस्य च कस्य- 
चिच्चेतनस्य भोक्तुः प्रह्लाखितुर्वा स्थिरस्य संहन्तुरनभ्युपगमात्‌ निरपेश्चप्रवृच्यभ्युपगमे 
च प्रवृरपनुपरमप्रसङ्गात्‌ । आद्य स्याप्यन्यत्वानन्यत्वाभ्यामनिरूप्यत्वात्‌। श्चणिकत्वा- 
भ्युपगमाच्च निर्व्यापारत्वात्पवृच्यनुपपत्तेः। तस्मात्समुदायानुपपत्तिः। समुदायानुप- 
_ पत्ता च तदाश्रया लोकयात्रा द्ुप्येत ॥१८॥ 


आदि हैँ । पृथिवी आदिके चार प्रकारके परमाण कठिन, स्नेह, उष्ण ओर चलनं स्वमाववाले होतेह 
वे पृथिवी आदि ्पसे संघटित होवे है, एसा मानते हैँ । उसी प्रकार रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, गौरः 


संस्कार नामके पचि स्कन्ध हैँ । वे मी आध्यात्मिकं (शरीर सम्बन्धी) होकर सवं ग्यवहारके विषयरूपसे 
संघटित होते है, सा मानते रहै । 


सिद्धान्ती--इस विषयमे कहते ह--जो यह उमयहेतुक, उभय प्रकारका समुदाय अन्य 
बौद्धोको अभिप्रेत है अणु है हेतु जिसका एेस्ा भूत मौतिक संघातरूप गौर स्कन्ध दै हेतु जिसका एेषा 
पांच स्कन्धल्प उस उमयहैतुक समुदायके स्वीकार करनेपर मी तदप्राप्ति--समुदायकीो अप्राप्ति 
है, समूदायमावको अनुपपत्ति है एता अथं है । किससे ? इसमे किं समुदायो अचेतन दै, क्योकि चित्ता- 


मिज्वलन सपुदाय सिद्धिके अधीन है ओौर अन्य किसी स्थिर चेतन मोक्ता वा शासिताको संघातकतुंरूपये 
स्वीकृत नहीं किया गया है । अपेक्षा रहित प्रवृत्ति स्वीकार करे तो प्रवृत्तिका अनुपरम प्रसद्ध हो जायगा। 


माशय-सन्तान ( विज्ञान प्रवाह) कामी संतानीसे अन्यरूपसे अथव अनन्यरूपसे निरूपण नहीं 
किया जा सकता ओर उसे क्षणिक स्वीकार करने व्यापार रहित होनेके कारण उसकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, इसक्िए समुदायकी अनुपपत्ति है । सगूदायको अनुपपत्ति होनेपर तदाश्रय लोकयात्रा 
( व्यवहार ) लुप्त हो जायगी ॥ १८ ॥ | 
` सत्यानन्दी-दीपिका 

(भे, मै ).ेसा आलय विज्ञानका प्रवाह विज्ञान स्कन्ध है 1 सुखादिका अनुमव वेदना स्कन्ध है । राग, 
देष, मोह, घमं, अधमं आदि संस्कार स्कन्ध है । इनमें विज्ञान स्कन्ध-चित्त-आत्मा कहा जाता है ओर 
अन्य चार स्कन्ध चैत्त-चित्तके कायं कहे जाते ह, यह्‌ आध्यात्मिक स्कन्ध है । यह सवं लोकयात्राका 
निर्वाहक दै । अवयवोसे. भिन्न अववयीकी उपलन्धि न दहोनेसे अवयवोका ही. समुदायमात्र है । 
सत्‌ है वह्‌ क्षणिक है यथा विद्यत्‌ । बाह्य गौर आन्तर सब क्षणिक है, यहं उनका सिद्धान्त है । 

# सिद्धान्ती-- सृष्टिके आरम्भमे परमाणुं अथवा स्करन्धोका समुदाय स्वतः नहीं हो सक्ता 


क्योकि वे अचेतन हँ । चित्तसंज्ञक विज्ञान मी समुदायकादहेतु नहीं दहै, कारण किं देहाकार संघात 
होनेपर विज्ञान होता है ओर विज्ञान होनेपर देहाकार संघात होता है, इसप्रकार अन्योन्याश्रय दोष 


होगा । क्षणिक विज्ञानसे भिन्न किसी संधातकतुं स्थिर मोक्ता चेतनं जीव अथवा शास्ता ईश्वरको दुम 
स्वीकृत नहीं करते । यदि कहो किं किसी अन्यकी अपेक्षा किए विना अणु भौर स्कन्ध स्वय ही संघात 


करके लिए प्रवतत होते है, तो एेसा माननेपर किसी अन्य नियामकके न ॒होनेके कारण संतत प्रवृत्ति 
होनेपे मोक्षामाव प्रसङ्ख होमा । यदि कहो कि आखयविज्ञान संतान संधातकर्ता है, तो वह्‌ संतानियोसि 


भिन्न है अथवा जमिन्न ? यदि मिन्द तोस्थिरहै किक्षणिक ? यदि स्थिर दै पतौ विज्ञान नामसे 


८२३४ -ब्रह्मसूज्र-शाङ्कर भाष्य [ अ०्र्पार्रे 


इतरेदरप्रस्ययस्वादिति चेन्नोत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ॥१९॥ 
पदच्छेद--इतरेव रप्रस्ययत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, उत्पत्तिमात्रनिमित्वात्‌ । ` 
सूज्ाथं--( इतरेतःरप्रत्ययत्वात्‌ } अविद्या आदिके परस्पर कारण होनेसे घटीयन्के समान 
अविद्या आदिके सदा घूमनेपर अर्थात्‌ आक्षिप्त संघातकी उपपत्ति होती है, ( इति चेच ) एेसा यदि 
कहो तो यह्‌ युक्त नहीं है, ( उत्पत्तिमात्रनिमित्तत्वात्‌ ) क्योकि वे केवल उत्पत्तिमे निमित्त हैँ । 


‰ यद्यपि भोक्ता प्रल्लासिता वा कथिच्चेतनः संहन्ता स्थिसो नाभ्युपगम्यते 
तथाप्यविदयादीनामितरेतरकारणत्वादुपपद्यते लोकयात्रा । तस्यां सोपपदयमानायां न 
किचिदपरमपेश्चितन्यमस्ति । ते चाविद्यादयोऽविद्या खंस्कारो विज्ञानं नाम रूपं षडाय- 
तनं स्पशो वेदना वष्णा उपादानं भवो जातिजञय मरणं श्लोकः परिदेवना दुःखं दुमनस्ते- 
त्येवंजातीयका इ तरेतर्देटुकाः सौगते समये कचित्संक्षिक्ता निदिष्ठाः कचित्प्रपञ्चिताः। 
सवेषामप्ययमविद्यादिकलापो ऽप्रव्याख्येयः। तदेवमवि्यादिक लपे परस्परनि मित्तनेमित्ति- 

पूवपक्ची-- यद्यपि मोक्ता अथवा प्रशासिता, संघातकतां कोई स्थिर चेतन स्वीकार नहीं किया 
जातादहै, तो मी अविद्या आदि परस्पर कारण होनेसे लोक यात्राहो सकती है, उसके उपपद्यमान 
( सिद्ध ) होनेपर अन्य कोई अपेक्षितन्य नहीं है । अविदया, संस्कार, विज्ञान, नाम, रूप, षडायतन, 
स्पशं, वेदना, तृष्णा, उपादान, मव, जाति, जरा, मरण, शोक, परिवेदना, दुःख ओर दुम॑नस्ता इस- 
प्रकारके परस्पर कारणभूत वे अविद्या आदि बौद्ध सिद्धान्तमें कहीं सक्षेपसे ओर कहीं विस्तारसे निदिष्ट 
किये गये हैँ । यह अविद्यां आदि काप सब वादियोसे मी प्रत्यस्यान करनेके योग्य नहीं है । इसलिए 
यदि कहो किं इसप्रकार अविद्या आदि समुदायके परस्पर निमित्त-नमित्तकमाव कायंकारणरूपसे घटी- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

आत्मा ही है, इससे वेदान्त सिद्धान्तका प्रसङ्ध होगा । क्षणिक मानें तो उसमे किसी उत्पत्िकां हेतु 

भूत व्यापार नहीं हो सकता, इसलिए परमाणु आदिका मेन करनेके लिए उस सन्तानमे प्रवत्ति 
अनुपपश्च है । यदि उसमे प्रवृत्ति माने तो वह क्षणिक नहीं रहेगा । इस मतमें प्रथम क्षणम वस्तु 
उत्पन्न होकर हितीयक्षणमे नष्ट होती है, अतः वह क्षणिक कटी जाती है । -इससे इस मध्यमे प्रवत्ति- 
जनक व्यापार नहीं हो सकता । इसप्रकार परमाणु मी क्षणिक हैँ उनमे मी समुदाय होनेकीःश्रिया 
नहीं हो सकती । यदि संतान संतानिययोसे अनन्य है तो पूर्वोक्त अन्योन्या्रय दोष है । इसलिए संघात 
कवकि न हीनेसे दोनों प्रकारका समुदाय नहो हो सकता है ॥ १८ ॥ 

8 श्षणिक ` पदाथेमिं स्थिर बुद्धि अविद्या है अर्थात्‌ अनित्य, अशुचि, असत्‌ ओर क्षणिक 
दारीर आदि आकारमे परिणत अना्मपदाथमिं नित्य, रचि, सत्‌ ओर आत्मबुद्धि अविद्या है । उसे 
राग, द्वेष, मोह आदि संरकार. उप्पन्नहोतेरहैँ जो विषयोमे प्रवत्त करतेरै। उन संस्कारो 
 गमस्थका आद्य विज्ञान उत्पन्न होता है । उससे पृथिवी आदि चारभूत जो नामका आश्रय होनेसे नाम 
च ब्दसे कहे जाते हैं, उत्पन्न होते है । उनसे रूप-सित-शुक्र ओौर असित शोणित उत्पघ्न होते है । विज्ञान 
पृथिवी बादिचारमूत ओर रूप यहु छः जिस इद्द्रिय समूहूके स्थान है, अतः वहु इन्द्रिय षडायतनं 
है । नाम, कूप ओर इन्द्रियोका परस्पर संयोग स्पशं है। उसमे सुख आदिका अनुभवहूप वेदना 
उत्पत्त होती है । उससे विष्ोकी तृष्णा होती है । उससे वाणी धौर सरीर आदिक चेष्टारूप प्रवृत्ति 
उपादान -है । उससे जन्मके हैतुभूत धमं आदि उत्पन्न होते हैँ । उससे जन्म-्पाच स्कन्ध सुदाय 
उत्पन्न होता है । उत्पन्न स्कन्धोका परिपाक जरा है, इनका नाश मरणदहै। मरते हए पुरुषको पुत्र 
भादिके स्नेहसे जो अन्तर्दाहि वहु शोक है । उससे हा पुत्र ! इत्यादि विलाप परिवेदना दै । अनि्टका 
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कभावेन घटीयन््रवदनिरामावतमाने ऽथाँश्चिप्त उपपन्नः संघात इति चेत्‌- तन्न,कस्मात्‌ ? 
उत्पत्तिमाचनिपित्तत्वात्‌! भवेदुपपन्नः संघातो यदि संघातस्य किचिन्निमित्तमवगमभ्येत, 

त्ववगम्यते यत॒ इतरेतरप्रन्ययत्वेऽप्यविद्यादीनां पूवंपृवेमुत्तयोत्तरस्योत्पत्तिमा्रनिभित्तं 
भवद्धवेन्न तु संघ्रातोत्पर्तेः किचिन्निमित्तं संभवति । नन्वविदयादि भिरर्थादाश्चिप्यते खंघात 
इत्युक्तम्‌। अत्रोचयते-यदि तावदयमभिप्रायोऽविद्यादयः सं घातमन्तरेणात्मानमलभमाना 
अपेश्चन्ते संचातमिति, ततस्तस्य संघातस्य निमित्त' वक्तन्यम्‌। तच्च निच्येष्वप्यणुष्वभ्युषः- 
गम्यमानेष्वाश्रयाश्रयिभूतेषु च भोक्तृषु सत्सु न संभवतीस्युक्तं वेशोषिकपरीक्चायाम्‌ । 
किमङ्ग पुनः क्षणिकेष्वप्यणुषु भोक्त रहितेष्वाश्रयाश्रयिदान्येषु वाभ्युपगम्यमानेषु संभवेत्‌ ? 
अथायमभिप्रयोऽविद्यादय एव सङ्घातस्य निमित्तमिति, कथे तमेवाश्चिव्यात्मानं कभमाना- 
स्तस्यैव निमित्त स्युः १ अथ मन्यसे सङ्घाता एवानादौ संसारे संतत्यायुवर्तन्ते तदाध्रयाश्चा- 
विद्याद्य इति, तदपि सङ्घातात्सक्घतान्तरमुत्पद्यमानं नियमेन वा खदश्ामेवोत्पदेत, 
अनियमेन वा सद शां विसखदशं वोत्पयेत। # नियमाभ्युपगमे मनुष्यपुदलस्य देवति्यग्यो- 
निनारकप्राप्त्यमावः प्राप्ुयात्‌। अनियमाभ्युपगमेऽपि मचप्यपुद्रलः कदाचिरक्षणेन हस्ती 
यन्त्र कै समान सवदा आवंतमान होनेसे अर्थात्‌ आक्षिप्त संघात उत्पन्न होता है । सिद्धान्ती--वह युक्त 
नहीं है, किससे? इससे कि वे उत्पत्ति मात्रके निमित्त है । यदि संघातका कोई निमित्त अवगतं हो, तो संघाति 
उत्पन्न हो, परन्नु उसका कोई निमित्त अवगत नहीं होता, क्योकि अविया आदि परस्पर कारण होने- 
पर मी पूव पूवं उत्तरोत्तरकी केवर उत्पत्तिक्रा निमित्त होता हो, तो हो, परन्तु संघातोत्पत्तिकां कोई ` 
निमित्त नहीं हो सकता । परन्तु एेसा कहा गया है कि अविद्यादिसे अर्थात्‌ संघात आक्षिप्त होता है । 
इसपर कहते ह--यदि यह असिप्राय हो कि. अविद्या आदि संघातके विना अपने स्वरूपको न प्राप्त होते 
हुए संघातको अपेक्षा करते है, तो उससे उस सं घातका निमित्त कहना चाहिए । यह्‌ वंशेषिक परीक्षमं 
कह दिया गया रहै. कि अणुओंको नित्य मानने मौर आश्रयाश्चयिभूत स्थायी मोक्तांओके विद्यमान 
होनेपर मी संघात नहीं हो सकता, तो है अद्ध! मोक्तुरहिति अथवा आश्रयाश्रयिमावसे शून्य क्षणिक 
परमाणुओके माननेपर कंपे संमव होगा ? यदि यह्‌ अमिप्रायहो कि अविद्या आदि दही संघातके 
निमित्त, तो उसका ही आश्रयकर अपने स्वरूपको प्राप्त होते हए उसके ही निमित्त किसप्रक।र 
होगे ? ठेसा यदि. मानते हो कि संघात ही अनादि संसारम निरम्तरे प्रवाहुरूपमे आवतंमान है ओर ` 
उनके आश्रयसे अविद्या आदिद, तो मो संघाते उत्पन्न होता हुआ अन्य संघातं नियमसे समान 
ही उत्पन्न होगा अयवा अनियमे समान अथवा असमान उत्पन्न होगा । नियम स्वीकार करनेपर 


मनुष्य श्रो रको देवत्व, तियंग्योनित्व, नारकीयत्व प्रप्तिका जमाव प्रष्ठ होगा । अनियम स्वीकार 
करनेपर मी मनुष्य छरीर कभी क्षणमरमें हस्ति होकर अथवा देव अथवा पुनः मनुष्य होगा, एसा प्राप्त 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

अनुमव दुःखदहै। इससे मनोव्यथा दुमनस्ता होती दै, मौर “इति' शब्दस मान, अपमान आदि 
क्लेशोका संग्रह है । इसप्रकार अविद्या आदिका परस्पर कायकारण माव होता रै, इससे आशक्षिघ्ठ 
सभुदाय उपपन्न होता है । 

# अविद्या आदि संघ।चको ` उत्पन्न करते हैँ ओर संघाठ अविद्याको उत्पन्न करतार, एसा 
मानने अन्योन्याश्रय दोष स्पष्ट है । 

# “पूयते गरूति चेति पुदुगखः-देहंः' बढ़ता है ओर क्षीण होता है, अतः देह पुद्गल है ।' 
मथवा पूयन्ते गरुन्ति चेति पुद्गलाः शरीराम्भकाः परमाणवः" मोग ओर मोक्ता दोनों क्षणिक 
होनेषे न मोग है ओर नं मोक्ता हो । इकिए भोग ओर मोक्षका कथन असंगत है । मोग ओर मोक्ष 
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भूत्वा देवो वा पुन्मनुष्यो वा भवेदिति प्राप्युयात्‌। उभयमप्यभ्युपगमर्विरुदढम्‌ 1 अपि च 
यद्धोगाथंः सङ्भतः स्यात्स नास्ति स्थिरो भोक्तंति तवाभ्युपगमः ततश्च भोगो भोगाथं 
पव, स नान्येन प्राथनीयः तथा मोश्चो मोक्षाथं एवेति सुमुष्चुणा नान्येन भवितव्यम्‌। अन्येन 
चेसप्राथ्यंतोभयम्‌ , भोगमोश्चकालावस्थायिना तेन भवितन्यम्‌। अवस्थायित्वे श्चणिकत्वा- 
भ्युपरामवियोधः । तस्मादितरेतरोत्पत्तिमा्रनिमित्तत्वमविद्यादीनां यदि भवेद्धवतु नाम 
नत सङ्घातः सिध्येत्‌, भोक्भावादिव्यमिप्रायः ॥१९॥ ` 
९ 
उत्तरोत्पादे च पूवेनिरोधात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद्‌-उत्त रोत्पादे, च, पुवंनिरोधात्‌ । 

सूञजा्थं--( च ) भौर ( उत्तरोत्पादे ) उत्तर कायक्षणकी उत्पत्िके समयमे (पुवनिरोधात्‌) 
कारण क्षणका नाञ्च माननेपर सुगठ भतमे हेतुके अधीन मी कार्योत्पत्ति नहीं हौ सक्ती 

ॐ उक्तमेतत्‌--अविद्यादीनामुत्पत्तिमा्रनिमित्तत्वान्न सक्घातसिद्धिरस्तीति। तदपि 
तूत्पत्तिमा्ननिमित्तस्वं न सम्भवतीतीदमिद्‌ानीमुपपाद्यते । श्चणभङ्गवादिनोऽयमभ्यु पगम 
उत्तरस्मिन्श्षण उत्पद्यमाने पूर्वः षणो निरुध्यत इति । न चैवमभ्यपगच्छता पूर्वोत्तरयोः 
क्षणयोहं तुफलभावः राक्यते संपादयितुम्‌। निरुध्यमानस्य निरुद्धस्य का पूर्व्षणस्याभाव- 
ग्रस्तत्वादुत्तरश्चणहेतु्वाचुपपत्तेः 1 अथ भावभूतः परिनिष्पन्नावस्थः पूर्वक्षण उत्तरक्षणस्य 
देतुरित्यभिध्रायस्तथापि नोपपद्यते, मावभूतस्य पुनर्व्यापारकद्पनायां श्चणान्तर सम्बन्धः 
प्रसङ्गात्‌! अथ भाव एवास्य व्यापार इत्यभि्रायस्तथापि नेबोपपद्यते.हेतस्वभावानुपरक्तस्य- 
होगा । किन्तुये दोनों सिद्धान्तके जगा । बिन्ु य दोनी सिदान्तके विरुद हु । नौर जिसके मोग छिद्‌ संमाः हैँ । भौर जिसके मोगके किए संघात होगा, वह मोक्ता 
स्थिर नहीं है एसा तुम्हारा स्वीकार-सिद्धान्त है, उससे भोग मोगके लिए होगा दुसरेषे प्राथंनीय न 
होगा । उसीप्रकार मोक्ष मोक्षके लिए ही होगा, इससे अन्य मुपृक्षु नहीं होना चाहिए । यदि दोनों 
अन्यसेप्रायितर्हैतो भोग गौर मोक्ष काल पयन्त वहु स्थायी होना चाहिए 1 स्थायित्व माननेपर 
क्षणिकेत्व सिद्धान्तका विरोध होता है । इसलिए यदि अविद्या बादि केवल परस्परकी उत्पत्तिमे निमित्त 
होते ह, तो हो, परन्तु स्थायी भमोक्ताके न होनेसे संघात सिद्ध नहीं होगा, एसा अभिप्राय है ॥१९॥ 

यह्‌ कहा गया है किं अविद्या आदि परस्पर केवल उत्पत्तिमे निमित्त होनेसे संधातकी सिद्धि 
नहीं होती, परन्तु वे उत्पत्तिमात्रके भी निमित्त नहीं हो सकते, अब इसका उपपादन किया जाता है । 
क्षणमङ्धवादीका यह ॒स्वीकार-सिद्धान्त है कि उत्पद्यमान उचरक्षणमें पूर्वक्षणका नाद्य होता है। 
एेसा स्वीकार करनेवाले तुमसे पूवं ओर उत्तर क्षणका काययंकारणमाव सम्पादन नहीं किया जा सकता, 
नष्ट होता हुआ अथवा नष्ट हुमा पवक्षण अमावग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका कारण नहीं हो सकता । 
यदि यहु अभिप्राय है कि मावरूप सिद्धावस्थापन्न पूरवंक्षण उत्तरक्षणका हेतु है, तो मी उपपन्न नहीं 
होता, क्योकि मावरूपमे पुनः ग्यापारकी कल्पना करमे पर अन्य क्षणके साथ सम्बन्ध प्रसङ्ख होगा । यदि 
यह अभिप्राय हो किं माव ( उत्पत्ति ) ही इसका व्यापार है, तो मी उपपन्न नहीं होगा, कारण.कि हेतु- 
स्वमावसे उपरक्त ( सम्बद्ध ) न हए कायंकी उत्पत्ति संभव नहीं है स्वमावसे उपराग स्वीकार करे 

सत्यानन्दो-दीपिका 

जपने चिए नहीं होते, किन्तु अन्यके लिए अतः मोग भौर भोक्षकी साथंकताके लिए भोक्ता भौर 


मुमुक्षु मोग ओर मोक्ष पयन्त स्थायी मनने होगे, ठव तो क्षणिक सिद्धान्तका बाधः होगा । इसक्ए 
स्थायी चेतनं मोक्ताके चिना संघात असिद्ध है ॥१९॥ 


® बौद्ध लोग दो प्रकरी का्यत्पत्ति मानते है--एक हेतुक अधीन ओर दुसरी समुदायके 
मीन । उन दमे अविदाते संस्कारकी उत्पत्ति भौर संस्कारे विज्ञानकी उत्पत्ति" यह पहला प्रकार 
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फटस्योत्पच्यसंभवात्‌ । स्वभावोपरागाभ्यपगमे च हे तुस्वभावस्य - फटकाटावस्थायित्वे 
सति क्षणभङ्गाभ्युपगमत्यागग्रसङ्गः। विनेव का स्वभावोपरागेण हेतुफङभावमभ्युपगच्छत 
सर्वत्र तत्प्राप्ेरतिप्रसङ्गः। अपि चोत्पादनिरोधो नाम वस्तुनः स्वरूपमेव का स्यातामव- 
स्थान्तरं वा वस्त्वन्तरमेव वा, सवथापि नोपपद्यते । यदि तावद्ध स्तुनः स्वरूपमेवोः्पाद 
निरोधो स्याताम्‌, ततो वस्तुशब्द उत्पादनिरोधराब्दो च पर्यायाः प्राप्नुयुः ! अथास्ति 
कथिद्धि शोष इति मन्येतोत्पादनिरोधशब्द्भ्यां मध्यवर्तिनो वस्तुन आद्यन्ताख्ये अवस्थे 
अभिरप्येते इति, एवमप्याद्म्तमध्यश्चण्रयसंबन्धित्वाद्वस्तुनः क्षणिकत्वाभ्यु पगमहानिः। 
अथात्यन्तव्यतिरिक्तवेबोत्पादनियोधो वस्तुनः स्यातामश्वमहिषवत्‌, ततो वस्तु उत्पाद 
नियोघाभ्यामसंसष्रमिति वस्तुनः शश्वतत्वप्रसङ्धः। यदि च ददानादशने वस्तुन 
उत्पादनिंयोघो स्याताम्‌ , पवमपि दष्टुधर्मो तौ न वस्तुधर्माविति वस्तुनः शाश्वतत्व- 
प्रसङ्ग पव । तस्मादप्यसंगतं सोगतं मतम्‌ ॥ २० ॥ 
अप्तति प्रतिज्ञोपरोधो योगपद्यमन्यथा ॥२१॥ 

पद्च्छेद-असति, प्रतिज्ञोपरोधः, यौगपद्यम्‌, अन्यथा 1 

सृू्ाथ-( असति ) कारणके विना कार्योत्पत्ति माननेपर ( प्रतिन्ञोप रोधः ) प्रतिज्ञाका बाध 
होगा, ( अन्यथा ) कायं पय॑न्त कारणकी स्थिति होनेसे ( यौगपद्यम्‌ ) दोनोको एक समयमे विद्यमान 
होनेसे क्षणिकत्वं प्रतिन्ञाकी हानि होगी । 
तो हेतुस्वमावको फल ( काय ) -पयन्त स्थायी होनेपर क्षणमद्ख सिद्धान्तका त्याग प्रसङ्ख हौ जायगा । 
अथवा हितुस्वभावसे उपरक्त हए विना ही कायंकारणमाव स्वीकार करनेवाले तुमको सवत्र उसकी 
प्राक होनेसे अतिप्रसङ्ग होगा । किच्च उत्पाद ओर निरोध ततस्तुका स्वरूप ही हो अथवा अन्य अवस्थां 
हो वा अन्य वस्तु ही हो, सवथा मी उपपन्न नहीं होता । यदि उत्पत्ति ओर विनाश वस्तुके स्वरूप हों 
तो उससे वस्तु चग्द, उत्पत्ति गौर विना शन्द पर्याय होगे अर्थात्‌ एक हौ पदाथकेदोनामरहैँ। 
यदि उत्पत्ति गौर विनाश्च शब्दे मध्यवर्ती वस्तुकी आदि ओर अन्विमि अवस्थाएहैँ एसा कोई 
विद्ेष है, एता मानें, तो एेसा होनेपर मी वस्तुक! आदि, मध्यं ओर अन्त तीन क्षणके साथ सम्बन्धं 
होनेसे इसमे क्षणिकत्वं सिद्धान्तकी हानि होगी । यदि अश्व भौर महिषके समान उत्पाद. ओर निरोधं 
वस्तुसे अत्यन्त मिन्न हो, तो उससे उत्पाद ओर निरोधे वस्तु असम्बद्ध होगी, इससे वस्तुके शाश्वत 
होनेका प्रसंग हो जायगा । यदि ददान जौर अदशंन वस्तुका उत्पाद ओर निरोधहो, तोरेसा होनेपर 
मी वे द्र्टाके धमं होगे वस्तुके धमं नहीं होगे, इससे वस्तुके शाश्वतं होनेका ही प्रसङ् होगा । इससे 


मी सौगत मत असंगत है ॥ २० ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

है । पृथिवी आदि समुदायसे शरीर उत्पन्न होता है' यह द्वितीत प्रकार है। उनमेंसे प्रथम प्रकार 
स्वीकारकर संघातकतकरि अभावे दसरा प्रकार दूषित क्या जा चुका है । अब मगवानु सूत्रकार “उत्तरः 
इस सूत्रसे प्रथम प्रकारको भी द्‌ृषितकरते हैँ । बौद्ध छोग क्षणिक पदाथंको क्षणं शब्दसे कहते हँ । उनके 
मतमे प्रत्येक कायं प्रथम क्षणर्मे उत्पन्न हकर द्वितीय क्षणम स्वयं नष्ट होता हुभा अपने समान 
दूसरे कायंको उतघ्नकर नष्ट हो जाता है। यह्‌ नाशग्रस्त द्वितीय क्षण अन्य कायंका उत्पत्ति क्षण 
कह ता है । इसप्रकार पूवक्षण उत्तर क्षणकोा कारण है। *भूतियकष्षां क्रिया सेव कारकं सेबोच्यते' 
(जिन क्षणिक पदार्थोकी जो उत्पत्ति है वही क्रिया ओर वही कारण कही जाती है ) यहं सिद्धान्त है । 


यदि उत्पत्ति ही व्यापार मनेंतोमी कायंकारणमाव नहीं हो सकता, क्योकि हैतुके स्वरूपके साथ 
सम्बद्ध ( तादात्म्यापश्न ) हुए विना कायं उत्पन्न नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 


७३८ ह्म सृत्र-चाङ्रभोष्य | अ०२पा०ग. 


® ्षणभङ्गवादे पू्वक्षणो निरोघग्रस्तव्वान्नोत्तरस्य श्चणस्य रेतुभंवतीव्युक्तम्‌। अथा- 
सत्येव हेतो फरोत्पत्ति बयात्‌ , ततः प्रति्ञोपरोधः स्यात्‌ । चतुर्विधान्देतून्पतीत्य चित्त- 
वेत्ता उत्पद्यन्त इतीयं प्रतिज्ञा होयेत । निहतुकायां चोत्पत्तावप्रतिबन्धार्लवं सवंजोत्प- 
येत । अथोत्तरश्चणोत्पत्तिर्यावत्तावदवतिष्ठते पूर्वक्षण इति बयात्ततो यौगपद्यं देतुफलयो 
स्यात्‌। तथापि प्रतिज्ञोपरोध पव त्यात्‌) श्चणिकाः सव संस्काय इतीयं प्रतिज्ञोपरूध्यं त ।२९] 

प्रतिसंख्याऽप्रतिसंख्यानिरोधाप्रािरग्रिच्छेदात्‌ ॥२२॥ 
पदरखेद-प्रतिसंख्याऽप्रविसंख्यानि रोधाप्राप्तिः, अविच्छेदात्‌ । 
सूजार्थ-(प्रतिसंस्याऽप्रतिसंस्यानिसेाप्राप्ति ) सन्तान मौर सन्तानियोमे बुद्धिपूवेक नादयः 


ओर अबुद्धिपूवक नाशका सम्मव तहीं है, ( अविच्छंदात्‌ ). क्योकि सन्तान ओर सम्तानियोका विच्छद 
नही होता, इससे नाश द्रय नहीं हो. सकता । 


ॐ अपि च . वेना्िकाः कल्पयन्ति-वुद्धिबोध्यं जयादन्यत्सं स्कतं क्षणिकं चेति । 
तदपि चच्रयं प्रतिसंख्य!ऽप्रतिसंख्यानियोधावाकारां चेव्याचक्चते। अयमपि चेतदवस्त्व- 
भावमाचं निरुपाख्यमिति मन्यन्ते, वुद्धिपूचंकः किल विनाशो भावानां प्रतिसंख्यानियेघो 

नाम भष्यते,तद्विपसीनोऽप्रतिसंख्यानिरोधः,आवरणाभावमात्रमाकादामिति। तेषामाक्रा्ं 
यह्‌ कहा गया है कि क्षणम ज्खवादमें पूवक्षण निरोष ग्रस्त होनेसे उत्तरक्षणका हेतु नहीं होता, 

यदि हेतुके. न रहनेपर भी कार्योत्त्ति कहो, तो उससे प्रतिज्ञाका बाध होगा । चार प्रकरके हेतु ओको 

प्राक्त कर चित्त ओर चत्त उत्पन्न होते दै, इस प्रतिज्ञाकी हानि होगो । निरहतुक उत्पत्ति माननेपर प्रति- 

बन्धके न होनेसे संब सवत्र. उव्पन्च होगे । यदि यह्‌ को कि उत्तरक्षणको उत्पचि पयंन्त पूरवंष्टण 


अवस्थित रहेगा, तो कायं ओर कारण समकालोनदहो जा्येगेतोमी प्रतिज्ञाका बाधहो होगा । 
सब संस्कार क्षणिक ह यह्‌ प्रतिज्ञा बाधित होयी ।॥ २१.॥ 


वनारिक ओर मी कल्पना करते है कि बुद्धि गोध्य ( प्रमेयमात्र }, उत्पाद्य ओर क्षणिक यह्‌ 
तीनसे भिन्न । ओर उन तोनको भी प्रतिचंख्यानिरोधं, अभ्रतिसंख्यानिरोध मौर आका, एेसा 


कहते ह । ये तीन भी अवस्तु-अमाव मात्र तुच्छ, एेसा मानते । मावोका बुद्धिपूवेक विनाश्च 
प्रतिसंख्यानि रोघ, उनके विपरीत अप्रतिसंख्यानिरोध भौर आवरणका अमाव मात्र अकाश दहै एेसा 


सत्यानन्दी-दीपिका 

£ कयकी उत्पत्ति निर्हेतुक है मथवा सहेतुक ? यदि हेतु रहित दै तो प्रतिज्ञाकी हानि होती दै, 
क्योकि विषय, करण, सहकारी ओर संस्कार ये चार प्रकारके हेतु रै । ये बौद ग्रथोमें क्रमशः आलम्बन- 
प्रत्यय, अधिपतिप्रत्यय, सहकारिप्रत्यय गौर समनन्तर प्रत्यथ नामसे प्रसिद्ध दहैँ। यहां प्रत्ययका अथं 
कारण है । इनको प्रा्ठकर चित्त-रूप आदि विज्ञान ओर चंत्त-चिचात्मक सुख आदि उत्पन्न होते है, 
यह प्रतिज्ञा है । जसे चित्त विषयके होनेपर ही विषयकार होता है इसचिए विषय आलम्बन प्रत्यय 
है । चक्षु-करण-अपिपतिप्रत्यय है, आलोक सहकारी प्रत्यय है ओर संस्कार अव्यवहित पुवंवृत्ति कारण 
है, इससे संस्कार समनन्तर-पव प्रत्यय है । यदि इन कारणोके विना मी कायक उत्पत्ति माने तो उक्त 


परतिज्ञाका बाध होगा इस प्रकार प्रतिज्ञा हानि पुरुषका दोष कहकर भब "निह तुकायाम्‌' इत्यादिसे 
वस्तुक दोषको मी कहते हँ ॥ २१ ॥ 


# इस अधिकरणके प्रथम दो सूत्रोसे समृदायका खण्डन किया. गया मौर गत दो सूत्रोसे काय- 
कारणभावं ओर क्षणिकत्वका निराकरण किया शया है । अब बौद्धके अमिमत दो प्रकारके विनाशोको 
श्रतिसंख्या' आदिते दूषित करते है--प्रतिसंख्यानिरोध-संख्या-बृद्धि, प्रति-प्रतिकुल अर्थात्‌ भाव 
पदाथके प्रतिल बुद्धि-विद्यमानको अविद्यमान करताह, इस प्रकारकी बुद्धि प्रतिसंख्या दै, उस्ने 


अधि० ७ सू० २२ ] भाषाजुचाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७३९ 


परस्ताटप्रत्याख्यास्यति, निरोचद्धय मिदानीं प्रत्याचष्टे । प्रतिसंख्या ऽप्रतिसंख्यानिरोघयोर- 
परासिः असंभव इत्यथेः। कस्मात्‌ ? अविच्छेदात्‌! पतौ हि परतिसंख्याऽप्रतिसं ख्यानिरोधौ 
संतानगोचरौ वा स्यातां भावगोचरौ च। १न तावत्संतानगोचरौ संभवतः, सवंष्वपि संता- 
नेषु संतानिनामविच्छिन्नेन हेतुफल्मावेन संतानविच्छेदस्यासंभवात्‌। नापि भावगोचरौ 
संभवतः, नहि भावानां निरन्वयो निरुपाख्यो विनाश्चः संभवति, सर्वास्वप्यवस्थासु प्रलय- 
भिक्ञानबटेनान्वय्यविच्छेवद शनात्‌ । अस्पष्ठप्रतयभिज्ञानास्वप्यवस्थासु कचिदृदष्रेनान्व- 
य्यविच्छेदेनान्य्ञापि तद नुमानात्‌। तस्मात्परपरिकट्पितस्य निरोघद्वयस्यानुपपत्तिः1-२। 
उभयथा च दोषात्‌ ॥२३॥ 
पदच्छेद-उमयथा, च, दोषात्‌ । 


सूञ्ाथ--(उमयथां च) अविद्याका सम्यग्ञानसे नाश होता है अथवा अपने आप ? दोनों 
प्रकारसे मी दोष होनेके कारण सौगत मत असंगत है) 


. # योऽयमविद्यादिनिरोधः प्रतिखंख्यानिरोधान्तःपाती परपरिकष्पितः, स- 


कहते हैँ । उनमेसे अआकाशका अगे प्रत्यख्यान करेगे । इस समय दोनो निरोधोका निराकरण करते 
है--प्रतिसंख्यानिरोध गौर अप्रतिसंख्यानिरोधकी .अप्राप्ति-असम्मव है, एेसा अथं है । किससे ? दससे 
कि उनका अविच्छेद है । ये प्रतिसंख्यानिरोध गर अप्रतिसंख्यानिरोध सन्तान गोचर होगे अथवा माव- 
गोचर ? सन्तानं गोचर तो नहीं हो सकते, क्योकि सवं सन्तानोमे सन्तानियोके विच्छेद रहित कायं- 
कारणमाव होनेसे सन्तानके विच्छेदका सम्मव नहीं है । इसी प्रकार माव गोचरं मी नहीं हौ सकते, 
कंथोकि मावोका निरन्वय अवस्तु-अलीक विना नहीं हो सकता, कारण कि सब अवस्थाओमें मी प्रत्य- 
भिज्ञानके बलसे भन्वयीकां विच्छेद नहीं देखा जाता, अस्पष्ट प्रत्यभिन्ञानवाली अवस्थाओमिं भी कहींपर देखे 


गये अन्वयीके जविच्छेदसे अन्यत्र मी उसका अनुमान होता दै 1 इसकिए वैनारिक परिकल्पित निरोध 
यको अनुपपत्ति है ॥ २२ ॥ 


परतिसंख्थानिरोधके अन्तभू त जो यह अविद्यादि निरोध पर परिकेल्पित है, वह सहायक साधन 

| सत्यानन्दी-दी पिकः | 
किया हु्जा विना प्रतिसंस्यानिरोध दहै । इससे विपरीत अनुद्धिपूवेकं अपने आप॒ नष्ट होनेवाठे स्तम्भ 
आदिका नाञ्च अप्रतिसंख्यानिरोध है । ये दोनों निरोध सन्तानमे है कि सन्तानियोभं ? प्रथम पक्ततो 
युक्त नहीं है, क्योकि माबपदार्थोकां  कायंकारणरूपसे प्रवाह सन्तान है । उसका अन्तिम-दितीयक्षण अन्य 
क्षणको उत्पन्न करता है कि नहीं ? प्रथमपक्ष-तो वह॒ अन्तिम क्षण नहीं कहा जायगा, क्योकि सन्तान- 
रूप प्रवाहका विच्छेद नहीं होता । यदि अन्तिम क्षण अन्य क्षेणको उत्पन्न नहीं करता तो भसंत्‌ होगा, 
क्थोकि अथंक्रियाकारी ( प्रयोजनवाला ) ही सत्‌ होता है गौर तद्भिन्न असत्‌ । इसचिए सन्तानके 
विच्छैदका असम्मव होनेसे निरोधका मी असम्भव है । दूसरापक्ष-सन्तानियोमे निरोध है, तो माव 
पदार्थोका निरन्वथ अथवा निरूपाख्य विनाच्च नहीं होता, जेषे घट, .कपार, चूणं आदि अवयवोमिं 
यह वही मृत्तिका दै, इस प्रकार प्रत्यभिज्ञा दोनेसे अन्वयिमाव मृत्तिका मादिका अत्यन्त विनाश नहीं 
होता । जहां अङ्कुर आदिमे “यह वही बज है" एेसी स्पष्ट प्रत्यमिन्ञा नहीं होती, वर्हापर “अंकुरादयः 
अनुस्यूतान्वयिमावस्थाः का्॑स्वात्‌ घटवत्‌” (अकुरादि बनुस्युतान्वयी पदाथंमे स्थित है, कायं होनेसे 
घटके समान) इस प्रकार अन्वथीका अनुमान किया जाता है । “उदविन्दौ च सिन्धौ च तोयमावो न 
भिद्यते । विनष्टेऽपि विन्दावस्ति तस्यान्वयोऽम्बुधौ" ( जलविन्दु भौर समुद्रम जलरूपपे भेद नहीं है, 
इसलिए जरु विन्दुका समुद्रम विनाश्च होनेपर मी उसका समुद्रम अन्बय है ) इससे सिद्ध हभ कि 

किसो भी भावपदाथंका निरन्वय नाच्च नहीं होता, इसक्िए दोनो निरोध असंगत दै ॥ २२॥ 


४४० ब्रह्मस्-शाङ्कर भाष्य | अ० > पा०रे 


सम्यग््ञानाद्धा सपरिकरात्स्यारस्वयमेव च £. पूर्वस्मिन्विकस्पं निह तुकविनाक्ताभ्युपग- 
महानिप्रसङ्गः । एवमुभयथापि दोष प्रसङ्गादसमञ्जसमिदं दश्टांनम्‌ ॥२३॥ 
आकाशे चाविशेषात्‌ ।२४॥ 
पदच्छेद-- आकाशे, चे, अविशेषात्‌ । 


सूजाथ --(भाकाशे च) आत्मन आकाशः सम्भृतः" इस श्रुतिसे ओर शब्द गुण विरिष्ट होनेसे 
भाकामे मी (अविडोषानू) पृथिवीत्व आदिक समन वस्तुत्वकी प्रतीति" होती है, अतः अवस्तु नहीं है । 


४ यच्च तेषामेवाभिप्रेतम्‌-निरोधद्धयमाकां च निरुपाख्यमिति, तत्र निरोधः 
द्यस्य निर पाख्यत्वं पुरस्तान्निराङ्‌तम्‌ , आकाशस्ये दानीं निराक्रियते । आक्रान्ते चायुक्तो 
निरुपाख्यत्वाभ्युपगमः, प्रतिसंख्या ऽभ्रतिसखं ख्यानिरोधयोरिव वस्तुत्वप्रतिपत्तेरविरोषात्‌। 
आगमरप्रामाण्यात्तावत्‌ “आत्मन भाकाराः संभूतः (तै° २।१) इत्यादिश्चुतिभ्य आकाशस्य च 
वस्तुत्वप्रसिद्धिः । विप्रतिपन्नान्प्रति तु शब्दगुणायुमेयत्वं वक्तव्यम्‌, गन्धादीनां गुणानां 
पृथिव्यादि वस्त्वाश्चयस्वद रानात्‌ । अपि. चावरणामावमातमाकादामिच्छतामेकरिमन्खुपणं 
पतत्यावरणस्य विद्यमानत्वात्ुपर्णान्तरस्योत्पित्छतो ऽनवकाशत्वप्रसङ्गः । यच्रावरणा- 

भावस्तत्र पतिष्यतीति चेत्‌-येनावरणाभावो विशेष्यते तत्तहि वस्तुमूतमेवाकादां स्यात्‌, 


सहित सम्य्ञानसे है अथवा स्वयं ही । पूवं विकल्पमें निर्हेतुक विनाशके अभ्युपगमको हानिका प्रसङ्ख 


होगा । द्वि तीय विकल्पमें मार्गोपदेशका आनथ क्यं प्रसङ्ख होगा । इस प्रकार दोनों प्रकरे दोषका 
प्रसद्धं होनेसे मी यह्‌ दशरन असंगत है ॥ २३॥ 


जो उन-बौद्धोको अमिप्रेत है कि दोनों निरोध ओर आका निरूपाख्य -तुच्छ है, उनमेसे दोनों 
निरोधोंका तुच्छत्ध पहले निराकरण किया म्या, अन आकाशके तुच्छत्वका निराकरण किया जाता है । 


भाकाशमें तुच्छत्व व्वीकार अयुक्त है, क्योकि उसमे प्रतिसंस्यानिरोध ओर अप्रतिसंख्यानिरोधके समान 
वस्तुत्वकी प्रतिपत्ति समान दै । उसमे आगम प्रमाणसे वस्तुत्व है, “आत्मन °` ( आत्मासे आका 
उत्पन्न हुआ ) इत्यादि श्रुतियोसे आकाद्यमें वस्तुत्व प्रसिद्धि है । आगम प्रामाण्य न माननेवाङे प्रति- 
पक्षियोके लिए आका शब्द गुणानुमेय दै एसा कहना चाहिए । कारण कि गन्ध आदि गुणका 
पृथिवी जादि वस्तु आश्रयरूपसे देखनेमे भते हँ । किख आकारको आवरणामाव मात्र माननेवाखोके 
मतमें एक पक्षीके उडनेपर आवरणˆ विद्यमान होनेसे उडनेके .अमिलाषी अन्य पक्षीको अनवकाशत्व 
प्रसद्ध होगा । यदि कहौ कि जर्हापर आवरणका अमाव है वर्ह पर उडगा, तो जिससे आवरण अमाव 
विशेषित होता दै तब तो. वस्तुम्‌त॒ आकार है आवरणका अमावमात्र नहींहै। भौर आवरणके 


खत्यानन्दी-दीपिका | 
% यम, नियम आदि भौर श्रवण, मननं आदि सम्यग््ानको सामग्री है । यदि इसप्रकार सामग्री 


सहितं मम्यम्ज्ञानसे अविद्या आदिका विनाश मानतो विनां कारणके नाका सिद्धान्त बाधितहो 
जायगा ।. सवं क्षणिकं क्षणिकम्‌, सवं दुःखं दुःखम्‌, सवं स्वलक्षणं स्वरक्षणम्‌' ( सवं क्षणिक है 
क्षणिक है, सवं दुःख है दुःख है, सवं स्वलक्षण है स्वलक्षण ( अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र ) है, सवंशन्य 
है शन्य है ) इन मावनाभेकि अम्याससे परिपक्व होनेपर निर्वाण होता है यह बौद्ध सिद्धान्त है । जब 


अविधा स्वतः ही निवृत्त हो जायगी तो यह मार्गोपदेश व्यथं हो जायगा, इस प्रकार दोनों पक्षोकि 
दूषित होनेसे यह बौद्धदशंन अयुक्त है ॥२३॥ 


अकारं वस्तु कायत्वात्‌ घटवत्‌” ( आकारा वस्तु है, क्योकि वह॒ कायं है, जैसे चट) यद्यपि 
"आत्मन आकाशः सं भूतः" इत्यादि श्रतियोसे आकाश कायंत्व सिद्धहै,तो मी श्रुतिप्रमाणकोन 
माननेवाखोके लिए अनुमानसे सिद्ध किया जाता दै । शब्दः सामान्यविशेषसमवामरेभ्यो मिन्नः शब्दत्वात्‌ 


अधि० ७ सूु० २५ ] भाषारचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासष्टित ८४१ 


नावरणाभावमात्रम। अपि चावरणाभावमात्रमाकारां मन्यभ्रानस्य सोगतस्य स्वाभ्गुपगम 
विरोचः प्रसन्येत। सौगते हि समये "एथिवी सगवः फं संनि्रया' इत्यस्मिन्प्रतिवचनप्रवाहे 
पथिव्यादीनामन्ते वाधः कि संनिश्रयः' हव्यस्य प्रश्चस्य प्रतिवचनं भवति-वायुराकाशसंनिश्रयः' 
इति। तदाकाडास्यावस्तुत्वे न समञ्जसं स्यात्‌। तस्मादप्ययुक्तमाकाशस्यावस्तुत्वम्‌। अपि 
च निरोधद्यमाकादां च ्रयमप्येतन्निरुपाख्यमवस्तु निध्यं चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । न ह्यवस्तुनो 
नित्यत्वमनित्यत्वं वा संभवति, वस्त्वाश्रयत्वाद्धमघर्मिव्यवहारस्य । धर्मधर्मिभावे हि 
घटादि बद स्तुत्वमेव स्यान्न निरूपाख्यत्वम्‌ ॥२४॥ 
अनुस्मृतेश्च ॥२५॥ 
पदच्छेद-अनुस्मृतेः, चं । 
सूत्राथं--उपलन्धिके अनन्तर उत्पन्न हज स्मरण ही अनृस्मृति है, उससे भी प्रतीत होता 
है कि अनुमवकर्तां आत्मा क्षणिक नहीं दै 1 
अपि च वैनाशिकः सर्वस्य वस्तुनः क्षणिकतामभ्युपयन्नपलब्धुरपि ्वणिकतामभ्यु- 
पेयात्‌। न च सा संभवति, अनुस्मतेः। अनुभवमुपरन्धिमनूत्प्यमानं स्मरणमेवायुस्मृतिः। 
सा चोपटन्ध्येककतंका सती संभवति, पुरूषान्तरोपरुन्धिविषये पुरुषान्तरस्य स्मुत्यद शं- 
अमावमात्रको आकाश माननेवाके बौद्धको अयने स्वीकारसे विरोध प्रसक्त होगा, क्योकि बौद्ध दशंनमे 
“पृथिवी मगवः०` ( हे मगवनरू ! पृथिवी किसमे आधित है ) ` इस प्रष्नोत्तरके प्रवाहमे पृथिवी आदिके 
अन्तम "वायुः कि०' ( वायु किसमें अधित है ) इस प्रदनका "वायुराकाश ० ( वायु आकाशम माधित 
है ) यह उत्तर दै । आकाशेको भवस्तु माननेपर वहु संगत नहीं होगा; इससे मी आकाञ्चका अ वस्तुत्व 
अयुक्त है । ओर दोनों निरोध -ओर आकाशये तीनों निरूपाख्य, अवस्तु ओर नित्य हैँ यहु परसपर 
विशुद्ध है, क्योकि अवस्तु नित्य अथवा अनित्य नहो हो सकती, कारण कि धर्मंधर्मिव्यवहार वस्तु 
माध्ित है, धमंधभिमाव होनेपर घट आंदिके समान वस्तुत्व ही होगा तु च्छत्व नहीं ॥ रां 
ओर इसके अतिरिक्त वंनाथिक सब वस्तुकी क्षणिकता स्वीकार करते हए उपल्ब्धाकी भी 
क्षणिकता स्वीकार करे, वहू नहीं हो सकेसा, क्योकि अनुस्मृति है । अनु मव-उपलन्धिके अनन्तर उत्पन्न 
हुज स्मरण ही अनुस्मृति है । उसका गौर उपरुन्धिका एक कर्ता हो तमी वह्‌ हो सकती है, क्योकि 
एक पुरुषके अनुमवके विषयमे मन्य पुरुषकी स्मृति नहीं देखी जाती । मैने यहं देखा, मै यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
( शब्द शन्दत्व जाति विशिष्ट होनेसे सामान्य, विशेष ओर समवायसे भिन्न है ) “शब्दौ गुणः स्पश- 
रहितवाह्येन्द्िय ग्राह्यत्वात्‌ रूपादिवत्‌ ( शब्द गण दै, क्योकि स्पशं रहित ब। हे न्द्रियसे ग्राह्य है, जसे 
रूपादि ) इस अनुमानसे शब्द गुण सिद्ध होनेपर वह्‌ किंस द्रव्यका गृण है, आगे सिद्ध करते ह-शब्दः 
वस्तुनिष्टः गुणत्वात्‌ गन्धादिवत्‌? ( शब्द गुण होनेसे वस्तुनिष्ठ है, जपे गन्ध आंदि ) शब्द बाह्य न्य 
ग्राह्य होनेसे भस्मा ओर मनका गुण नहीं हो सकता । पृथिवी, जल, तेज, वायु गौर दिदा आदि श्रोत्र 
मीत्र ग्राह्य शब्द गणके आश्रय नहीं हो सकते । अवरिष्ट आकाश ही राब्दका आशय सिद्ध होता दै । 
गुण वस्तुमें रहता है अवस्तुमें नहीं, तः आकाश वस्तु है । किच्च जंसे एक घटके विद्यमान होनेपर 
धट सामान्यका अमाव नहीं होता, वसे ही एक पक्षीके विद्यमान होनेपर मूतं द्रभ्य सामान्यामावात्मक 
आकाश नहीं है, इससे अन्य पक्षीका स्वार नहीं होगा । यदि उसकी सिद्धिके लिए किसी देश 
विश्चेषावच्छेदेन ्आावरणामाव मानें तो अमावावच्छेदक देवदही तो आकाश है, क्योकि तुच्छ देश- 
विशेष आदिसे विदि नहीं हता, इससे आकाद्य भावात्मक पदां है ॥२४॥ 


८९२ ब्रह्मसृज-द्ाङ्रभाष्य | अण्ग्पा०र 


नात्‌। कथं छयहमदो ¶द्राश्चमिदं पयामीति च पृवोत्तरदरिन्येकस्मिन्न सति प्रत्ययः स्यात्‌? 
अपि च दर॑नस्मरणयोः कतंयेकस्मिन्प्रत्यक्षः प्रत्यभिज्ञाश्रत्ययः सवस्य लोकस्य प्रसिद्धो ऽद- 
मदो ऽद्राक्षभिदं पद्यामीति। यदि हि तयोभिन्नः कर्ता स्यात्ततो ऽहं स्मराम्यद्राक्चीदन्य इति 
प्रतीयात्‌ , नत्वेवं प्रत्येति कशित्‌। यत्रैवं प्रत्ययस्त द्दानरमरणयोभिन्न मेव कर्तारं सवं - 
लोको ऽवगच्छति-स्मराम्यहमसावदो ऽद्राक्षीदिति। इह त्वहमदो द्राक्चमिति द रानस्मर- 
णयोर्वेनादहिको ऽप्यात्मानमेतैकं कत्परमवगच्छति । न नाहपि्यात्मनो दशनं निवृत्त 
निह ते-यथाग्निरनुष्णोऽप्रकाद्च इति वा। तत्रैवं सत्येकस्य ददांनस्मरणलक्षणश्षणद्रय- 
संबन्धे क्चणिकत्वाभ्युपगमह निर परिहार्या वैनारिकस्य स्यात्‌ । # तथाऽनन्तरामनन्त- 
रामात्मन एव प्रतिपत्ति प्रत्यभिजानन्नेककतेकामोत्तमा दुच्छवासादतीताश्च प्रतिपत्तीरा 
जन्मन आत्मेककर्तकाः प्रति संदधानः कथं शछ्णभङ्गवादी वैनारिको नापञ्रपेत ? स यदि 
ब्रयात्‌ सादरयादेतत्संपर्स्यत ईति ।तं प्रतिब्रयात्‌-तेनेदं स शमिति द्यायत्तत्वात्सादद्यस्य, 
क्षणभङ्गवादिनः सदशयोदधंयोवंस्त॒नोग्रष्टीतुरेकस्याभावात्‌, साददयनिमित्तं प्रतिसंघान- 

मिति मिथ्याप्रलाप पव स्यात्‌ । स्याच्चेत्पूरबात्तरयोः श्चणयोः साददयस्य ग्रहीतैकः, तथा- 
देखता ह यह प्रत्यय पूर्वोत्तर एक द्रष्टाके न होनेपर कंसे होगा ? किन्तु अनुमव ओर स्मरणका एक 
कर्ता होनेपर मेने यह्‌ देखा था, मेँ यह्‌ देखता हू" एेसा प्रत्यक्ष प्रत्थमिज्ञापत्यय सवंलोकमे प्रसिद्ध है । 
यदि उन दोनोके भिन्न कर्ता हों, तो उससे भँ स्मरण करता हूं, अन्यने देखा थाः एेसी प्रतीति होगी । 
परन्तु किसीको मी एेसी प्रतीति नहीं होती । जर्हा एेसी प्रतीति होती है वहाँ ज्ञान ओर स्मरणके मिन्न 
कर्त{ओंको सव लोग जानते हैँ किं भै स्मरण करता ह, उसने यह्‌ देखा ।' परन्तु यहाँ तो भने यह्‌ 
देखा' इस दरंन ओर स्मरणका एक ही कर्तहू्पसे आत्माको वेनाधिक मी स्वीकार करते हैँ। 


आत्माका जो कर्तारूपसे ज्ञान हुभा है उसका भें नहीं ह" एसा कहकर अपाप नहीं कर॒ सकता, जसे 
अग्निका “अनुष्णं है अथवां अभ्रकाश है' एेसा कहकर अपाप नहीं कर सकता । वहा ठेसा होनेपर 


एकका दशन मौर स्मरणसूप दो क्षणोके साथ सम्बन्ध ॒होनेवे वेनाशिक को क्षणिकत्व सिद्धान्तकी 
हानि तो बपरिहायदही होगी । उसी प्रकार वतमानं दासे ठेकर अन्तिम उनच्छवासपयन्त-मरण- 


पयन्तं एकके पीछे एक अपनी ही प्रतीतिको जिसका आत्मा ही कर्ता है एेसा जानता हुमा भौर जन्मसे 


लेकर वतमान क्षण पयन्तं अमी तक हुई प्रतिपत्तिर्यां आत्मकतूंक प्रतिसन्धान करतां हुजा क्षणमङ्ख- 
वादी वनाशिक रज्जित क्यों नहीं होता ? यदि वह्‌ ेसा कहे सादश्यसे यह प्रतिसंधान होता है, तो 


उसके भ्रति कहना चाहिए तेनेदं सदृक्षम्‌' ( यह उस जसा है) एेसा सादृश्य दोके अधीन होवा 

है, इसमे दो सहश वस्तु्ओंका ग्रहीता क्षण भंगवादीके मतम एकके न होनेसे साह श्य निमित्तक प्रति- 

संधान है, यह मिथ्या प्राप ही होगा । यदि पूवं ओर उत्तर क्षणके साटश्यका एक ग्रहीता है, तो 
व # सखत्यानन्दी दीपिका 

8 बाह्याथवादी बौद्धोके सिद्धान्तका खण्डनं कैरते समय प्रसंगवशच क्षणिक विज्ञानवादीका मत 


लिया गथा है । उनके मतमें बाह्य पदा्थका अस्तित्व नहीं है, केवल आन्तर क्षणिक विज्ञान ही है । 
विज्ञान प्रथमं क्षणमें उत्पन्न होकर द्वितीय क्षणम नष्ट होता हुमा अन्य विज्ञानको उत्पन्न कर स्वयं 
नष्ट हौ जातादै। उनके मतमे जेमे दीप्‌ शिखा एक नहीं होती तो मी साहश्ष्यसे “यहं वही दिखादहैः 
फेसी प्रत्यमिज्ञा होती है, वसे अत्माके विषयमे साहश्य दोषसे “मै वही हँ" एेसी प्रत्यभिज्ञा होती है । 
सिद्धन्ती-- तेनेदं सदृशम्‌" यह साहश्य अनुयोगी मौर प्रतियोगी दो पदा्थोकि अधीन होता है । जसे 
“चन्द्र वन्मुखम्‌' जिसका सार्य वह प्रतियोगी ओर जिसमे सादश्य वह्‌ अनुयोगी होता है । ` तेनेदं 
सदुशम्‌' इसमें एक विज्ञानाकार होनेसे तीन पदक प्रयोग न होगा ओर उनसे सम्बद्ध तीन पदार्थोक्रा 
मान मी नहीं होगा, किन्तु यह रोक विरुद्ध है । १० ~-यद्यपि तेनेदं सदुशम्‌' इसमे तीन पदाथ प्रतीत होते 


अधि० ७ स्‌० २६ ] भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७८३ 


द्यस्य ग्रहीतेकः, तथासत्ये कस्य क्षणद्वयावस्थानात्‌ क्चणिकत्वप्रतिज्ञा पीड्येत । तेनेदं 
सखद शरामिति प्रत्ययान्तरमेवेदं न पूर्वो तरश्चणद्वयग्रहणनिपित्तमिति चेत्‌-न,तेनेदमिति भिन्न- 
पदार्थोपादानात्‌ । प्रत्ययान्तरमेव चेव्सादश्यविषयं स्यात्तेनेदं सदरामिति वाक्यप्रयोगोऽ- 
लर्थ॑कः स्यात्‌ । साददयमित्येव प्रयोगः प्राप्नुयात्‌ । $ यदा हि रोकप्रलिद्धः पदाथः परीक्ष 
कैन परिगरह्यते, तदा स्वपक्षसिद्धिः परपश्चदोषो वोभयमप्युच्यमानं परीक्चकाणामात्मनश्च 
यथार्थत्वेन न बुद्धि संतानमारोहति । एवमेवेषोऽथं इति निशितं यत्तदेव वक्तव्यम्‌ । ततोऽ 
न्यदुच्यमानं बहुप्रखापित्वमा्मनः केवल प्रख्यापयेत्‌ ।न चायं साददयात्संग्य वहार) युक्तः, 
तद्भाव।वगमत्तितसटशाभावानवगमाच । भवेदपि कदाचि दाह्यवस्तुनि विप्रखुम्भसंभवात्त- 
देवेदं स्यात्तत्खद शं वेति संदेहः । उपलन्धरि तु सदेहोऽपि न कदाचिद्धवति- स एवाहं 
स्यां तत्षदश्ञो वेति, य एवाहं पूव दरद्राक्चं स एवाहम स्मरामोति निथिततद्धावोप 
लम्भात्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नो वेनारिकसमयः ॥ 2५ ॥ 
नासतोऽदृष्टस्वात्‌ ॥२६॥ 

पदच्छेद-न, असतः, अदत्वात्‌ । 

सूजाथं--. अस्तः ) अमावस का्यंकी उत्पत्ति (न) नही हौ सकती, ( अहृश्त्वात्‌ ) क्योकि 
असत्‌ नरण्पुद् मादिसे कार्येत्पत्ति नहो देखो जाती । | 

इतश्चाञुपपन्नो वेनाहिकसमरयः,यतः स्थिरमनुयायिकारणमनभ्युपगच्छतामभावा- 


एेसा होनेपर एकके दो क्षण पयंन्त अवस्थित होनेसे क्षणिकत्व प्रतिज्ञा बाधित होगी । यदिकटो कि 
^तेनेदं सदृशम्‌" यहं भिन्न प्रत्यय है पूवं ओर उत्तर दो क्षण ग्रहण निमित्तक नहीं है, तो ठीक नहींहै, 
क्योकि "तेन हदम्‌" इस प्रकार भिन्न पदार्थोका ग्रहण होता दहै। यदि यहु साहश्य विषयक अन्य 
प्रस्य ही है, तो तेनेदं सदृशम्‌ यह वाक्य प्रयोग अनथक होगा । “सादस्यम्‌' ( साह्य ) ठेसा ही 
प्रयोग प्राक्च होगा । जब तक रोक प्रसिद्ध पदाथका परीक्षकोके द्वारा परिग्रहण त हो तब तक स्वपक्षकी 
सिद्धि अथवा पर पक्का दोष दोनों कहे हुए मी यथाथंरूपसे परीक्षकोके ओर अपने बुद्धि सन्तानमें 
नहीं आयेगे । यह पदाथ एेसा ही है, एेसा जौ निदिचत है उसीको कहना चाहिए । उससे भिन्न कहता 
हुआ केवर अपनेमे बहुप्रलपित्व प्रल्यापन करेगां। यह्‌ संग्यवहार सादश्यसे होना युक्त नहींदै, 
वर्योकि वही यह' टसा तद्धावका ज्ञान होता है ओर “उसके सहश यह" उस प्रकार ठत्सहशमावः 
अवगत नहीं होता है । बाह्य वस्तुमें विप्रलम्मके संमव होनेसे ¶्वही यह है" अथवा “उसके सदश है' 
एेसा सन्देह कदाचित्‌ हो मी, परन्तु उपलब्धा-आात्ममिं तो "वही यै हं अथवा उसके सदश ह" एेसां 
सन्देह कमी नहीं होवा है, क्थोकिं जित मैने पके दिन देखा था वही म आज स्मरण करताहू इस 
प्रकार निचित तद्धावका उपलम्म ( ज्ञान ) होता है। इससे मी वंनािक दशंन अनुपपन्न है ॥२५ ॥ 
मोर इसते मो वनाशिक दशन अयुक्त है, क्योकि स्थिर भौर अनुयायी (कायं )अनुस्यत कारणका 
सव्यानन्दी-दौी पिका | 
है तो मी वे विज्ञानसे भिन्न नहीं,है अर्थाव्‌ बाह्य नहीं है। सि०-तवब तो तेनेदं सदुशम्‌ एेसा वाक्य 
प्रयोग न होकर केवल (सादुश्य' एसां प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु होता नहीं है । 

% तेनेदं सदृश्षम्‌" इससे प्रतियोगी, अनुयोगी भौर सादृश्यके ग्रहीताकाः स्थायित्व दुर्वार है । 
यदि बाह्य पदाथं कतिपत है, विक्षानमात्र ही स्य है ओर अन्तरदहै। तोकिषीकी मी बाह्य प्रतीति 
वा प्रवृत्ति नहीं होनी चाहिए । इसे पदाथं बाहर है ओर वह अक्षणिक है 1 इसकिए असंदिग्ध भौर 
मविपयस्त प्रत्यभिन्चाके हीनेसे वंनारिक दन अयुक्तं है ।॥ २५. ॥ 


४५७ ब्रह्मसृ्र-शाङ्र भाष्य [ अ०२पा०२ 


द्वावोत्पत्तिरिव्येतदापद्यते। दश्ंयन्ति चाभावाद्‌भावोत्पत्तिम्‌-^नानुपष्य प्रादुर्मावात्‌ 
इति । विन्टाद्धि कि बोजादङ्कर उत्पद्यते, तथा विनष्रत्घ्षीरादधि, मत्पिण्डाच् घटः । 
कू टस्थायचेतकारणात्कायंमुत्पद्ये त(विदोषात्सव सवंत उत्पदयेत। तस्मादभावन्रस्तेभ्यो 
बीजादिभ्यो ऽ ङ्कपदीनामुत्प्यमानत्वादभा वाद्‌भावोत्पत्तिरिति मन्यन्ते । तत्रेदमुच्यते-- 
नासतोऽदश्व्वात्‌" इति । नाभावाद्‌ माव उत्पद्यते, यद्यभावाद्‌भाव उत्पद्येताभावस्वाविन्ञे 
षात्कारणविकछोषाभ्युपगमोऽनथंकः स्यात्‌ । नहि बीजादीनामुपस्दितानां यो ऽभावस्त- 
स्याभावस्य राशविषाणादीनां च निःस्वभावत्वाविद्योषादभावत्वे कथिद्धिशेषोऽस्ति, येन 
वीजादेवाङ्कसे ज्ञायते श्चौरादेव दधी्येवंजातीयकः कारणविशे षभ्थुपरगमोऽथंवान्स्यात्‌ । 
निविशेषस्य त्वभावस्य कारणत्वाभ्युपगमे शशतविषाणादिभ्योऽप्यङ्करादयो जायेरन्‌ । न 
चेवं रइयते। यदि पुनरभावस्यापि विशेषो ऽभ्युपगभ्येतोत्पखादीनामिव नोरत्वादिस्ततो 
विदोषवरत्रदेवाभावस्य भावत्वमुत्पल।दिवत्पक्तज्येत। नाप्यभावः कस्यचिदुत्पत्तिरेत्‌ 

स्यात्‌, अभावत्वादेव, हाङाविषाणादिवत्‌ । अभावाच्च भावोत्पत्तावभावान्वितमेव सवं 
कायं स्यात्‌ नचेवं दद्यते, सर्व॑स्य च वस्तुनः स्वेन स्वेन रूपेण भावात्मनेवोपलभ्यमान- 
त्वात्‌ । नच सदन्विताः हारावादयो भावास्तन्वादिविकासः केनचिदभ्युपगम्यन्ते ! मृदि 

कारानेव तु खदन्वितान्भावांहोकः प्रत्येति । यत्तक्तम्‌-स्वरूपोपमदंमन्तरेण कस्यचित्करू 
खस्थस्य वस्तुनः कारणत्वानुपपत्तेरमावाद्‌भावोत्पत्तिमवितुमहंतीति-- तद्‌ दुरुक्तम्‌, 
स्थिरस्वमावानामेव सखवर्णादीनां प्रत्थभिज्ञायमानानां रुचकादिकायंकारणभावद श 
नात्‌ । येष्वपि बीजादिषु स्वरूपामदं। लक्ष्यते तेष्वपि नाऽसवुपसृद्यमाना पूर्वाविस्थो 

स्वीकार न करनेवारोके मतमे अमावसे मातको उत्पत्ति होगी, एेसा प्रसद्धुहोगा । ओर नानुप्धय० 

(कारणके नाश हुए विना कायका प्रादुर्मावि नहीं होता, इसकिए अभावसे ही मावकी उत्पत्ति होती है) 
दस प्रकार वे अभावसे मावकी उत्पत्ति दिक्छाते हैँ । निस्वय विनष्ट बौजसे अद्र, विनष्ट दधसे दधि 
भीर विन मृतिपण्डसे घट उत्पन्न होते है। यदि दुटस्थ कारणे कायं उत्पन्न हो, तो कुटस्थत्व 
समान होनेसे सब सबसे उत्पन्न होगा । इसक्िए अमाव ग्रस्त बीज आदिमे अङ्कुर जादि उत्पद्यमानं 


होनेसे अमावस मावकी उत्पत्ति होती ठेसा वे मानते हैँ । उसपर यह्‌ कहते ह--नासतोऽदृष्ट- 
त्वात्‌" अभमावसे माव उत्पन्न नहीं होता, यदि अमावतसे माव उत्पन्नहो, तो अमावत्वके "सवत्र समान 


होनेसे कारण विशेषक स्वीकार निष्फल हो जायगा । विनष्ट हृए वीजं आदिका जो अमावदहै उस 
ममावमे ओर शशविषाण बादिके निंःस्वमावत्व-स्वरूपहितत्वमे समानता हनिसे भमावत्वसे कुछ 


विरोष नहीं है, जिससे कि बीजे ही अङ्कुर उत्पन्न होतादहै ओर दूयसे दधि, इस प्रकारके कारण 
विरोषका स्वीकार प्रयोजनवाला होना चाहिए । ओर निरधिरोष-विोषरहित अमावको कारणरूप 
स्वीकृत करनेसे. शशविषाण आदिते मी अङ्कुर मादि उत्पन्न होगे, परन्तु एेसा देखा नहीं जाता । 
जैसे नीलत्व आदि कमल आदिक विशेष ह, वंसे यदि अभावका मी विरोष स्वीकार किया जाय, तो 
विशेषवत्त्वके होनेसे कमर आदिके समान अमावकी मो मावत्व प्रसक्त होगा । अमाव मी किसकी 
उत्पत्तिकां हेतु नहीं होता, क्योकि वह्‌ राराविषाण आदिके समान अमाव है । यदि अमावसे मावकी 
उत्पत्ति होती तो सब कायं अमावान्वित ही हीते, परन्तु एषा देखा नहीं जाता, क्योकि सब पदां 
अपने अपने स्वरूप मावरूपसे ही उपलब्ध होते हैँ । मृत्तिकासे अन्विति शराव आदि पदार्थोको तन्तु 
ादिके विकाररूपसे कोई मी स्वीकृत नहीं करता । लोग मृत्तिकाके विकारोको मृत्तिकासे मन्वत हुए 
भावरूपसे ग्रहण करते है । जो यह्‌ कहा गया दै किं स्वष्पके नादा हए विना किसी कूटस्थ वस्तुका 
कारणत्व अनुपपन्न होनेसे अमावसे अमांवकी उत्पत्ति होना युक्त है, वह युक्त नहीं है, क्योंकि प्रत्यमिज्ञाके 
विषयभूत स्थिर स्वमाववार सुवणं मादिका रचिक दिके साथ कायकारण भाव देखनेमे अता हे । 
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तरावस्थायाः कारणमभ्युपगम्यते, अनुपमद्यमानानामेवानुयायिनां बीजाद्यवयवानामड 
रादिकारणभावाभ्युपगमात्‌ । तस्मादसद्धयः हदाराविषाणादिभ्यः सदुत्पत्यदराना- 
व्सद्भयश्च खुवर्णादिभ्यः सदुत्पत्तिद रनाद वु पपन्नोऽयमभावाद्‌भावोत्पच्यभ्युपगमः 
अपि च चतुभधित्तचेत्ता उत्पद्यन्ते, परमाणुभ्यश्च भूतभोतिकटक्षणः समुदाय उत्पद्यत 
हृत्यभ्युपगम्य पुनरभावादृभावोत्पात्त कल्पयदिभरभ्युपगतमयपह्‌, वानेवंनारिकेः सर्वो 
लोक आकुलीक्रियते ॥२६॥ 


उदामीनानामपि चैवं सिद्धिः ॥२५७॥ 
पदच्छेद-उदासीनानाम्‌, अपि, च, एवम्‌, सिद्धिः 

स्ाथ- ( च ) ओर ( एवम्‌ ) अभावे मावोत्पत्ति माननेमे ( उदासीनानामपि ) तत्‌ तव्‌ 
कायं सिद्धिम प्रवृत्त न हुए रोगोको मी ( सिद्धिः ) अपने अपने अभी कायं सिद्ध होगे, इससे मी 
बौद्धमतं श्रान्तिसूखक ह । 

यदि चाभावाद्‌भावोत्पत्तिरभ्युपगम्येत, एवं सव्युदासीनानामनीह मानानामपि 
जनानामभिमतसिद्धिः स्यात्‌ अभावस्य सुरखुभत्वात्‌ । कृषीवरस्य क्षेजकमेण्यप्रयतमानः 
स्यापि सस्यनिष्पत्तिः स्यात्‌ । कलारस्य च स्रःसंस्कियायामप्रयतमानस्यप्यमनोत्पत्तिः 
तन्तुवायस्यापिं तन्तूनतन्वानस्यापि तन्वानस्येव वस्रखाभः । स्व्गापवगंयोश्च न कश्चि 
त्कथं चिव्समीदेत । न चंतदञ्यतेऽभ्युपगम्यते वा केनचित्‌ । तस्मादप्यनुपपन्नोऽयम 
भावाद्‌ मावोत्पस्यभ्युपगमः ॥२७॥ 

( ५ अभावाधिकरणम्‌ । सू० २८-३२ ) 
नार्माव उपटन्यः; ॥२८॥ 
पदच्छेद-न, अमावः, उपर्भ्धेः । 
| सूज्ञाथं--( अभावः ) विन्ञानपते अतिरिक्त पदार्थोका अमाव (न) नहींहो सकता, (उप 
कबन्धे; ) क्योंकि विज्ञानसे अतिरिक्तं पदार्थोकी उपल्न्धि होती दहै । 

% एवं ब्याथवादमाभ्निलय समुदायाप्राप्व्यादिषु दृषणेषरद्भावितेषु विज्ञानवाद 
जिन बीज आदिमे भी स्वरूपका नाश देखनेमे भाता है उनमे मी न्ट होती हई यह पूर्वावस्था उत्तरा- 
वस्थाको कारण नहीं मानी जाती, विनष्ट न हए अनुयायी-अनुस्युत बीज आदिके अवयवोको ही अङ्कुर 
आदिके प्रति कारणमाव स्वीकार किथा जाता है, इससे असत्‌ शशविषाण आादिसे सत॒की उत्पत्ति नहीं 
देखी जातो ओर सत्‌ सुवणं आदिसे सत्क) उत्पत्ति देखने आती है, अतः (अमावसे मावकी उत्पत्ति" 
यह्‌. अभ्युपगम अनुपपन्न है । किश्च अधिपति आदि चार कारणोसे चित्त (विज्ञान) ओौर चत्त (सुख आदि) 
उत्पन्न होते हँ मौर परमाणुओसे भूत मौतिक समुदायं उत्पन्न होता है, एेसा स्वीकारकर पुनः अभावसे 

 भावकी उत्पत्तिकी कल्पना केरेवाङे ओर पूवस्वीकृतका निषेध करनेवारे बौद्धोसे सव लोग व्याकुल 
क्रिये जति. हैँ ॥ २६ ॥ 

गौर यदि अमावसे मांवको उत्पत्ति स्वीकार करतो एेसा माननेपर `चेष्टा रहित उदासीन 
पुरुषोको भी अभिमत सिद्धि हो जायगी, क्योकि अमाव सवत्र सुखम है । वेतके कायें प्रयत्त न करने 
वाले किसानको मी अननक प्राति हो जायगी । मृत्तिकाकौ संस्कारङ्रियामे प्रयत्न न करनेवाङे कुखालके 
वतन उत्पन्न हो जायंगे, तन्तुओंको ताना भरनी न करनेवारे जुल्लाहेको मी बुननेवालेके समानं वस्त्र 
काम हो जायगा, स्वग भौर मोक्षफे छ्िए कोईमी किंसी ए्कारका प्रयत्न नहीं करेगा । यह युक्त नहीं है 
मौर कोई स्वीकार मी नहीं करता । इसर्किए भी अभागे भावक उत्पत्तिका यह्‌ स्वीकार अनुपपन्न दै।२७। 

इसप्रकार बाह्याथवादका अआश्चयकर समुदायकी अप्राप्ति आदि दूषणोके उद्धावित किए जने 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# विज्ञानवादी योगाचारफे मतमें क्षणिक विज्ञानके भिन्नं बाहर कोई पदाथ नहीं है, धट पद॒ 


४४६ बरह्मसू्र-शाङ्कर भाष्य [ अ०2पा०र 


बोद्ध इदएनीं प्रत्यवतिष्ठते--केषांचित्किठ विनेयानां वाद्ये वस्तुन्यभिनिवेश्षमालक््य तद 
चुरोधेन बाद्याथंवादप्रक्रियेयं विरचिता । नासौ खुगताभिप्रायः । तस्य तु विज्ञानेकस्कन्ध- 
वाद्‌ एवाभिप्रेतः । तस्मिश्च विज्ञानवादे बुद्धवारूटेन रूपेणान्तस्थ एव प्रमाणप्रमेयफल- 
व्यवहारः सवं उपपद्यते, सत्यपि वाद्ये ऽथं बुद्धयारोहमन्तरेण प्रमाणादिव्यवहारा- 
नवतारात्‌ । कथं पुनरवगम्यतेऽन्तस्थ एवायं सवव्यवहारो न विज्ञानन्यतिरिक्तो 
बाद्योऽर्थाऽस्तीति ? तदसंभवादित्याह--ख हि बध्यो ऽथा ऽभ्युपगम्यमानः परमाणवो 
वा स्युस्तत्समृहा वा स्तम्भादयः स्यः । त्न न तावत्परमाणवः स्तम्मादिप्रत्ययपरिच्छेया 
भवितुमहन्ति, परमाण्वाभासज्ञानायुपपत्तेः । नापि तत्समूहाः स्तम्भादयः, तेषां परमाणु 
भ्यो ऽन्यत्वानन्यत्वाभ्यां निरूपयितमराक्यत्वात्‌। णवं जात्यादीनपि ` प्रत्याचक्षीत । 
छ अपि चानुभावमात्रेण साघारणात्मनो ज्ञानस्य जायमानस्य योऽयं प्रतिविषयं 
पक्षपातः स्तम्भन्ञानं कुड्यज्ञानं घरज्ञानं परज्ञानमिति, नासौ ज्ञानगतविश्ोष- 





पर अब विज्ञानवादी बौद्ध विवादके चिए्‌ उपस्थित होता है--किन्हीं ( मन्दबुद्धि ) शिष्थोका बाह्य 
पदा्थोमिं जाग्रह देखकर उनके अनुरोधसे इस बाह्याथवाद प्रक्रिथाकी रचन। को । वस्तुतः यह्‌ सुगतका 


अमिप्राय नहींदहै। उसेतो केवल एक विज्ञानस्कन्धवादही अभिप्रेत है। उस विज्ञानवादमें बुद्धिम 


भरूढशूपसे अन्तःस्थ होते हृए ही सब प्रमाण, प्रमेय ओर फक व्यवहार उपपन्नं होतेह, क्योकि 
बह्याथके होनेपर मी बुद्धिम आरूढ हए विना प्रमाण आदि व्यवहार नहींहोौ सकते । परन्तु केसे 


वगत हो कि यह सवव्यवहार अन्तःस्थही दहै विज्ञनसे मिनन बह्यथ नहीं दहै ? उसका बाहर संमव 
न होनेते एेसा कहते हैँ -स्वोकार किया हुजां वह्‌ बाह्यां परमाणु हो है अथवा उनका समूह्‌ स्तम्म 


आदि हैँ ? उनमें परमाणु तो स्तम्म आदि ज्ञानके विषय नहीं हो सक्ते, क्योकि परमाणुका प्रतीति 
रूप ज्ञान नहीं हो सकता, ओर न स्तम्म आदि उनके समुह है, क्योकि उनका परमाणुओंसे अन्यरूपसे 


वा अनन्यरूपसे निह्पण नहीं किया जा सकता । इसप्रकार जति आदिका मी प्रत्यख्यानं करना 
चाहिए । मौर मी, अनुमवमात्रसे जायमान साधारणरूपं -ज्ञनका स्तस्परज्ञान, कुडयज्ञान, घटज्ञान, 


सत्यानन्दी-दीपिका 
आदि विज्ञानके अकार विशेष हँ ओर आन्तर हैँ बारह भ्रभसे प्रतीत होति है । बुद्धको केवल विज्ञान- 


धवाद ही अमिग्रेत था । इस विषयमे धमकीतिने मी कहा है-- “देशना खोकनाथनां सत्वाय 


वशानुगाः" ( सुगतके उपदे िष्योको बुद्धिके अनुसार है ) यद्यपि बह्याथकेन होनेसे प्रमाण, प्रेमय 
आदि व्यवहार अनुपपन्न है, तो भी विज्ञान हौ कल्पित घट, पट आदि अ{कारर्पसे प्रेमय है, वस्तुके 


अवमाषरूपसे प्रमाणफल-प्रमिति, शक्तिस्वरूपसे प्रमाण -गौर शक्तिके आश्नयरूपसे प्रमाता है, इसप्रकार 
भेदकी कृल्पनासे व्यवहार हो जायगा । बाह्याथंके अमावमें यहु अनुमान है-क्ञेयं क्ञानातिरेकेणासत्‌ 
तदतिरेकेणाऽसम्भवात्‌ नरण्टेगवत्‌" (ज्ञेय ज्ञानसे भिन्न नहीं है, क्योकि उससे मिन्न उसका असम्मव है 
जसे नरम्पृद्ध ) विज्ञानवादी बाह्याथंवादी बौद्ध मतका खण्डन करते हुए बाद्याथके असम्मवका विवरण 
करते ह--यदि बाह्याथं परमाणुषू्प हो तो उनके अवीन््रिय होनेसे "एक स्थुल स्तम्मरहै' एसा ज्ञान 
नहीं होगा ओर परमाणुजओंका समूह्‌ स्तम्म तो बाहर असत्‌ है उसकी, प्रतीति कंसे होगी ? परन्तु बाह्याथ 
परमाणु अथवा अवयवी न होनेपर मी जाति आदि होगे ? बाह्याथं जाति, गुण ओर कमं मी नहीं 
है, क्योकि ये धमम॑से अभिन्न हैँ अथवा अत्यन्त भिन्न ? यदि अभिन्न तो धर्मीके समान धमधमि- 
माव नहीं होगा, उसीप्रकार अत्यन्त मन्न होनेपर ` अन्य धर्मक समन घमधर्मिभाव नहीं होगा| 
हनमे भेदाभेद माननां मी युक्त नहींदहै, क्योकि परस्पर विश्दध है। इसलिए जाति दि 
बाह्याथ.नहीं है । 

® 'सहोपकरूम्मनि यमादभेदो नीरुतद्धियोः। मेदश्च ान्तिविज्ञानैर श्येतेन्दाविवाद्रये ॥' 
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मन्तरेणोपपद्यत इत्यवदयं विषयसारूप्यं ज्ञानस्याङ्गीकतव्यम्‌। अङ्गीकृते च तस्मि- 
न्विषयाकारस्य ज्ञानेनेवावसुद्धत्वादपाथिका बाद्याथंरद्भावकःर्पना। अपि च सष्ो 

लम्भनियमादभेदो विषय विज्ञानयोरापतति । न हनयोरेकस्यानुपरम्ेऽन्यस्योपरम्भो 
ऽस्ति, न चंतःस्वभ।वविवेकं युक्तम्‌, प्रतिबन्धकारणाभावात्‌, तस्मादप्यर्थाभावः । स्वप्ना- 
दिवच्चेदं द्रष्टव्यम्‌। यथा हि स्वप्नमायामरीचयुदकगन्धवंनगरादि प्रत्यया विनेव वाद्येनाथंन 
ग्राह्यग्राहकाकारा भवन्ति, एवं जागरितगोचरा अपि स्तम्भ!दिप्रत्यया भवितुमरन्तीलयव- 
गम्यते, प्रत्ययर्वाविह्ोषात्‌। कयं पुनरसति बाद्याथं प्रत्ययवेचिन्यमुपपद्यते ? वासना 
वैचिन्यादिव्याह, अनादौ हि संसारे बौजाङक रवद्विज्ञानानां वासनानां चान्योन्यनिमित्त- 
मैमित्तिकभावेन वैचित्यं न विप्रतिषिध्यते । अपि चान्वयव्यतिरेकाभ्यां वासनानिमित्त 
मेव ज्ञानवेचिज्यमित्यवगम्यते, स्वप्नादिष्वन्तरे णाप्यथं वासनानिमित्तस्य ज्ञानवेचिच्य- 
स्योभाभ्यामप्यावाभ्यामभ्युपगम्यमानत्वात्‌, अन्तरेण तु वासनामथनिमित्तस्य ज्ञानवेचि- 
यस्य मयानभ्युपगस्यमानत्वात्‌, तस्मादप्यभावो बाद्यार्थ॑स्येति। एवं प्राप्ते ब्रूमः-- “नामाव 

परुन्धेः' इति । न खस्वभावो बाह्यस्याथंस्याध्यवसात्‌' हइाक्यते । कस्मात्‌ ? उपलन्धेः । 
उपरुभ्यते हि प्रतिप्रलययं बह्योऽथंः-स्तम्भः कुडयं घटः पट इति न चोपरुभ्यमानस्ये- 
वाभावो भवितुमर्हति । यथा हि कथ्िद्धुञजानो मुजिसाध्यायां तृप्तौ स्वयमलुभूयमानाया- 


पटज्ञान यह्‌ जो प्रत्येक विषयमे पक्षपात है, वह ज्ञान गत विश्लेषके विना नहीं .हो सकता, इससे ज्ञानमें 


विषयका सारूप्य ( साटश्य ) अवद्य अंगीकार करना चाहिए । ज्ञानम विषयके सारूप्यका अंगीकार 
करनेपर वषयाकारको ज्ञानसे अवरद् होनेसे बाह्याथके सद्मावकी कल्पना व्यथं है । ओर मी, सहो 


पलम्मके नियमसे विषय ओर विज्ञानका अभेद प्राप्त होता है, क्योकि उनमें एकके उपलम्भ नं होनेपर 
घन्यका उपलम्म नहं होता । ओर यह्‌ स्वमाव भेदमे युक्च नहीं है, क्योकि प्रतिबन्धका कोई कारण 
नही है, इससे मी अथंका अमाव है, भौर यह्‌ स्वप्न आदिके . समान समन्ना चाहिए 1 जैसे स्वप्न 

माया, मरीच्युदक, गन्धवनगर आदि ज्ञान बाह्याथके विनाही ग्राह्य भौर ग्राहुकरूपसे होते है, वसे 
जाग्रत्‌ विषयकं स्तम्म जादिज्ञानमीः हो सक्ते है, एेसा अवगत होतार, क्योकि दोनों ज्ञानो 
ज्ञानत्व समान दै । परन्तु बाह्य अ्थंके न होनेपर ज्ञानोमे वचित्य कंसे उपपन्न. होता है ? वासनाओोके 
वेचित्यसे होता है, एेसा कहते ह । क्योकि अनादि संसारम बीजाङ्करके समान विज्ञानो ओर 
वासनामोके परस्पर निमित्तनैमित्तिक-काय॑कारणमावसे वंचित्यका प्रतिषेध नहीं किया जा सकता 
मौर अन्वय ओौर व्यतिरेकसे यह भी अवगत होता कि ज्ञान वंवित्य वासनानिमित्तकदहीदहै। कारण 


कि स्वप्न आदिमे अथके विना वासनानिमित्तक ज्ञानवेचित्यको हम दोनों स्वीकार करते, किन्तु 
वासनाके विना मथ निमिचतक ज्ञानवेचित्र्यको मै स्वीकार नहीं करता, दससे भी बाह्य अथका अमावहै। 


सिद्धान्ती- रेता प्राप्तं होनेपर हम कहते है-- “नामाव उपलब्धेः" बाह्य अथके अमावका निङ्चय 
नहीं किया जा सकता, किससे ? इससे कि उस्तकी उपरुन्धि होती है । प्रत्येक ज्ञानमे स्तम्भ, कुडच, 
धट, पट इसप्रकार बाह्य अथं उपलब्ध होता है । उपलभ्यमान अथका अमाव नहीं हो सकता । जंसे 
कोई मोजन करता हुआ मोज्ञन साध्य स्वयं अनुभूयमान तृप्तिके होनेपर एसा कहे कि मे मोजन नहीं करतां 
( सहोपलम्मके नियमसे नील ओर उसके (0 है। भौर भेद भ्रान्तिविज्ञानोंसे देखा जाता 
है जसे एक चन्द्रमामें ) (जाग्रद्विज्ञानं न बाह्याखम्बनं विज्ञानत्वात्‌ स्वप्नादिविक्तानवत्‌' ( जाग्रतु 


विज्ञान बाह्य अर्थके आलम्बनसे नहीं होता, क्योकि यह्‌ विज्ञान है जसे स्वप्नादि विज्ञान ) इससे भी 
व भाषिक भौर सौत्रान्तिक मतम स्वीकृत बाह्य अथका अमाव है | 


४४८ ब्रह्मसूज-शाङ्र भाष्य | अ०गप्रा०रे 


मेवं ्रयात्‌-नाहं भुञ्जे न वा तप्याभीति, तदढदिन्द्रियसंनिकषण स्वयमुपलभमान एव 
बाह्यमथ नादहमुपलमे, न च सोऽस्तीति वचवन्कथसुपादेयवचनः स्यात्‌ ? नयु नाहमेवं 
व्रवीमि--न कंचिद्रथंमुपलभ इति, क्ितूपलन्विव्यतिरिक्तं नोपलभ इति त्रवीमि । 
बाढमेवं ्रवीषि, निरङ्कशत्वात्ते तुण्डस्य। न तु युक्त्युपेतं ब्रवीषि, यत उपलटन्धि- 
व्यतिरेकोऽपि बलादथंस्याभ्यु पगन्तव्यः; उपलब्धेरेव । नहि कश्िदुपलन्धिमेव 
स्तम्भः कुख्यं चेव्युपलभते, उपटन्धिव्रिषयत्वेनेव तु स्तम्भकुख्यादीन्सवं लोकिका 
उपलभन्ते । अतदचैवमेव सवं टोकिका उपटमन्ते यत्परत्याचश्चाणा अपि बाद्याथ॑मेव 
व्याचश्चते-यदन्तक्ञयरूषं तद्रहिव॑दवभासत इति । ® तेऽपि सवलोकप्रसिद्धां वहिरवभास- 
मानां संविदं प्रतिख्भमानाः प्रल्याख्यातुकामाश्च बाह्यपथं बहिवेदिति बत्कारं कुवन्ति । 
इतरथा हि कस्माद्रहिवदिति बयुः?नहि विष्णुमित्रो वन्ध्यापुत्रवदवभासत इति कथिदा- 
चश्चीत । तस्मायथानुभवं तत्वमभ्युपगच्छद्धर्वाहरेदावभासतः इति युक मभ्युपगन्तुम्‌, 
नतु बहिवंदवभ(सत इति नयु बाह्यस्याथंस्यासंभवाद्रहिवंदवभासत इत्यध्यवसितम्‌। 
नायं साधुरध्यवसायः, यतः प्रमाणप्रवुस्यप्रवत्तिपूर्वंकी संभवासंभवावधायते,. न पुनः 
संभवासंभवपूविके प्रमाण्रवरस्यप्रचत्ती । यद्ध प्रत्यक्षादीनामन्यतमेनापि प्रमाणेनोपल- 
भ्यते तत्संभवति, यत्त॒ न केनचिदपि प्रमाणेनोपरभ्यते तन्न संभवति । इह तु यथास्वं 

अथवा मै तृप्त नहीं ह, वंसे ही इच्ियके संनिकषं ( संयोग भादि सम्बन्ध } से बाह्य अ्थंको उपर्ब्ध 
होता हुआ मै उपलब्ध नहीं करता भौर वहु नहींहै, एेसा कहता हआ पुरुष उपादेयवचन कसे 
होगा ? प०-ै एेसा नहीं कहता कि छिसी अथको मँ उपकन्ब नहीं करता किन्तु उपकन्धिसे मिन्न 
उपलब्य नहीं करता, एेसा कहता हं । ठीक तुम एेसा कहते हो,. क्योकि तुम्हारा मुख निरङ्कश है । 
परन्तु तुम युक्ति युक्त नहीं कहते हो, क्योकि उपकन्धिसे अथंका भेद मी बलात्‌ स्वीकार करना होगा 


कारण कि एेसी ही अथंकी उपलन्ि होती है । कोर मी उपकन्धिको ही स्तम्म भौर कुडयषूपसे उप- 
छृग्ध नहीं करता, किन्तु स्तम्म ओर कुडय आदिको उपरन्धिके विषयषूपसे ही सब लोग॒ उपलब्ध 


करते ह ओर इससे मी उसीप्रकारही सब रोग उपलन्ध करते ह बाह्य अथका प्रत्यस्यान करते. 
हुए मी उसका एसा व्याख्यान करते हैँ करि जो अन्तर्ञेयरूप है ` वहु (बहिवत्‌' -अवमासित होवा है । 


वे मी सवलोक प्रसिद्ध बहिरिवमासमान संविद्को उपलन्ध करते हुए भौर बाह्य अथके प्रत्यरुयानकी 
कामना केरते हुए 'बहिवंत्‌' इसप्रकार “वत्‌ का प्रयोग करते है, नहीं तो "बहिवत्‌ एसा क्यों कहते । 


विष्णुमित्र बन्घ्यापुत्रके समान प्रतीत होता दहै, रेषा कोई नहीं कहता । इस किए अनुमवके अनुसार 
तत्त्वको स्वीकार करनेवालोमे पदाथं बाहर ही मासता है, एेसा स्वीकार करना युक्त हैन किं "बहिवंत्‌ 


बवमासित होता दै । परन्तु वाह्य अथके असम्मव होनेसे “बहिवंत ` अवमासित होता है एेसा निश्चय 
किया गया है । यह्‌ निस्वय ठीक नहीं है, क्योकि प्रमाणको प्रवक्ति भौर अप्रवृत्ति पूवक सम्मव ओर 


बसम्मवका निर्य किया जाता है, नकिं सम्मव भौर असम्मव पूवकं प्रमाणकी प्रवृत्ति ओर अप्रवत्तिका।. 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोभेसे एक प्रमाणसे मोजो उपलब्ध हीतारहै उसका सम्मवटहै ओरजो किसी 
भी प्रमाणसे उपरुन्ध नहीं होता उसका सम्मव मी नहो होता । यर्हातो स्वमावके अनुसार संब 


सत्यानन्दी-दीपिका 
% यदि बाह्य अथ अत्यन्त असत्‌ हो तो उसकी नरविषणके समानं प्रत्यक्ष आदि प्रमाणो 
कदापि उपलञ्षि नहो होगी ओर टशन्तके अमाव होनेसे 'बहिवेत्‌' शब्दका प्रयोग मी नहीं होगा 
इसलिए ज्ञानं ओर ज्ञेयके अवापित भेदके अनुभवसे (बहिवंत्‌' ( बाहुरके समान ) एेसा प्रयोग नं कर 


बहिरेव ' बाहर ही पदाथ है ठेसा प्रयोग करना चाहिए । इमं बातको माष्यमें "बहिरेव" जादिसे सूचित 
किया गया । 


अधि० ५ सु० २८ | भाषाज्ुवाद-सत्यानन्दो-दीपिकासित ४७९ 


सर्वैरोव प्रमाणैर्बाद्योऽथं उपलभ्यमानः कथं व्यतिरेकात्यतिरेकादिविकव्पैनं संभवती 
व्युच्येतोपलन्धेरेव ? % नच ज्ञानस्य विषयसारूप्यद्विषयनारो भवति, असति विषये 
विषयसारूप्याञ्ुपपत्तेः, बहिरुपर्व्येश्च विषयस्य । अत एव सहोपरुभ्भनियमो्पि 
प्रत्ययविषययोरुपायोपेयभावहदेतुको नामेदहेतुक ईइत्यभ्युपगन्तन्यम्‌ । अपि च घरज्ञानं 
पटज्ञानमिति विक्येबणयोरेव धरपरयोमेदो न विदष्यस्य ज्ञानस्य, यथा शुक्टो गौः 
कृष्णो गौरिति रोक्ल्य काष्ण्यंयोरेव भेदो न गोत्वस्य, द्वाभ्यां च सेद एकस्य सिद्धो 
भवत्येकस्माच्च दयोः, तस्मादथज्ञानयोर्भदः। तथा घटदानं घटस्मरणमिलयत्रापि 
प्रतिपत्तव्यम्‌, अज्रापि हि विशेष्ययोरेव द रानस्मर्णथोयदोन विरोषणस्य घटस्य । यथा 
क्षीरगन्यः क्चीररस इति विशेष्ययोरेव गन्यरसयोभंरो न विक्ेषणस्य क्षीरस्य, तद्त्‌ । 
% अचि च द्रयोर्निज्ञानयोः पूर्वोत्तरकलयोः स्वसंवेदनेनेवोपश्चीणयोरितरेतरश्राह्यग्राह- 
कत्वानुपपत्तिः, ततश्च विक्ञानभेदभ्रतिज्ञा श्वणिक्रत्वादिघमपरतिज्ञा स्वरक्षणसामान्य- 
लक्चणवास्यवासकत्वाऽविद्योपल्पवसद खद्धमंबन्धमोश्चादिप्रतिनज्ञाश्च स्वदाख्रगतास्ता 
प्रमाणोसे उपलभ्यमान बाह्य अथंका व्यतिरेक-मेद ओर अग्यतिरेक-अभेद आदि विकल्पोसे असमव दै 
यह्‌ किस प्रकार कहा ? क्योकि बाह्याथंकी उपलब्धि होती है । ज्ञानम विषयके सारूप्य होनेसे विषयका 
नाल नहीं होता, किन्तु विषयके न होनेपर विषयका सारूप्य नहीं हो सकता, क्थोकि विषयक बहर 
उपरन्धि होती है । अतएव ज्ञान ओर विषयका सहोपलम्म नियम मी उपायोपेयमाव हेतुक है.अभेद 
हैतुक नहीं है, एेसा स्वीकार करना चाहिए ।` ओर मी घटज्ञान, पटनज्ञान इसमे चट पट विरोषणोका 
ही भेद है विशेष्य ज्ञानकरा भेद नही है, जसे शुक्ल गौ, कृष्ण गौ इसमे शुक्छत्व मौर कृष्णत्वा ही 
भेद है गोत्वमे भेद नहीं है, एक्का का दोसे भेद सिद्ध होतार गौर एकसे दोका भेद सिद्ध होता दहै, 
इससे अथं ओर ज्ञानका भेद है ¡ उसीप्रकार घट ज्ञानं ओर घट स्मरण इसमे मी समश्षना चाहिए । 
यर्हपिर मी तिशेष्य ज्ञान ओर स्मरणकाही भेददहै विरोषण घटका नहीं। जसे क्ीरगन्ध, क्षीर 
रस इसमे विरोध्य गन्ध भौर रसका ही भेददहै, वसे. विशेषण क्षीरे भेद नहींहै। ओरमी 
स्वसंवेदनसे ही उपक्षीण पूवं ओर उत्तरकालीनं दोनों विज्ञनोंकां परस्पर ग्राह्य प्राहुकमाव नहीं 
हो सकता है, इससे विज्ञानमेदकी प्रतिज्ञा, क्षणिकलत्व आदि ध्म॑की प्रतिज्ञा, स्वलक्षण, सामान्यलक्षण, 
वास्यवासकमाव, अविद्या संसगते सदसद्धमं भौर बन्ध, मोक्ष आदि स्वञ्चास्त्रगत प्रतिज्ञा उनकी हानि 
हौ जायगी । किच्च विज्ञान, विज्ञान इस प्रकार स्वीकार करते हुए तुमसे स्तम्भ, कुडच इस प्रकारका 
सत्यानन्दी-दीपिका 

® सहोपलम्म नियम मी ज्ञान ओर विषयके अभेदका साधक नहीं है, क्योकि नेत्रसे रूप- 

प्रत्यक्षके साथ प्रका मी उपलब्ध होतार, इससे रूप ओर आरोकके सहोपलम्भसे दोनोका अभेद 


नहीं हो जाता, इसलिए प्रकृरणमें निमित्तने मित्तकमावसे सहोपलभ्म समज्ञा च।हिए । अतः ज्ञान ओर 
अथका स्पष्ट मेदहै। 


 % विज्ञानवादीने विज्ञानको क्षणिक ओर चैतन्य मानकर यहु मी स्वीकारकियादहैकि ज्ञान 
अपनेको विषय करता है । परन्तु एकमे विषयविषयिमाव विद्ध है। पूवंविज्ञानं अपनी उत्पत्तिके 
द्वितीय क्षणम न्ट हो जाता है, दुसरे विज्ञानके उसत्ति क्षणमें पुवं ज्ञान नही दहै तो वह विषय कैब 
मौर विषयके विना द्वितीय विज्ञान विषयी कँसे होगा । यदि पुकंज्ञान उत्तरज्ञानका विषय होनेके किए 
एक क्षण अधिक ठहरेगा, तो क्षणिकत्वको हानि होगी । इसप्रकार विज्ञान मेदक प्रतिज्ञा मी पुक्त 
नहीं है, क्योकि भेदके अनुयोगी ओर प्रतियोगोका एकका दुसरेसे ग्रहण न ॒होनेके कारण भेदका ग्रहण 
कसे होगा ? इसलिए उनके भेदका ग्राहके उनसे भिन्न स्थायी. आत्मा मानना चाहिए । इस प्रकार 
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दीयेरन्‌ । किचान्यत्‌--विक्ञानं विक्ञानमित्यभ्युपगच्छता वबाद्योऽथं; स्तम्भः कुडय- 
मिव्येवंजातीयकः कस्माच्नाभ्युपगस्यत इति वक्तव्यम्‌ । विज्ञानमनुभूयत इति चेत्‌- 
वाद्यो ऽप्यर्थोऽनुभूयत एवेति युक्तमभ्युपगन्तुम्‌ । ॐ अथ विज्ञानं प्रकादात्मकत्वास्प्रदीप- 
वटस्वयमेवानुभूयते न तथा बाद्योऽप्यथं इति चेत्‌-अत्यन्तविरुद्धां स्वात्मनि क्रिया- 
मभ्यपगच्छश्यग्निरात्मानं दहतीतिवत्‌, अविरुद्धं तु लोकप्रसिद्धं स्वात्मव्यतिरिक्तेन 
विज्ञानेन बाद्यो ऽथो ऽघुभुयत इति नेच्छस्यषहो पाण्डित्यं महदरितम्‌ । न चार्थाव्यतिरिक्त- 
मपि विज्ञानं स्वयमेवाुभूयते, स्वात्मनि क्रियाविरोधादेव । नयु विज्ञानस्य स्वरूपन्यति- 
रिकग्राह्यत्वे तदप्यन्येन ग्राह्यं तदप्यन्येनेव्यनवस्था प्राप्नोति । अपि च प्रदीपवदवभासा- 
व्मकत्वाजज्ञानस्य ज्ञानान्तरं कल्पयतः समत्वाद्वभास्यावभासकभावायुपपत्तेः कस्पना- 
नथंक्यमिति तदुभयमप्यसत्‌ । विज्ञानश्रहणमात्र एव विज्ञ(नसाश्चिणो अ्रहणाकांश्षाचुत्पा- 
दादनवस्थाशङ्का दरुपपत्तेः, साक्चिध्रत्यययोश्च स्वभाववेषम्यादुपलच्धुपरभ्यभावोपपत्तेः, 
स्वयं सद्धस्य च साक्चिणोऽप्रत्याख्येयत्वात्‌ । ॐ किचन्यत्‌--ग्रदीपवद्धिज्ञानमवभ।स- 
बाह्य अथं क्यों स्वीकार नहीं किया जाता ? यहु कहना चाहिए । यदि कहो कि विज्ञानका उनुमव 

होता है, तौ बाह्य अथका मी अनुमव होता ही है, एेसा स्वीकार करना युक्त दै । यदि कहो किं विज्ञान 
प्रकारात्मक होनेसे प्रदीपके समान स्वतः ही अनुमवक्रा विषय होता है उस प्रकार बाह्य ्थं अनुमवमें 


नहीं आता, तो अग्निं अपनेको जलाती है, इसके समान अपने आत्मामे अत्यन्त विरुद्ध क्रिया (कमं 
कतु माव) स्वीकार करते हो । परन्तु भपनेसे ( वस्तुसे ) भिन्न विशानसे बाह्य अथं अनुभवका विषय 


होता है, एेसी अविरुद्ध लोक प्रसिद्ध बातको तुम नहीं मानते, अहो ¡ तुमने अपना महानु पाण्डित्य 
 दिखलायां । अथंसे अभिन्न होता हज मी विज्ञान स्वयंदही अनुमवका विषय नहीं होता दै, क्योकि 


अऽनेमे क्रियाका विरोधहीहै। परन्तु विज्ञान अपनेसे भिन्ने ्राह्यहो, तो वहु भी अन्यते प्राह्य हीमा 
ओर वहु मी अन्यसे, इस प्रकार अनवस्था प्राक्त होती है । ज्ञानको प्रदीपके समान अवमासात्मक होने 


जञानके अन्य ज्ञानको कल्पना करनेवारेके मतमे दोनों ज्ञानोके समान ( अवमासात्मक ) होनेसे उनमें 
अवमास्य ओर अवमासक माव अनुपपन्न है, अतः कल्पना भनक होगी । सि०--परन्तु ये दोनों 
दरङ्काएं ठीक नहीं है, क्योकि विज्ञानके ग्रहणमात्रमे ही विज्ञानके साक्षीके ग्रहणकी आकांक्षा उत्पन्नंन 
होनेसे अनवस्थाकी शङ्का नहीं हो सकती, साक्षी ओर ज्ञानम स्वमावके वंषम्यसे उपलब्धा ओर उपकलम्य- 
मवि उपपन्न होता है, कारण कि स्वयं सिद्ध सक्षीका ` प्रत्याख्यान नहीं होता । ओर दूसरी बात~ 
ह सत्यानन्दी-दीपिका 

पक्ष, साघ्य हेतु ओौर दृष्टान्तमें मेद न होनेसे “यह्‌ क्षणिक भौर असत्‌ है' यह्‌ प्रतिज्ञा युक्त नहीं है । 
अन्यसे व्यावृत्त व्यक्तिमात्र स्वलक्षण, अनेकोमे अनुगत अतद्ग्यावृत्तिरूप सामान्य, यथा गोत्व, यह्‌ 
मी अनेक ज्ञान साध्य है । पूवं विज्ञान अपने संस्कारोको उत्तरज्ञानमें संक्रमण करता है, जसे कस्तुरीकी 
गन्ध कपडेकी एक ॒सतहसे दुसरी सतहमे जाती है । पूवं नीलज्ञान वासक ओर उत्तर नीलज्ञानं 
वास्य है, यह्‌ प्रतिज्ञा युक्त नहीं, क्योकि उनके भेदका ज्ञाता नहीं है । अविद्या संसगंसे घट आदि सत्‌ 
ओर शशविषाण आदि असत्‌ यह सदसद्धमं प्रतिज्ञा जर अज्ञानसे बन्ध बौर ज्ञानसे मोक्ष इत्यादि 
तुम्हारे शास्त्रम प्रतिपादित प्रतिज्ञाएं बाधित हो जायेगी, क्योकि प्रत्येक प्रतिज्ञा अनेक ज्ञान साध्य है। 
अनेक ज्ञान अनेक बाह्य अथके विना नहीं हो सकते । अतः प्रतिज्ञासिद्धिके किए मेदपूवंक ग्राह्य ग्राहक- 
माव स्वीकार करना चाहिए । भौर विज्ञानके समान बाह्य अथं भी मानना चाहिए । 

। # साक्षी स्वयं भ है, उसकी सिद्धिके किए किसी प्रमाणकी अपेक्षा नहीं है, अतः अनवस्था 
नहीं है । वृत्तिज्ञान जड भौर साक्षी चेतन होमेसे दोनोमे व॑षम्य होनेके कारण समता दोष मी नही है । 
सिद्धान्तीके कुनेका अभिप्राय यह है--बौद्धोसे अभीप्सित विज्ञान अम्त.केरणकी वु्तिविरेष ही दै, 
अतः वहु जड ओर विनाद्शील दै ॥ २८ ॥ 
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न्तरनिरपेश्चं स्वयमेच प्रथत इति ब्रुवताऽप्रमाणगम्यं विज्ञानमनवगन्तृकमिव्युक्तं स्यात्‌, 
रिकाघनमध्यस्थप्रदीपसहखप्रयनवत्‌। बाढमेवम्‌, अनुमवरूपस्वात्त विज्ञानस्येष्टो नः 
पश्चस्स्वयाऽनुज्ञायत इति चेत्‌--न, अन्यस्यावगन्तुश्चश्चः साधनस्य प्रदोपादिप्रथनदर 
नात्‌ । अतो विज्ञानस्याप्यवभास्यत्वाविश्चेषात्सत्येवरान्यस्मिन्न वगन्तरि प्रथनं प्रदीपवदि 
त्यव्रगम्यते । सक्षिगोऽवगन्तुः स्वयंसिद्धतामुपश्चिपता स्वयं प्रथते विज्ञानमिव्येष एवं 
प्रम पक्चस्त्वया वाचोयुकत्यन्तरेणाश्रित इति- न, विज्ञानस्योत्पत्ति प्रध्वं सानेकत्वादिवि- 
होषवस्वाभ्युपगमात्‌, अतः प्रदोपवद्विज्ञानस्यापि व्यतिरिक्तावगभ्यत्वमस्माभिः 
प्रसाधितम्‌ ॥ २८ ॥ | 


वेधम्यांच न स्वपरादिषत्‌ ॥२९॥ 

पदच्छेद्‌- वधर्म्यात्‌, च, न, स्वप्नादिवत्‌ । 

सूत्राथं--( वधर्म्याच्ष ) स्वप्नयिज्ञान सौर जाग्रत्‌ विज्ञानङ्े बाधित भौर अबाधित विषयल्प 
व॑धम्य॑से ( न स्वप्नादिवत्‌ } स्वप्नादिके दुष्टान्तसे जाग्रत्‌ ज्ञान निराधार नहीं हो सकता । 

# यदुक्तम्‌-बाद्यार्थापलापिना स्वप्नादिश्रत्ययवज्जागरितगोचरा अपि स्तम्भा 
दिप्रत्यया चिनेव बा्येनाथन भवेयुःप्रत्ययत्वाविक्नेषादिति । तत्प्रतिवक्तव्यम्‌, अच्रोच्यते- 
न स्वप्ना दिप्रत्ययवन्जाय्नस्परव्यय। मवितुमरहन्ति । कस्मात्‌ ए वंघम्य हि भवति स्वप्नज्ा- 
गरितयोः | करि पुनर्वेधम्य॑म्‌ १ बाधाबाधाविति ब्रूप्ः। बध्यते हि स्वप्नोपरग्धं वस्तु प्रति- 


प्रदीपके समान विज्ञान अन्य अवभासककी अपेक्षाके विना स्वयं ही प्रकारित होता है, इस प्रकार कथनं 
करनेवाले तुमे विज्ञान अप्रमाणगम्यं गौर अवगन्ता रहित है, रसा कहना होगा, जेसे शिखाधनके 
मध्यमे स्थित सहस्र प्रदीप, वसे ही है । पू०-परन्तु विज्ञानके अनुमवरूप होनेसे हमारा अमिमत पक्ष 
तुमने स्वीकारकर किया । सि०-एेसा यदि कहो तो ठीक नहीं है, क्योकि नेत्र जिसका साधन है एेसे अन्य 
ज्ञाताको प्रदीप आदिक प्रकाश देखनेमे आता है, इससे विज्ञानमे भी अवमास्यत्व समान होनेसे अन्य 
अवगन्ताके होनेपर प्रदोपके समान उसका प्रकाश दै, एसा अवगत होता है । पू०-अवगन्ता साक्षोको स्वयं 
सिदधताका स्म्थन करते हुए तुमने ` विज्ञान स्वयं प्रकारित होता है" इस प्रकार मेरे पक्षका ही अन्य 
शब्द विशेषमे आश्रयण किया है, सि ०-रेसां यदि कटो तो यह युक्त नहीं है, क्योकि विज्ञानम उत्पत्ति, नाच 
मौर अनेकत्व आदि विशेष स्वीकार किये जाते है, अतः प्रदीपक समान विज्ञान मी अन्यसे अवगम्य 
है, प्ता हमने सिद्ध किया है ॥ २८ ॥ 

स्वप्न आदि ज्ञानोके समान जाग्रत्‌ विषयक स्तम्भ भादि ज्ञानं मी बाह्य अथे विनादहीदहोने 
चाहिए, क्योकि दोनों ज्ञानोमें ज्ञानत्व समान दहै, एेसा बाह्य अर्थका प्रतिषेध करनेवालेने जो कहा है, 
उसका परिहार करना चाहिए ।. इस विषयमे कहते है-जाग्रत्‌ ज्ञान स्वप्न आदि ज्ञानके समान नहीं हो 
सकते, किससे ? इससे कि दोनोमे वेधम्यं है । स्वप्न ओर जाग्रत्‌ अवस्थके ज्ञानोमिं वंधम्यं है । पुनः वहू 
वधम्यं क्या है ? हुम कहते हैँ--बाध ओर अबाध है, क्योकि स्वप्न अवश्यामे उपक्न्ध वस्तु जाग्रत्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® यद्यपि सिद्धान्ती भी विज्ञान ( आत्मा ) से अतिरिक्त किसी बाह्य पदाथंकी पृथक्‌ सत्ता नहीं 
मनते, तो मी प्रत्यगमिन्न ब्रह्य साक्षात्कारके पूवं व्यवहार द्याम उसकी व्यावहारिक सत्ता मानते ह। 
इस प्रकार दोनों पक्षोमे अन्तर है । स्वप्न ओर जाग्रत प्रत्ययोमे यही वंधम्यं दहै कि स्वप्न प्रत्यय बाधित 
होतादहै भौर जाग्रत्‌ प्रह्यय बाधित नहींहोता। एेसा तो तुमकोभी स्वीकार करना होगा, अन्यथा 
स्वप्न प्रत्ययमे मिथ्यादव निद्वय नहीं होगा । यदि जाग्रत्‌ प्रत्यय मी स्वप्न प्रत्ययके समान दहो तो व्ह 


४५२ ्रह्मसुञ्ञ-शाङ्करभाष्य  अ०२ पा०रे 


बुद्धस्य मिथ्या मयोपलन्धो महाजनसमागम इति, न हयस्ति मम मंहाजनसमागमो निद्रा 
ग्छानं तुमे मनो वमूब तेनैषा आान्तिखद्वभूवेति । एवे मायादिष्वपि भवति यथायथं 
बाधः । नैवं जागरितोपर्ब्धं वस्तु स्तम्भादिकं कस्यांचिदप्यवस्थायां बाध्यते। # अपि च 
स्मतिरेषा यर्स्वप्नदरांनम्‌,उपरन्धिस्तु जागरितद रंनम्‌. स्प्रव्युपरुष्ध्योश्च प्रव्यश्चमन्तरं 
स्वयमयुभूयते-ऽथेविष्रयोगखंप्रयोगात्यकमिष्टं पुत्रं स्मरामि, नोपटमे, उपलब्धुमिच्छा- 
मीति । तत्रैवं सति न शक्यते वक्तु मिथ्या जागरितोपलग्विरूपरुन्घित्वार्स्वप्नोपरन्धि- 
वदिव्युभयोरन्तरं स्वयमनुभवता। नच स्वानुभवापलपः प्राज्ञमानिभियुक्तः कतम्‌ । अपि 
चानुमववियोधप्रसङ्गाज्जञागरितप्रत्ययानां स्वतो निरालम्बनतां वक्तमशर्छुवता स्वप्न- 
प्रत्ययसाचर्म्यादक्तुमिष्यते। म च यो यस्य स्वतो धर्मो न संभवति सो ऽन्यस्य साचम्या- 
त्तस्य संभविष्यति । न ह्यभ्निरुष्णोऽ जुभयमान उदकसाधर्म्याच्छीतो भविष्यति । दितं 
तु वैघम्यं स्वप्नजागरितयोः ॥ २९ ॥ 
न भागोऽनपरन्धेः ॥२३०॥ 
पदच्छेद-- न, मावः, अनुपरब्धेः । 
सू्रथं--{ अनुपरन्धेः } तुम्हारे मतमे बाह्य अथको उपरन्धि न होनेसे ( न मावः ) तद्‌- 
जन्यं वासना मो नहीं हो सकती । 
यद॑प्युक्तम्‌-विनाप्यथेन ज्ञानवेचिभ्यं वासनावेचि्यादेवावकस्पत इति, तत्प्रति 
पुरुषको बाधित होती है कि मुके जो महाजन समागम उपलब्ध हुभा था वह मिथ्या है, मूसे महाजन 
समागम हआ नहीं मेरा मन निद्रा ग्लानि युक्त हुआ जिससे यहं भ्रान्ति उत्पन्न हुई । इम प्रकार माया 
आदिमे मी यथा योग बाध होता है । परन्तु जाग्रतुमे उपलभ्ध स्तम्म आदि वस्तु किसी भी अवस्थमिं 
हस प्रकार बाधित नहीं होती । ओर भी-जो स्वप्नं ज्ञान है वह्‌ स्मृति दै ओर जागरित दशन उपकन्धि 
( अनुमव ) दै, जसे इष्ट पृत्रक। स्मरण करता हैँ उपकलनज्ध नहीं करता, उपर्न्ध करना चाहता है, 
इस प्रकार स्मृति ओर उपकन्धिमे अथं विप्रयोग ओर सं्रयोगात्मक प्रव्यक्षल्पसे भेद स्वयं अनुभव 
होता है । एसा ( वेधम्य॑सिद्ध ) होनेपर दोनोका अन्तर स्वयं अनु मव करनेवाछा तुमसे यह्‌ नहीं कहा 
जा सकता कि "जागरित उपलन्धि मिथ्या है, उपलन्धि होनेसे स्वप्न उपरन्धिके समान" । 
बद्धिमानोंसे अपने अनु मवका अपाप करना युक्त नहीं है । अनृमवके साथ विरोध प्रसंगे मयसे 
जाग्रत्‌ प्रत्यथोको स्वयं निराछम्बनता कह्नेमे असमथं होकर स्वप्न प्रत्ययके साधम्य॑से उसका धमं 
नहीं हो सकेगा । अग्नि उष्ण अनुभूयमान होनेपर जलके साधम्यसे शीतर नहीं हो जायगी । स्वप्न 
भौर जाग्रत्‌ प्रत्ययोंका वधम्यं तो दिखलाया गथा है ॥ २९॥ 
बाह्य अथंके विना मी ज्ञान वंचित्थ वासनाके वंचित्यसेहीहो सकवादहै, एेसा जो कहां शया 
है, उसका प्रत्याख्यान ( परिहार ) करना चाहिए । इस विषयपर कहा जाता है-बासनाओंका 
सत्यानन्दी-दीपिका 
स्वप्न प्रत्ययकां बधक नहीं होगा, इसलिए बाध. मौर अबाधरूप वंधम्यंसे स्वप्न प्रत्ययके समान जाग्रत्‌ 
प्रत्यय बाह्य अथंके विना नहीं हो सकता । 
 #यदि दोनों प्रत्यय बाह्य अथंके विनार्हैँतो "यहु स्वप्नदहै यह जाग्रत्‌ इस भेदका हतु 
कोन है ? इसे तुम्हारे मतमें . बाध्य बाधक आदि सब व्यवहार रुक्षहो जयेगे। जंसे अग्नि जके 
द्रव्यत्व साधम्यंसे शीवर नहीं होती, वसे प्रत्ययत्वके साधभ्य॑से जामग्रत्‌-प्रस्यय स्वप्नं ` प्रत्ययके समान 
निराम्बन नहीं हो सकते ॥ २९ ॥ 


अधथि० ५ सुर ३१ | भाषानुवादं-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ९५२ 


वक्तव्यम्‌ । अत्रोच्यते-न भावो वासनानामुपपद्यते त्वत्पष्षेऽनुपलन्धेर्वाद्यानामर्थानम्‌ 
अर्थोपरुन्धिनिमित्ता हि प्रयथं नानारूपा वासना भवन्ति । अनुपरभ्यमानेषु त्वथघु 

निमित्ता विचित्रा वासना भवेयुः ? अनादित्वेऽप्यन्धपरस्परान्यायेनाप्रतिष्ठेवानवस्था 
व्यवहारटोपिनी स्यान्नामिप्रायसिद्धिः । यावप्यन्वयन्यतिरेकावर्थापलापिनेप्पन्यस्तौ 
वासनानिमित्तमेवेदं ज्ञानजातं नाथंनिमित्तमिति, तावप्येवं सति पल्युक्तो द्रष्टव्यो । 
विनार्थोपटब्ध्या वासनानुपपत्तेः। अपि च विनापि वासनाभिरर्थोपरुन्ध्युपगमादिना 
त्वथोपरन्ध्या वाखनोत्पच्यनभ्युपगमादथंसद्धावमेवान्वयन्यतिरेकाचपि प्रतिष्ठापयतः। 
अपि च वासना नाम संस्कारवि्लेषाः । संस्काराश्च नाश्रयमन्तरेणावकल्पन्ते; पवं लोके 
दष्टव्वात्‌ । नच तव वासनध्रयः कश्चिदस्ति; प्रमाणतो ऽजुपलब्धेः ॥ २० ॥ 


क्षणिकखाच ॥२३१॥ 
पदच्छेद- क्षणिकत्वात्‌, च । ¦ 
सूज्(थं-ञालयविन्ञानको क्षणिकं माननेसे वहं मी वासनाका आश्रय नहीं हो सकता । 

# यदप्य. .यविज्ञानं नाम वासनाश्रयत्वेन परिकल्पितम्‌, तदपि क्षणिकत्वाभ्युपगमा- 
दुनवस्थितस्वरूपं सत्पवृत्तिविज्ञानवन्न वासनानामाधिकरणं भवित॒मदहति। नहि कालजय- 
संबन्धिन्येकसिमिन्नन्वयिन्यसति कूटस्थे वा सर्वाथंदरिनि देशकालनिमित्तापेश्चवासना- 
घीनस्पृतिध्रतिसं चानादिष्यवहारः संभवति स्थिरस्वरूपत्वे त्वार्य विज्ञानस्य सिद्धान्त- 

हनिः। अपि च विज्ञानवादेऽपिक्षणिकः्वाभ्युपगमस्य समानत्वायानि बाद्याथवादे क्षणि- 


अस्तित्वं उपपन्न नहीं होता, क्योकि तुम्हारे मतम बाह्य अर्थोक्री उपन्धि नहीं है । अथंकी उपलग्धिसे 
ही प्रत्येक अथेमे अनेक प्रकारकी वासनाएं उत्पन्न होती हैँ । . भथोकि ` अनुपलभ्यमान होनेपर विचित्र 
वासन।ए किस निमित्तसे होगी । वासनाओंको अनादि माननेपर मी अन्धपरम्परा न्यायसे व्यवहार 
लोपिनी अप्रतिष्ठारूप अनवस्था ही होगी इससे अभमिगप्रायकी सिद्धि नहीं होगी । वासना निमित्तक ही 
यह ज्ञान समूह्‌ दै अथं निमित्तक नहीं है, इस प्रकार बाह्य अंका निषेध करनेवालेने जो बन्वय- 
व्यतिरेकका उपन्यास किया है, एसा होनेषर ( अथं निमित्तक वासनो.होनेपर ) वे दोनों मी निराकृत 
हुए समक्षने चाहिए, कारण किं अथको उपरबन्धिके विना वासना नहीं हो सक्ती । किञ्च वासनाओंके 
विना मी अथकौ उपलब्धि स्वीकार है ओर अथक उपरन्धिके विना वासना स्वीकार नहीं की जाती 
इससे यह अन्वय-व्यतिरेक भी अथका सद्भाव ही प्रतिष्ठापित करते हैँ । अन्य भी-वासनाएं संस्कार 
विशेष हँ ओर संस्कार आश्चयके विना नहीं हो सकते, क्योकि व्यवहारमें एेसा देखा गया दै । तुम्हारे 
मतमे वासनाका कोई आध्रय नहीं है, क्योकि उसकी प्रमाणसे उपल्न्धि नहीं है ॥ ३० ॥ 

जो आलयविज्ञानकौ भमी वासनाओके आश्चयरूपसे कल्पनाकी गयी है, वह मी क्षणिकक्वफे 
स्वीकारसे अनवस्थित स्वरूप होता हुआ प्रव्तिविज्ञानके समान वासनाओंका आश्रय नहीं हो सकता 
है । तीनों काक्से सम्बन्ध रखनेवाला एक अन्वयो कूटस्थ अथवा सर्वाथदर्कि न होनेपर देश, काल 
भौर निमिच्तको अपेक्षासे वासनाके अधीन स्मृति ओर प्रत्यभिज्ञा आदि व्यवहार नहीं हो सकता । 
[ किसी पुस्तकमे (“वासनाधानस्रति' एसा पाठ मी है । वासनाभोका आधान-स्थापन ओर उसके 
अधीन स्मृति | यदि आलयविज्ञान स्थिर स्वरूपो तो क्षणिकत्वं॒सिद्धान्तकी हानि होगी । ओर 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® बौद्ध विषयक कुछ विवेचन इसप्रकार दै-नुद्धके उपदेश मागधी भाषामे मौखिक ही 

होते थे । उनकी रक्नाथं बुद्धके निर्वाणकालमे उनके शिष्यं आनन्द दिके सहयोगसे सुत्तपिटक 





॥ 


४७५७ प्रह्मसूज्र-शाङ्गरभाष्य [ अ०र पाण्डे 


कत्वनिबन्धनानि दृषणान्युद्धावितानि “उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात्‌' ( ब्र° सू० २।२।२० ) 
इत्येवमादीनि, तानीहःप्यनुसंधातव्यानि । एवमेतौ द्वावपि वेनारिकपक्मौ निरारूतौ- 
बह्याथंवादिपक्षो विज्ञानवादिपक्चश्च 1 दान्यवादिपश्चस्तु सवंप्रमाणविप्रतिषिद्ध इति तन्नि- 
राकरणाय नादरः क्रियते, न्ययं सर्वप्रमाणप्रसिद्धो लोकव्यवहारो ऽन्यत्तस्वमनधिगम्य 
शक्यतेऽपहोत॒मपवादाभाव उत्सगंप्रसिद्धेः ॥ ३१ ॥ 
सवेथानुपपत्तेश्च ॥३२॥ 

पदच्छेद - सवंथा, अनुपपत्तेः, च । 

सूज्ञाथं-( सवधा ) बौद्ध द्ंन सब प्रकारसे ( अनुपपत्तेः ) असंगत होने ( च ) मी 
मुमुक्षुओोसे आदरणीय नहीं है । 

# किं बहुना, सखवप्रकारेण यथायथाऽयं बेनाशिकसमय उपपत्तिमच्वाय परीक्ष्यते, 

तथा तथा सिकताकरूपवद्विदीयंत पव, न कांचिदप्यत्रोपर्पात्त पयामः अतश्चाुपपन्नो 

विज्ञानवादमे सी क्षणिकत्व सिद्धान्त समान होनेसे बाह्य अथंवादमे क्षणिकत्वके अधीन “उत्तरोत्पादे च 
पूवनि रोधात्‌" इत्यादि जो दूषण उद्धावित किये गये हैँ उनका यहाँ मी अनुसंधान करना चाहिए । 
सप्रकार बाह्याथवादि पक्ष ओर विज्ञानवादि पक्ष चै दोनों वंनाधिक पक्ष मी निराकृत किये गये। 
रन्यवादि पक्ष तो सवेप्रमाण विरुद है, इससे उसके निराकरणमे आदर नहीं किया जाता दै । सवं प्रमाण 


सिद्ध इस लोकव्यहारका कोई भिन्न तत्त्व स्वीकार किए विना निषेध नहीं किया जा सकता, क्योकि 
अपवादके अमावमे उत्सगं प्रसिद्धटै। ३१॥ 


बहुत कह्नेते क्या प्रयोजन, सव प्रकारे ज्यो-ज्यों इस वेनारिक सिद्धान्तकी उपपत्ति-युक्त 

केरनेके लिए परीक्षाकी जाती है त्यों त्यों सिकताकूपके समानं विदीणं ही होतादहै। इसमे हम कोई 
सत्यानन्दी-दीपिका 

( बुद्धके उपदेद्य ) विनयपिटक ( आचार सम्बन्धी ग्रंथ ) ओर अ्भिधम्मपिटक ( दाशंनिक विषयों 

का विवेचनात्मक ग्रन्थ }) का संद्धुलन किया गया । किच्च वमाषिक-बाह्याथं प्रत्यक्ष वाद, सौत्रान्तिकं 


बाह्यार्थानुमेयवाद,.योगाचार-विज्ञानवाद ओर माध्यमिक-गून्यवाद, इनं समी मतोके सिद्धान्तोका वणन 
बडी सुन्दर रोतिसे इस दलोकमे किया गयां है- 


(मुख्योमाध्यमिको विवतंमखिरू श्ून्यस्यमेने जगत्‌, योगाचारमते तु सन्ति मतयस्तासाविवतोंऽखिलः । 
अर्थोऽस्ति क्षणिकस्व्वसावनुमितो बुद्धय ति सौत्रान्तिकः, प्रत्यक्षं क्षणमङ्करं च सकर वमाषिको माषते"॥ 
८ मुख्य माध्यभिकं यह अखिल जगत्‌ शुन्यका विवतं मानते ह । योगचार मतमे विज्ञानं अनेक है, 
उनका ही यह्‌ सम्पूणं जगत्‌ विवतं है, गह बाह्यायं क्षणिक है ओर वह बुद्धि ज्ञानसे भनुभित है, यहु 
सौत्रान्तिकका मत है । व॑माषिक कहते है कि सब एत्यक्ष है गौर क्षणिक ह ) इनके दो संप्रदाय है- 
हीनयान-स्थविरवाद-प्राचीनपरम्परा-असंशोधनवादी अर महायान-महासंधिक-संशोधनवादी । इन चार 
सम्प्रदायोमें वं माषिकका सम्बन्ध हीनयानसे है । सौत्रान्तिकका भी. हीनयानकी ओर भुकावदहै, गौर 
रेषका सम्बन्ध महायाने है। निर्वाणके विषयमे भी इनका मतभेद है--वभाषिकं तथा प्राचीन- 
मतम संसार सत्य, निर्वाण सत्य है । माघ्यमिक मतमें संसार असत्य, निर्वाण असत्य दै । सौत्रान्तिक 
मतमे संसार सत्य, निर्वाण असत्य है । योगाचार मतम संसार असत्य, निर्वाणं संत्य है । किन्च 
 “अमिधमं विमाषा्ास्व्र' इस माषाके आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम वंमाषिकं पडा 
दै । बुद्धके सूत्रान्तकै आधारपर प्रतिष्ठित होनेसे इस संप्रदायका नाम सौत्रान्तिकिपडादहै। १॥ 

* यहां वेदको प्रमाणरूपसे न माननेवारी प्रजा समक्षनी चाहिए । इसप्रकार सुगतका 
सिद्धन्ति लोक भौर वेदके विरुद्ध होनेके कारण भ्रान्तिमुलक है । इसकिए उसका वेदन्ति सिद्धान्तसे 
कोई विरोध नहीं है ।॥ ३२ ॥ 


अधि० ६ सू० ३३ | भाषानुवाद-सययानन्दी-दीपिकासदित ४७१५५ 


वैनारिकतन्जन्यवहारः । अचि च वाहयार्थंविज्ञनदाल्यवादच्रयमितरेतर विरुद्धमुपदिशाता 

ख॒गतेन स्प्रीकृतम।स्मनो ऽसंबद्धप्रलापित्वम्‌, प्रद्वेषो वा प्रजासु विरुद्धाथप्र तपच्या विमुदये- 

युरिमाः प्रजा इति । सवंथाप्यनाद्रणीयो ऽयं सुगतसमयः ्रेयस्कामेरित्यभिप्रायः ॥ ३२॥ 
( £ एकस्मिन्न संभवाधिकरणम्‌ । सू० २२-२६ ) 


नैकस्मिन्संमवात्‌ ॥२३॥ 

पदच्छेद न, एकस्मिन्‌, असंमवात्‌ । 

सूच्रा्थ-( एकस्मिन्‌ ) एक परमा्थंहूप वस्तुमे ( असं मवात्‌ ) विरुद्ध धर्मोका संमवन 
होनेसे ( न ) वस्तुमे अनेकरूपता नहीं दै । 

# निरस्तः सुगतसमयः, विवसनसमय इदानीं निरस्यते। तत्त चेषां पदार्थाः संमता 
जीवाजीवास्रवसंवर निर्जर बन्धमोश्चा नाम । संक्षेपतस्तु द्वावेव पदार्थों जीवाजीवास्यो । 
यथायोगं तयोरे वेतरान्तर्भावादिति मन्यन्ते। तयोरिममपरं प्रपञ्चमाचक्चते-पञ्चासितकाया 

नाम-जीवास्तिकायः पुद्‌गलास्तिकायो धर्मस्तिकायोऽघर्मास्तिकाय आकाशास्तिकाय- 


भी उपपत्ति नहीं देख“ हैँ । अतः वनाशिक तन्त्र व्यवहार अनुपपन्नदै। बाह्याथवाद, विज्ञानवाद 
भौर शन्यवाद परस्पर विरुद्ध इन तीन वार्दोका उपदेश करते हृए सुगत ( बुद्ध ) ने अपना असंम्बद्ध 
प्रकापित्वं स्पष्ट किया है, अथवा विरुद्ध अथं प्रतिपत्तिसे य ॒प्रजाएं मोहको प्राप्ठ हों इसप्रकार प्रजाके 
प्रति अतिविदरेष किया है । इसलिए श्रेयः अभिलाषी पुरुषोसे सब प्रकारसे यह सुगत सिद्धान्त अना- 
दरणीय है, एसा अमिप्राय है ॥ ३२॥ 

सुगत मतका निराकरण किया शया, अव जेनमतका निराकरणं किया जाता है । इनको जीव, 
अजीव, आल्लव, संवर, निजंर, बंध ओर मोक्ष इसप्रकार सात पदाथं अमीमत ह । सक्षेपसे तो जीव 
मौर अजीव नामकेदो ही पदाथं है, क्योकि अन्योका उन दोनोमं यथायोग अन्तर्म है, एेसा वे 
मानते दै । जीवास्तिकाय, पृद्गलास्तिकाय, धर्मास्विकाय, अधर्मास्तिकाय ओौर माकाशास्तिकाय ये पाच 
शस्तिकाय उन दोनोका यह्‌ दुसरा विस्तार कहते हँ । उन सबके स्वशास्त्रोमे परिकल्पित बहुत प्रकारके 
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# सुगत मतका परिहारकर प्रसंगसे बुद्धिस्थ दिगम्बर जेन मतका निराकरण करनेके लिए 
प्रथम उस मतका उपन्यासः करते है--जीवास्तिकाय तीन प्रकारका है--बद्ध, मुक्त ओर नित्यसिद्ध । 
अस्ति कायते इति अस्तिकायः" “जो अस्तिशब्दसे कहा जाय वह अस्तिकाय है" यह जन गरन्थोमें पारि- 
माषिक शब्द पदाथंवाची है । पद्गकास्तिकाय छः ईै--पृथिवी आदि चार भूत, स्थावर ( वृक्ष 
भादि ) गौर जङ्गम-मनुष्य आदि । धूयन्ते गरन्तीति पुद्गलाः" पूणं हो भौर गक जायं वे पुद्गल ह 
यह्‌ रक्षण पृथिवी जादि छः ओर परमाणु समुदायमे घटता है, अतः वे पुद्गल कहे जाते हैँ । सम्यक्‌ 
्रवृत्तिसे अनुमेय धमं है । ऊष्वंगमनीर जीवकी देहम स्थितका हेतु अधमं है । मावरणका अभाव 
घाकाश्च है, वह रोकाकाच्च गौर आलोकाकाश इस भेदसे दो प्रकारका है । ऊध्वं ऊध्वं लोकोके अन्तर 
विमान माका रोकाकाञ्च भौर उससे मी ऊष्वं मोक्षस्थान आलोकाकाय है, वह॒ केवल मुक्त 
परुषोका आश्रय स्थान है । मिथ्या प्रवृत्ति आस्रव है मौर सम्यक्‌ प्रवृत्ति संवर ओर निजंर है । विषयो- 
के अभिमुख इन्द्र्योकी प्रवृत्ति आसव है । दुसरे लोक कर्मोको आखव कहते है, क्योकि वे कर्तकिो 
व्या्तकर फर देनेके चिए उसके पीछे रहते है, यह मिथ्याप्रवृत्ति अनथका हेतु है । मं, दम आदिं 
प्रवृत्ति संवर है, यह इन्दिपोकी विषयोमे प्रवृत्तिको रोकनेसे संवर कहा जाता है । अनादि कालके पुण्य 
पापरूपी कषा्योका जो नाशक वहु निजंर है, जसे तप्तशिखा आरोहण, केशोका लुन इत्यादि 
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ख्चेति। सवेषामप्येषामवान्तरप्रमेदान्वहविघान्स्वसमयपरि कटरिपतान्वणयन्ति। ¢ सवं 
चेमं सप्तभङ्गीनयं नाम न्यायमवतारयन्ति-स्यादसि्ति, स्यान्नारित, स्यादस्ति च नास्तिच, 
स्यादवक्तव्यः, स्यादस्ति चावक्तव्यश्च, स्यान्नास्ति चावक्तव्यश्च, स्यादस्ति च नास्ति चावक्त- 
व्यरचेति । फएवमेवेकः्वनित्यत्वादिष्वपीमं सत्तभङ्गीनयं योज्य न्ति । € अत्राचक्ष्मर-नायम- 
भ्युपगमो युक्त इति । कुतः ? एकस्मिन्नसं भवात्‌ । न ह्येकस्मिन्धमिणि युगपत्सदसच्वादि- 
चिरुद्धधर्मसमावेशः संभवति, शीतोष्णवत्‌ । य एते सक्षपदार्थां निर्धारिता एतावन्त एवं- 


अवान्तर प्रमेदोका वर्णन करते है । ओर सवंत्र इस सषभंगी नयनामक्र न्यायका अवतरण करते है-- 
€स्यादस्तिः ( कथचित्‌ है ) स्याच्चस्ति' ( कथंचित्‌ नहीं है ) "कथंचित्‌ है ओर कथंचित्‌ नहीं मीदहै' 
ककथचित्‌ अवक्तव्य है' कथंचित्‌ है ओर कथंचित्‌ अवक्तव्य मी है "कथंचित्‌ नहीं है ओर कथंचित्‌ 
अवक्तव्य मौ है कथंचित्‌ है कथचित्‌ नहीं है ओर कथंचित्‌ अवक्तव्य मी है" । इसीप्रकार एकत्व ओर 
नित्यत्व आदिमे भी इस सप्तमङ्ध सिद्धान्तकी योजना करते हैँ । सिद्धान्ती-इस विषयमे हम कहते दै 
यह्‌ जेन सिद्धान्त युक्त नदीं है, क्योकि एकमे संमव नहींहै। एक धर्म्मि एकही समय सत्त ओर 
असत्त्व आदि विरुद धर्मोका सीतोष्णके समान समावेश संमवनहींदहै, जोय सात पदाथं इतने ओर 

सत्यानन्वी-दीपिका 

देहक् 1 तत्त्वज्ञानसे मोक्ष नहीं होता, यह्‌ विपरीतमावना ज्ञानावरणीय है! आहत दशंनके अम्याससे 
मोक्ष नहीं होता यह्‌ मावना दशंनावरणीय है । बहुत ती्थ॑करोसे परस्पर विरुद्ध प्रदश्चित मागोमिं 
निर्चयामावं मोहनीय है । मोक्षमागकी प्रवृत्तिमे विघ्नकारक अन्तराय है.। ये ज्ञानावरणीय आदि 
चार कल्याणके घातक . होनेसे घाति-असाधु कमं कहे जति ह । मृक्षे यहु तत्त्व ज्ञातव्य है, एेसा अमि- 
मान वेदनीयदै, मै इस नामकाहू, एेसा अभिमान नामिक दै, मैं पूज्य देशिक अहृतके दिष्य वशे 
प्रविष्ट ह, यह अभिमान गोत्रिक है ओौर शरीर स्थितिके किए कमं आयुष्क है । तत्तवज्ञानके अनुकूल 
होनेसे ये वेदनीय आदि चारों कमं तत्त्वावेदक पुण्यवत्‌ शरीरके साथ सम्बन्धी होनेसे अघातीकमं-साधु 
केम कहे जाते है । इसप्रकार ये आर प्रकारके कमं जन्मके हेतु होनेसे आखव आदि द्वारा पुरुषको 
बधते है, अतः बन्धूप है । समस्त क्टेश कमं पाशका नाश्चकर ज्ञानद्रारा सबके ऊपर मालोका- 
कारामे सतत सुखपूवक स्थित्तिका नाभ मोक्ष है अथवा ऊष्वंयमनसील जीव धर्माधमंसे मुक्त होकर 


सतत ऊध्वको गमन करता है यही उसका मोक्ष है । इसप्रकार जीव ओर अजीवका संक्षेप ओर 
विस्तारे उपन्यास किया गया । | 


® सात अस्तित्व आदि भद्धो-प्रका रोका समहार सप्त मद्धी है उसका नय-न्याय । यदि घट 
भादि सर्वात्मना सदय .एक हयं, तो प्राप्यरूपसे भी वे है, इसकिए. उनकौ प्राप्तिके लिए कोई यत्न नहीं 
करेगा, अतः घटत्वादिरूपसे केथंचित्‌ है मौर प्राप्यत्व आदिरूपसे कथचित्‌ नहीं है । इस प्रकार वे 
वस्तुमातरमे अरनेकन्तवाद स्वीकार करते हैँ "स्यात्‌" यह तिडन्त - सहश्च अव्यय है, इसका अथं कथंचित्‌ 
है । अर्थात्‌ “स्यादस्ति' ( कथंचित्‌ है ) "वस्तु है" एेसी इच्छा होनेपर 'स्यादस्ति' यह प्रथममंग-प्रकार, 
"नहीं है" एेसी इच्छा होनेपर ‹स्यादवक्तव्यः' यहु द्वितीय भङ्ग, क्रमसे दोनो इच्छाए' होनेपर 'स्यादस्ति 
च नास्ति च' यह तृतीय मङ्ख, युगपद्‌ दोनों इच्छाए होनेपर अस्ति ओर नास्ति इसप्रकार दो 
शान्दोको एक कालमे नहीं कह जा सकनेके कारण स्यादवक्तव्यः” यह्‌ चतुथं मङ्ख, आद्य गौर चतुथं 
मङ्गकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति च अवक्तव्यश्च' यह पाचर्वां मङ्ख, द्वितीय भौर चतुथं मङ्धकी इच्छा- 
होनेपर “स्यान्नस्ति चावक्तव्यश्च" यह्‌ छठवां भङ्ग, तृतीय मौर चतुथं मङ्खकी इच्छा होनेपर “स्यादस्ति 
च नास्ति च अवक्तव्यश्च' यह सात्वां मद प्रवृत्त होता है । इसप्रकार “स्यादेकः (स्यादनेकः' “स्यादे- 
कोऽनेकश्च" इसप्रकार “स्यात्‌ नित्यः' इस तरहु इनमे भी सात मङ्ख समक्चने चाहिए । इसप्रकार वस्तु 
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रूपादचेति ते तथैव वा स्युर्नैव वा तथा स्यः । इतरथा हि तथा वा स्युस्त! वेत्यनिर्ध- 
रितरूपं ज्ञानं सेदायज्ञानकदप्रमाणमेव स्यात्‌ । सन्वनेक्ाःमकं वस्त्विति निर्ध्परितरूपमेव 
ज्ञानमुत्पचनानं संशयज्ञानवन्नाप्रमाणं मवितुमहति । नेति बूम-निरङ्कशं हने कान्तत्वं 
सर्ववस्तुषु ध्रतिजानानसय नि्धारणस्यापि वस्तुत्वविरोषार्स्यादस्ति स्यान्नास्तील्यादिवि- 
क्पोदन्निपातान्निर्यारणात्मकतैव स्यात्‌। एवं ज्िर्बीरयितु्निधीरम पटस्य च स्यात्पक्षे- 
एस्तिता स्याच्च पक्षे सास्तिवेवि । एवं सति कथं यमाणभूतः संस्तीथंकरः प्रमाणप्रमेयप्र- 
मातृपथिहिष्वनिच्छरितःसुपदेष्टुं शक्युयात्‌ १ कथं चा तदभिप्रायानुसखारिणस्तदुपदिष्टेऽ- 
धं ऽनिर्णारितरूवे प्रवतेरन्‌ ? फेकान्तिकफरल्वनिचीरणे हि सति तत्साघनानुष्ानाय स्वो 
लोक्तोऽनाङ्कलः प्रवतंते, नान्यथा । अतश्चानिर्घारिताथ व्राखं प्रणयन्परत्तोन्म त्तवदनुपादरेय- 
वचनः स्यात्‌। तथः सञनामस्तिकायानां पञ्चतवसंख्यास्ति वा नास्ति वेति विकल्प्यमाना, 
स्यात्तावदेकस्मिन्पक्षे, पश्चान्तरे तु न स्यादित्यतो न्यून संख्यात्वमधिकसंख्यात्वं वा प्राप्नु- 
यात्‌ । न चेषां पदार्थानामवक्तम्यत्वं संभवति, अवक्तव्यादचेन्नोचयेरन्‌, उच्यन्ते चावक्तव्या- 
दस रूपवाङे निर्धारित ह, वे वसे ही प्रकारके हों अथवा वसे नहींही हों, अन्यथा उस प्रकारके हों 

अथवा उस प्रकारके न हों, एेसा अनिर्धारित ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाणदही होगा । परन्तु 
वस्तु अनेकात्मक है, इसमे निर्धारितरूपसे ही उत्पन्न हा ज्ञान संशयज्ञानके समान अप्रमाण नहीं 
हो सकता है । हम कहते हैँ कि एेसा नहीं, क्योकि सब वस्तुओमे निरङ्कुशा अनेकान्तत्वकी प्रतिज्ञा 
क रनेवारेके मतमे निर्धारणको मी वस्तुत्वके समान होने पर ^स्यादस्ति स्यान्नास्तिः ( कथंचित्‌ है ओर 
कथंचित्‌ नहीं है ) इस प्रकार विकल्पक प्राप्त होनेसे अनिर्धारणात्मकत्व ही होगा । इसप्रकार निर्धारण 


करनेवाठेकां गौर निर्धारणफलका पक्षमे अस्तित्व होगा ओर पक्षमे नास्तित्वं होगा । एता होनेपर 
प्रमाणमूत होता हुआ मी तीथंङ्कुर प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता मौर प्रमित्िके अनिर्धारित होनेपर उपदेश 


करनेमें कंसे समथं होगा । अथवा उसके अमिप्रायका अनुसरण करनेवाले शिष्य ` उसके उपदिष्ट 
अनिर्धारितरूप अथमें कंसे प्रवृत्त होगे । परन्तु अन्यमिचरित फलका निर्धारण होनेपर उसके साधना- 


नुष्ठानके किए सब लोग अनाकूल-निःसन्देह प्रवत्त होते है, अन्यथा नहीं । इसलिए अनिर्धारित अथं- 

वाङे श्ास्त्रका प्रणयन करता हृभा मत्त भौर उन्मत्तमे समान  अनुपादेयवचन होगा! इसी प्रकार 

पाच अस्तिकायोकी विकसित का हुई पचत्व संख्या है अथवा नहौ है । एक पक्षमे ^स्यात्‌' °ेसा होगा" 
| सखत्यानन्दी-दीपिका 

अनेकरूप होनेसे उसमें प्राप्ति मौर त्याग आदि व्यवहार होते हैँ । टेकान्तिक-एकरूपमें सवं सवदा 

सवत्र ही है । उनम प्राप्ति गौर परिहार व्यवहार ट्च हौ जायगा । इसकिए सबके अनेकान्त ॒होनेसे 

एकरूप ब्रह्यका बाध है । 

र यह अनेकान्तवाद ठीक नहीं है, क्योकि जो वस्तु सत्य है, वह्‌ सवथा सवंदा स्व॑तर सवंरूपसे 
है ही जपे ब्रह्मात्मा । शङ्का--एेसो परिस्थितिमें तो उसको प्रािके लिए यत्ने नहीं होगा ? क्योकि वह्‌ 
नित्य प्राक्त दै । समाधान--यह अप्रप्त है, एेसौ अप्रािको ध्रान्तिसे उसकी प्राछ्िके किए यत्त हो 
सकता है । उसी प्रकार जो नहीं है वह नहींही दहै, जैमे नरविषाण आदि । जो कदाचित्‌ क्वचित्‌ 
कथंचित्‌ उप्र्न्ध होता है यह सत्‌, भसत्‌ से विलक्षग अनिवचंनीय-प्रपञ्च है, इसलिए एकान्तवाद 
ही ठीक दै अनेकान्तवाद नहीं । कारण किएक ही वस्तुमे एक ही समय परस्पर विरू सत्व भौर 
भसत्व आदि धमं नहीं रह सकते, क्योकि वस्तुमे विकल्प नहीं हो सकता । भतः स्थाणुर्वा पुरुषो वा” 
इस संरायात्मक ज्ञानके समान सप्तत्व, पञ्चत्व निर्धारिव फलमे, प्रमातामे, करणमें, प्रमाणम ओर प्रमेय 


गत सप्तत्व ओर पञ्चत्वम सत्त्व ओर असत्त्व विषयक संशय होनेसे वे अप्रामाणिक है । इसकिए 
व्यवहारफे अनुसार प्रपञ्च एकरूप है । 


४५८ ब्रह्म सू्र-दाङ्करभाष्य [ अण्र्पाण्रे 


९चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । उच्यमानाश्च तथेवावघायेन्ते नावधार्यन्त इति च । तथा तदवधार- 
णफरं सम्यग्दृ श्ंनमस्ति वा नास्ति वा, एवं तद्विपरीतमसम्यग्ददांनमप्यस्ति वा नारित 
वेति प्रखुषन्मत्तोन्मत्तपश्चस्येव स्यान्न प्रत्यायितव्यपश्षस्य । स्वर्गापवर्गयोश्च प्ये भावः 
पक्षे चाभावस्तथा पके नित्यता पक्चे चानित्यतेत्यनवचघारणायां प्रचुच्यनुपपत्तिः । # अना- 
दिसिद्धजीवश्रभरतीनां च स्वराल्रावधुतस्वभावानामयथावधघ्रुतस्वभावत्वप्रसङ्गः। पवं 
जीवादिषु पदाथष्वेकस्मिन्धर्मिंणि सच्वासस्वयो्विरुदयोधंमंयोर संभवात्सस्वे चेकस्मि- 
न्धमंऽसच्वस्य घर्मान्तर स्यासंभवादसच्वे चेवं सच्वस्यासंभवादसंगतमिदमादहतं मतम्‌। 
एतेनेकानेकनित्यानित्यव्यतिरिक्ताव्यतिरिक्तायनेकान्ताभ्युपगमा निर्रता मन्तव्याः 
यत्तु पुदगलसंक्ञकेभ्यो ऽणुभ्यः संघाताः संभवन्तीति कस्पयन्ति तस्पूवंणेवाणुवादनिरा- 
करणेन निराकृतं भवतीत्यतो न परथक्तन्निराकरणाय प्रयत्यते ॥ २६ ॥ 


एव चात्माऽकात्लयम्‌ ॥ २४ ॥ 
पद्च्छेद-एवम्‌, च, घात्मा, अकात्स्यंम्‌ । 
सूत्नाथं--( एवञ्च ) ओौर इसी प्रकार जेनमतमे ( आत्मा ) आत्मामें ( अकाल्सन्यम्‌ ) परि- 
च्छिन्नत्व दोष मौ प्रसक्त होगा, इससे आत्मा घट आदिके समान अनित्य होगा । ` 
यथेकस्मिन्धर्मिणि विरुद्धधर्मासंभवो दोषः स्याद्वाद प्रसक्त एवमात्मनो ऽपि जीव- 
स्याकात्स्नर्यमपरो दोषः प्रसज्येत । कथम्‌ ? दारीरपरिमाणो हि जीव ईइत्याहंता मन्यन्ते। 


मौर दूसरे पक्षमे "न स्यात्‌" -एेसा न होगा" इससे न्यून संस्यात्वं अथवा अधिक संख्यात्व प्राप्त होगा । 
इन पदार्थोमिं अवक्तव्यत्व मी सम्मव नहो है, यदि अवक्तव्य हैँ तो नहीं कहे जायंगे, परन्तु कहे जाते 
हि मौर पुनः अवक्तव्य ह यह विषश्दधहै। भौर ये उच्यमान पदाथ उसी प्रकार अवधारित होते दँ 
अवधारित नहीं होते गौर उसी प्रकार उसका अवधारण फल सम्य्दशंन है अथवा नहीं है, एवं उससे 
विपरीतं भसम्यग्दशंन मी है अप्वा नहीं। इस प्रकार प्राप करता हुआ मत्तोन्मत्त पक्षका होगा 
निर्चयात्मक पक्षका न होगा । स्वगं मौर अपवगंका पक्षमे माव ओर पक्षमे अमाव होगा, उसी प्रकार 
किसी पक्षमे नित्यता मौर किप पक्षमे अनित्यता प्राप्त होगी इस प्रकार अवधारण न होनेपर उसमें 
परवृत्ति नहीं हो सकती । तथा अनादि सिद्ध जीव जादि जिनका स्वमाव अपने शास्तरमे निरदिवत किया 
है उनको उससे विपरीत स्वमाय होनेका प्रसद्ध होगा | एवं जीव आदि पदा्थोमिसे एक धर्ममिं विरद 
धमं सत्त्व ओर असत्त्वके असम्मव होनेसे सत्त्वरूप एक धमं मे अन्य असक्त धमका असमव होनेके कारण 
ओर इसकार असतत्वमे सतत्वका संभव न होनेसे यह आहंतमत असंगत दै । इस प्रकार सत्त्व ओर 
असत्त्वके निराकरणसे एक, अनेक, नित्य, अनित्य, मिन्न गौर अभिन्न आदि अनेकान्त स्वीकारोका निरा- 
करण हुआ समक्षना चाहिए । पुद्गल संज्ञक अणुगचे ( पृथिवी आदि ) संघात उत्पन्न होते है एेसी जो 
कल्पना करते है, उसका तो पूवं अणुवादके निराकरणसे निराकरण हौ जाताहै। अतएव उसके 
निराकरणके लिए पृथक्‌ युत्त नहीं किया जाता ॥ ३३ ॥ 
जसे स्याद्रादमे एकधर्मीमिं' विरुद्ध धर्मो ( सत्त्व भौर असत्त्व ) का असंमव दोष प्रसक्त दै, मौर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* अहन मुनि नादि सिद्ध नित्य मूक्त जीव है, अन्य जीव साधनोकि अनुष्ठानसे मृक्त होतेह 
मौर मोक्षके साधनोका अनुष्ठान न करनेवारे दुसरे जीव बद्ध कटे जाते हँ । इस प्रकार अपने 
दयास्त्रमे जिनका स्वभाव निरिचत किथा है । अब स्यादस्ति सस्याघ्नास्तिः इत्यादि कत्पनाके होनेसे 
उनका भी स्वमाव वसा नहीं रहा, इत्यादि दोष होगे ॥ ३३ ॥ 
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कारीरपरिमाणतायां च सत्यामकृत्स्नोऽसःक्रंगतः परिच्छन्न आत्मेव्यतो घटादिवदनित्यत्व- 
मात्मनः प्रसज्येत । हारीराणां चनवस्थितपरिमाणत्वान्मनुष्यजीवो मनुष्यश्रीरपरि- 
माणो भूत्वा पुनः केनचित्कमंविपाकेन हस्तिजन्म प्राप्नुदन्न कृत्स्नं हस्तिश्ारीर व्याप्युयात्‌, 
दुत्तिकाजन्म च प्राप्लुवन्न कःस्नः पुत्तिकाशरीरे संमीयेत । समान एष पकस्मिन्नपि 
जन्मनि कोमारयोवनस्थाविरेषु दोषः । % स्यादेतत्‌--अनन्तावयबो जीवस्तस्य त पवा- 
वयवा अल्पे शरीरे संकुचेयुरमहति च विकसेयुरिति । तेषां पुनरनन्तानां जीवावयवानां 
समानदेशत्वं प्रतिहन्यते वा न वेति वक्तव्यम्‌ । प्रतिघाते तावन्नानन्तावयवाः परिच्छिन्ने 
देशे संमीयेरन्‌ । अप्रतिघातेऽप्येकावयवदेश्त्वोपपरत्तेःसवंषामवयवानां प्रथिमानुप- 
पत्तेर्जीवस्याणुमाच्रत्वप्रसङ्गः स्यात्‌ । अपि च चारीरभाज्रपरिच्छिन्नानां जीवावयवानामा- 
नन्तयं नोप्प्ेश्चितुमपि राक्यम्‌ ॥ २७ ॥ 

अथ पयायेण बरृहच्छरीरप्रतिपत्तो केचिञ्जीघावयवा उपगच्छन्ति तनुहारीरप्रति- 
पत्तो च केचिद्पगच्छन्तीत्युच्येत, तत्रप्युच्यते-- 

न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः ॥ ३५॥ 

पदच्खेद-न, च, पर्यायात्‌, अपि, अविरोधः, विकारादिम्थः। 

सूज्ञाथं--( पर्थायादपि ) क्रमथः मवयवोके हटने ओर प्राप्त होनेपर मी (न अविरोधः ) 
शरोरपरिमाणत्वका अविरोध नहीं है, (विकारादिभ्पः) क्योकि सावयव हौनेसे अतमामे विकार आदि 
दोष प्रसक्त होगे ओर आत्मके अनित्य होनेपर बन्ध ओर मोक्ष व्यवस्था बाधित होगी । 

४ न च पयायेगाप्यवववोपमपगम(भ्यमेतदेदपरिमि (णत्वं जोवस्यावियोघेनोप- 


जौवात्माका मी परिकिन्नःव दुस्तरा दोष प्रसक्त होगा, केसे ? एदे कि जीव शरीर परिमाणवाङा है एेसा 
आहत खोग मानते हैँ । शरीर परिमाणत्व हौनैपर आत्मा अङृतस्न-असवंगत-परिच्छिन्न होगा, इसमे 
मात्माको घट अदिके समानं अनित्यत्व प्रसक्त होगा । शरीरोका अनिरिचित परिमाण होनेसे मनुष्य- 
जोव मनुष्थशरीरपरिमाण होकर पुनः किती कमंविपाकसे हस्तिजन्म प्राप्त कर सम्पूणं हस्ति 
शरीरको व्याप्त नहीं करेणा ओर चींटोका जन्म पाकर पूणशूपसे चोंटीके शरोरमे नहीं समयेगां । एक 

जन्ममे मो कौमार, यौवन, वाद्धक्यमें यह्‌ दोष समान है । पूवपक्षी--परन्तु जीव अनन्त अवयववाला 


है, उसके वे हो अवयव अल शरीरम संकुचित होगे ओर बडे शरीरमे विकसित होगे, यदिरेसादहो, 
तो पुनं: जीवके उन अनन्तं अवयवोके एक देशत्वका प्रतिघात होतादै करि नहीं ? यह्‌ कहना चाहिए । 


प्रतिघात होनेषर तो अनन्य अवयव परिच्छिन्न देशमे नहीं सम्येगे, ओर अप्रतिघात होनेपरमभी एक 
अवयव देशत्वको उपपत्तिं होनेपे स्र अवयवोंको प्रथिमा-स्थुरुता अनुपपन्नं होनेसे जोवको अणुमात्रर्व 


प्रसद्धु होगा, ओर शरोरमात्र परिच्डिन्न जोव अवयवोके आनन्त्यको कल्पना नहीं की जा सकती ॥२४॥ 

एेषा यदि कहो किं क्रमते बहश रीर प्राप्तं होनिपर कुछ जीवावयव पास आ जति हैँ ओर अल्य- 
शरीर प्राप्त होनेपर कु जीवाव्यव दुर हो जति है, तो इसपर कहते ह-- 

ओर क्रमशः अवयवोके आने ओर जानेसे जीवमे देहगत परिमाणत्वका अविरोधसे उपपादान 

सत्यानन्दौ-दीपिका 

# जीव अनन्त अवयव है, अतः जिस प्रकार घटम दीपकंके अवयव संकुचित गौर गृहमे विक- 
सित होते हँ, वसे जीव अवयव मो छोटे, बड़े शरीरम जाकर संकुचित ओर विकसित होते हैँ । परन्तु 
दीपकका उदाहरण असंगत है, क्योकि दीपकका घटम प्रदीप्त प्रका ओर गृहमे विस्तृव -होनेसे मन्द 
होता है । इस प्रकार चोटी चरोरमे जनिषर चेतनता महान्‌ होगी ओर हस्ि शरीरम विस्तृत होनेसे 
चेतनता अलय होगो, इसप्रकार अथवो संकोच ओर विकासमें दोष है ओर रोक विरुद्ध मी दै ॥३४॥ 


४६० ब्रह्मसू-शाङ्रभाष्य | अ०२पा० 


पादयितं शाक्यते। कतः ? विकासादिदोषप्रसङ्गात्‌ । अवथवोपगमापगमाभ्यां द्यनिरामापूयः- 
णस्यापक्षीयमाणस्य च जीवस्य विक्रियावच्वं त{वदपरिहायम्‌, विक्रियावस्वे च चर्मा- ` 
दिवदनित्यत्वं प्रसज्येत, तसद्च बन्ध्रमोक्चाभयुपगमो वाध्येत, कर्मषए्टकपरिचेष्टतस्य जीव- 
स्याखावुव्संसारसागर निपरग्नस्य वन्धनोच्डेदादृभ्वगामित्वं भवीति । (कच्‌!न्यत्‌- 
आगच्छतामपगच्छतां चावयवानःमागमापध्यघमवच्वादेवानःत्मत्वं श्रलतदिवत्‌। तत- 
श्चावस्थितः कञ्िदवयव आत्मेति, नच स निरूपयितुं शाक्यतेऽयमसायिति ) किचान्यत्‌ 
आगच्छन्त्चेते जीवावयवाः कुतः प्रादुभचन्त्यपच्छन्तश्च क घा दयन्त इति वक्तव्यम्‌, 
नहि भूतेभ्यः प्रादुर्मवेयभूतेषु च निटीयेत्न ; अभोतिक्रत्वाञ्जीवस्य । नापि कश्चिदन्यः 
-साघारणोऽसष्धारणो वा जीदानामवयवाधासे निरूप्यते; वमाणाभावात्‌ । किचान्यत्‌- 
अनवधरतस्वरूपद्चेवं सत्यात्मा स्यात्‌! आगच्छतामपगच्छतां चावयवानामनियतपरिमा 
. णत्वात्‌। अत पवमादिदोपप्रसङ्गान्न प्यायेणाप्यवयवोपगमापगमाघार्मन आश्रयितुं 
दाक्येते। % अथवा पूवण सत्रेण शारीरपरिमाणस्यात्मन उपचिताधचितशारीरान्तरव्रति- 


नही. किया जा सकता किससे ? इससे किं विकार आदि दोषों का प्रसद्ध है । अवथयोके आगमन ओर 
. गमनसे सव॑दा पूणं ओर अक्षय होते हुए जीवका विकारवत्व अपरिहायं होगा ओर विकारयुक्त हिने- 
पर चमके समान उसे अनित्यत्व प्रसक्त होगा, उससे बन्ध मोक्षका स्वीकार बाधितहोगा 1 आठ प्रकारके 
कमेसि परिवेष्टित संसार सागरम निमग्न जीव बंधनके उच्छेद होनेके अनन्तर तुम्धोके समान ऊष्वंगामी 
होता दहै, ओर दूसरी बात यह्‌ दै-भने भौर जनेवारे अवयव अगम ओर अपाय धमं युक्त 
होनेसे दारीरके समान अनात्मा होगे, उससे अवस्थित कोई अवयव अत्मा होगा, वह यहीदहै, एेसा 
उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । किचान्यत्‌-आते हुए इतने जीव अवयवे कहि प्रादुभूत होते 
है ओर जते हुए किसमे विीन होते है, यह्‌ कहना चाहिए ? भूतोसे आविमूत होगे जोर भूतोमें 


वि्ीन होगे, एसा मी नहीं है, क्योकि जीव अभौतिक है ।. इस प्रकार जी्ोके ववयवोका साधारण 
अभ्रवां असाधारण किसी दूसरे आधारकां निरूपण नहं किया जाता, कंयोकि इसमे कोई प्रमाण नहीं 


है । किचान्यत्‌-एेसा .होनेपर आत्माका स्वरूप अनिरिचत ही रहेगा, कारण.कि आने ओर जानेवाले 


अवयवोंका अनियत परिमाण है। अतएव इत्णादि दोषोके प्रसंगद्े क्रससे मौ अवय्वोका आगमनं 
जर गमनं आत्मामं स्वीकार नहीं क्रिया जा सकेता है। अथवा पूवसूत्रसे शयीरपरिमाणवारे 


आत्माको उपचित, अपचत अन्य शरीरै प्राप्त ह्‌ नेपर अकृत्स्न प्रसङ्ध होगा, इक्तसे अनित्यताकौ चद्धुा 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

# तुम्हारे मतमे जीवके अवयव अने ओर जनेवालेहँ। तोवे अवय आत्मा ह अथवा 
नहीं ? प्रथमपक्ष "विकारादिदोषः' आदिमे. कहते है । -दविर्तःयपक्ष-जौवके अवयव शरोरफे समान 
अनात्मा हं, तो उनके ज्ञानसे मोक्ष नहीं होगा, जंसे अनात्मशरीर आदिक ज्ञानसे मोक्ष नहो होता । 
दूसरी बात यह्‌ है कि उन जीवांवयवोंका मी ज्ञान नहीं कि कितने, अतः उनके ज्ञान न होनेसे भी 
मोक्ष नहीं होगा । यदि कहो कि स्थिर एक्‌ अवयव अत्मा है, तो "वह्‌ यही है" एसा अनुसन्धान नहीं 
होगा, अवयव परमाणुरूप होनेसे अतीन्द्रिय हैँ ।. यदि आत्मा. अवयवी है, ठो अनित्य होगां । अवयवोका 
समुदाय माने, तो असद्‌ होगा । जीवक प्रत्येक अवयवमे चेतनता है मथवा अवयव समूहुमे ? यदि 
प्रक अवयवमे है तो सब एक अमिप्रायवकरि न होनेसे कोई भी कायं नहीं होगा । समुदायमे है, तो 
हस्ति शरीरम व्याप्त न होनेसे कुछ माग चेतनता रहित होनेसे जड होगा, ओर चींटी शरीरम पूण 


रूपसे न जा सकनेके कारण उनमें चेतनता नही आयी, इत्यादि दोषोसे आगमन ओर ` गमन अवयवो 
वाला आत्मा नहीं हो सकता । 





= 


अधि० ७ स० २६-३७ | भाषायुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदहिंतं ७६१ 


पत्तावकातस्न्य॑प्रलञनद्रारेणानित्यतायां चोदितायां पुनः पर्यायेण परिमाणानवस्थानेऽपि 
स्रोतः संताननिव्यतान्यायेनास्मनो नित्यता स्यात्‌ । यथा रक्तपरामां विज्ञानानवस्यानेऽ्पि 
तत्संताननित्यता तद्द्वि सिचामपीव्याश्चङ्कयानेन -सूञेणोत्तरमुच्यते। संतानस्य ताचद- 
वस्तुत्वे नैरात्म्यवाद प्रसङ्गः । वस्तुत्वेऽप्यात्मनो विकारादिंदोषप्रसङ्गादस्य पक्चष्याचुप- 
पत्तिरिति ॥ २५ ॥ 
अन्त्याउस्थितेशोभ्रयनित्यत्वाद विशेषः ॥ २६॥ 

पदच्येद--अन्त्यावस्थितेः, च, उमयनित्यत्वात्‌, अविशेषः । 

सूजाथं--(अन्त्यावस्थितेः) भोक्षावस्थापन्न जीवपरिम!ण नित्य होने ( उमयनित्यत्वात्‌ } 
आदि ओर मध्य परिमाणोमे (च ) मी नित्यत्व प्रसद्ध होगा, इससे ( अविशेषः ) तीनों परिमाणोमे 
साम्य हो जायगा, अत्तः बौद्धमतकै समान यह मत मी अप्रामाणिक है । | 

अपि चान्त्यस्य मोक्षावस्थामाविनो जीवपरिमाणस्य नित्यत्वसिष्यते जनेः । तद्व- 
स्पू्वंयोरप्याच्मध्यमयोजीवपरिमाणयोनिंत्यत्वप्रसङ्ाद विदोषप्रसङ्गः स्यात्‌ । एकरारीर- 
परिमाणतैव स्यान्नोपचितापचितशयेशन्तरप्रापिः। अथवा ऽन्त्यस्य जीवपरिमाणस्या- 
वस्थितत्वात्पू्वंयोरप्यवस्थयोरवस्थितपरिमाण एव जीवः स्यात्‌, ततश्चाविशेषेण 
सर्वदेवाणमंहान्वा जीवोऽभ्युपगम्तव्यो न शसरपरिमाणः। अतश्च सौगतवदार्ह॑तमपि 
मतमसंगतमिध्युपेक्षितम्यम्‌ ॥ २६ ॥ । 

( ७ पलयधिक्ररणम्‌ । २७-४१ ) 
पत्युरसामज्ञस्यात्‌ ॥ ३७॥ 

पदुर्डेद्‌- पत्युः, असामञ्जस्यात्‌ । 

सू्राथं- (पत्युः) ईश्वर प्रधान आदि उपादानोका प्रेरक होनेसे जगत्‌का. निमित्तकारण नहीं 
हो सकता, (असामञ्जस्यात्‌) क्योकि विषम सृष्टिमे प्रवृत्त होनेसे राग देष दिके प्रसद्धसे असंगत है । 
होनेपर पुनः क्रभसे परिमाण अनिरिचित होता है, तो मी जैसे लोतका सन्तान ( प्रवाह ) नित्य है उस 
स्थायतसे वेतसे आत्मा नित्य होगा । अथवा जसे रक्त वस्त्रोभे बौद्ध विज्ञानकी अवस्थित्तिन हौनेपर भी 
उसका सन्तान नित्य है, वसे ही दिगम्बरका सन्तान नित्य है, इस प्रकारकी शङ्धाकर इस सूत्रसे उत्तर 


कहते है । सन्तानके अवस्तु होनेपर न रासम्यवाद प्रसङ्ख होगा, सन्तानङे वस्तु होनेपर मी आत्माके 
विकार भादि दोषोंका प्रसङ्ख होनेसे इस पक्षकी अनुपपत्ति ह ॥३५॥ 


ओौर अन्त्य-मोक्षावस्था मावी जीवपरिमाणको जैन नित्य मनते है, उसी प्रकार पूर्वके आदि 
लौर मध्य जीवपरिमाणोको नित्यत्व प्रसङ्खः होनेसे तीनों परिमाण समान हो जायेगे । यदि एक शरीर 
परिमाणके समान आत्मा होगा तो उसे अन्य स्थर ओर सूक्ष्म शरीर्को प्राप्ति नहीं होगौ । अथवा 
अन्तिम जीवपरिमाणके अवस्थित होनेषे पूवं अवस्थाभोमे मी जीव अवस्थित परिमाणवाला ही 


होगा, उससे समानरूपसे स्वंदा ही जीव अणु अथवा महानु स्वीकार करना चाहिए शरीर परिमाग- 
वाला नही, इसलिए बौद्धमतके समान अ।हतमत मी असंगत है, अतः वह्‌ उपेक्षणीय है ॥१६॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका . 
कर अब दुसरी रीतिसे खण्डन करते हैँ -यदि कटो कि वंनारिक रक्त वस्त्र आदिमे विज्ञानकी 


स्थिति न होनेषर मी विज्ञानका प्रवाह नित्य मानते है, वसे आत्मा मी नित्य होगा ? तो सन्तान अवस्तु 
दै किं वस्तु ? यदि सन्तान अवस्तु दहै. तो उसे आत्मा माननेसे शृन्यवाद प्रसक्तं होगा । यदि सन्तान 


वस्तु है, तो वह विज्ञान-सन्तानीसे भिन्न है कि अमिन्न ? यदि मिन्न दहै तो नित्य हनेपे कूटस्थ आरमवाद 


प्रसक्त होगा । यदि अभिन्न है, तो क्षणिक होने अनित्यत्व अ।दि पूर्वोक्त दोष प्रसक्तं होगे, इसक्लिए 
सन्तान-प्रवाह्‌ पक्ष अनुपपन्न है ॥२३५॥ 


८६२ ्ह्मसूत्र-दाङ्रभाष्य [ अ० २ पा०र 


छः इदानौ केवखाधिष्ान्नीश्वरकारणवादः प्रतिषिध्यते । तत्कथमवगम्यते ? श्रकृ- 
तिश्च प्रतिक्ञाष्ठान्तानुपरोधात्‌", "अभिध्योपदेशाच' ( च ० १।४।२३-२४ ) इत्य प्रकृतिभावेनाधि- 
छातृभावेन चोभयस्वभावस्येश्वरस्य स्वयमेवाचा्यण ग्रतिष्ठापितत्वात्‌। यदि पुनर- 
वि्लेषेणेश्वरकारणवादमाचमिह प्रतिषिध्येत पूर्वत्तरविरोधाद्व्याहताभिव्याहारः सूच 
कार दत्येतद्ापयेत । तस्मादप्रक्ृतिरधिषठ(ता केवरं निभित्तकारणमीश्वर ` इत्येष पक्षो 
वेदान्तविहितब्रह्ैकत्वग्रतिपश्चत्वाद्यत्नेनाच प्रतिषिध्यते । खा चेयं वेदवाचे श्वरकस्पना 
नेकप्रकारा--केचित्तावत्सांख्ययोगब्यपाश्चयाः कस्पयन्ति-प्रधानपुरुषयोरधिष्ठाता 
केवलं निमित्तकारणमीश्वर इतरेतरविलश्चणाः प्रधानपुरुषेश्वत हति । मादेभ्वरास्तु 
मन्यन्ते-का्यंकारणयोगविधिदुःखान्ताः पञ्च पदार्थाः पड्युपतिनेश्वरेण पद्युपाश्विमो- 
क्षणायोपदिष्ठाः, पशुपतिरीश्वरो निमित्तकारणमिति वणंयन्ति । तथा वैरोषिकादयोऽपि 
केचित्कथंचिर्स्वपधक्रियानु सारेण निमित्तकारणमीश्वर इति वणंयन्ति। अत उत्तर 
मुच्यते--पस्युरसामनस्यात्‌' इति । पल्युरीश्चरस्य प्रधानपुरप्रयोरधिष्ठातत्वेन जग- 
त्कारणत्वं नोपपयते । कस्मात्‌ १ असामञ्जस्यात्‌ । कि पुनरसामज्ञस्यम्‌ { हीनमध्य 

अव केवल अगष्टाता ( निमित्त ) ईश्वर कारणवादका प्रतिषेष किया जातादहै। वह्‌ कषे 
अवगत हो ? कारण कि प्रकृतिश्च० जमिध्योपदेश्ञाचचः इन सूत्रोमे प्रकृतिषूपसे गर अविष्ठातृ- 
रूपसे उमयस्वमाव ईइरको आचायने स्वयं ही प्रतिष्ठापित किया) यदि यहं समानरूपसे ईदवर 
कारणवादमात्रका प्रतिषेव किया जाय, तो पूर्वोत्तिरका विरोध होने सूत्रकार परस्पर विरद वचन 
कहते है, एेसा प्रसक्तं होगा । इसलिए ईश्वर प्रकृति नहीं है अधिष्टता-केवल निपित्तं कारणरहै, इस 
पक्षका वेदान्त विहित ज्रहयंकत्वके विरोधी होने यहाँ यत्नसे प्रतिषेव किया जार्तादै। वहु वेद बाह्य 
ईश रकल्पना अनेक प्रकारकीरहै । कुछ लोगतो स।ख्ययोगका आश्रयकर कत्पना करते हैँ-प्रधान 
मौर पुरुषका अधिष्ठाता ईर्वर केवल निमित्तकारण है, प्रधान, पुरुष ओर ईर ये. परस्पर विल- 
क्षण हे । महेश्वर तो एसा मानते है--काय, कारण, योग, विधि गौर दुःखान्तं ( मोक्ञ )ये पाच 
पदाथं पशुपति ईश्वरसे पशुपाश-जीवबन्धके विना्के किए उपदिष्ट हँ । पशुपति ईश्वर निमित्त 
कारण, एेसा वणन करते है। उसीप्रकार कोई वंशोषिकं आदि मो कथंचित्‌ अपनी प्रक्रियाके 
अनुसार ईश्वर निमित्तकारण टै, एसा वणन करते हैँ । सिद्धान्ती-इसते उत्तर कहते है--"पत्युरसा- 
मञजस्यात्‌" पति-ईश्वर प्रधान ओर पुरुषका अधिष्ठातृह्पसे जगत्‌का कारण नहीं हो सकता, किससे ? इसमे 
कि असामञ्जस्य है । पूनः वह्‌ असामञ्जस्य क्या है ? होन, मध्यम ओर उत्तममावसे भिन्न-भिन्न प्रणि्योको 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* दिगम्बर जेनमतका निराकरणकर अब बुधस्य शंव मतका निराकरण कहते ह--वेदान्तमें 
ईश्वर उपादान ओर निमित्तकारण कहा गया है 1 शेव ईरवरको केवल निमित्तकारण मानते है, जसे 
सत्य ओर असव्य एकत्र संमव नहीं है, वसे उपादान मौर निमित्त मी नहीं रै, क्योकि लोकम एसा 
देखा जाता है कि कायं घटके प्रति मृत्तिका उपादानकारण है ओर कुराल निमित्तकारण है, उसी 
प्रकार कायं प्रपच्चके प्रति मी ईरवर केवल निमित्तकारण दहै । इस प्रकार पूवंपक्ष करते हुए अवान्तर 
भेद दिखाते है--यहां सास्य शब्दसे ईश्वर वादी पातञ्जलका ग्रहण है । शेव, पारुपत, कारणिश- 
सिद्धान्ती भौर कापालिक इस प्रकार माहेश्वरके चार मेद हु। ये सब महेदवरसे उपदिष्ट शास्त्रके 


अनुयायी होनेसे माहेरवर कहते हैँ । जीव पशु है भौर कमं बन्धन पांच है, उसकी निवृत्तिके लिए 
पशुपति दंशवरने पच पदार्थोका उपदेश किया है । कायं-महूद्‌ आदि, कारण-प्रधान गौर ईद्वर 


योग-मनकी समाहित अवस्था, विधिःत्रिषवण स्नान आदि भौर दुःखन्त-मोक्न । महिश्वर आगम 


अधि० ७ सु० ३८ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ८६३ 


प्रोत्तमभावेन हि प्राणिमेदान्विदधत ईश्वरस्य रागद्धेषादिदोषप्रसक्तेरस्मदादि- 
वदनीश्वरस्वं प्रसज्येत । प्राणिकर्मापिश्षितत्वाददोष इति चेत्‌-न; कर्मभ्वर्योःप्रवत्य- 
प्रवर्तयितस्वे इतरेतराश्रयदोषप्रसङ्गात्‌। न; अनादित्वादिति चेत्‌-न; वतंमानकाल- 
वदतीतेष्वपि कारेष्वितरेतयाश्रयदोषाविद्ोषादन्धपरम्परान्यायापत्तेः। अपि च 
श्रवतेनारक्षणा दोषाः ( न्याय-सू०.१।१।१८ } इति न्यायवित्समयः। नहि कश्चिदगो- 
घश्रयुक्तः स्वाथे पराथ वा प्रवतंमानो द्यते । स्वायं प्रयुक्त एव च सर्वा जनः पराथंऽपि 
पवतंत इव्येवमप्यसामञ्जस्यम्‌; स्वाथंवत्वादीश्वर स्यानीश्वरत्वप्रसङ्गात्‌ । पुरुषविरोष- 
स्वाभ्युपगमाच्चेश्वरस्य, पुरुषस्य चौदासीन्याभ्यु पगमाद सामञ्जस्यम्‌ ॥ २७ ॥ 


संबन्धानुपपत्तेश्च ॥ ३८॥ 

पदच्छेद-सम्बन्धानुपपत्तेः, च । 

सूज्राथं--जौर प्रेय प्रधान आदिके साथ प्रेरक ईरवरके सम्बन्धकी अनुपपत्ति होनेसे ईश्वर 
प्रेरक नहीं हो सकता । 

® पुनरप्यसामञ्जस्यमेव, न हि प्रधानपुरुषभ्यतिरिक्त ईश्वरोऽन्तरेण संबन्धं प्रधान 
पुरुषयोरीरिता। न तावत्संयोगलक्षणः संबन्धः संभवति; प्रधानपुरूषेश्वराणां सर्वं 
गतत्वान्निरवयवत्वाच्च। नापि समवायरक्चषणः संबन्धः; आश्रयाश्रयिभावानिरूपणात्‌। 
नाप्यन्यः कश्चित्कार्यगम्यः संबन्धः शाक्यते कल्पयितुं, का्यंकारणमभा(वस्यैवाद्याप्यसिद्ध- 





उत्पन्न करनेवाले ईव रमे राग, देष आदि दोषोके प्रसंग होनेसे हमलोगोके समान अनीहवरत्व प्रसक्त 

होगा । यदि कहो कि प्राणियोकं कर्मोकी अपेक्षा होनेते दोष नहीं है, तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि कमं 
गौर ईख्वरका प्रवत्यं ओर प्रवतयितुमाव होनेपर अन्योन्याश्रय दोष प्रसद्ध होगा । एेसा नहीं, क्योकि 
वहू अनादि है, एेसा यदि कहो तो ठीक नहीं, क्योकि वतमान काके समान अतीत कारोमे मी 
धन्योन्याश्रय दोष समान होनेसे अन्धपरम्परा न्याय प्रसक्त होगा । ओर श्रवर्तनारक्षणा दोषाः" 
( प्रवृत्तिके हेतु मृत दोष ह ) यह न्यायवेत्ताओंका सिद्धान्त है । कोई मी दोषके विना स्वाथं अथवा 
पराथमे प्रवृत्त हुभा नहीं देखा जाता । स्वाथे प्रयुक्त हुआ ही सव लोग पराथंमे भी प्रवृत्त होते है यह्‌ 
मी असामञ्जस्य-जसंगत दै, कारण कि स्वाथ युक्त होनेसे ईश्वरम अनीदवरत् प्रसङ्ग होगा । ईरवरको 
पुरुषविशेष स्वीकार किया गया है जर पुरषमे ओदासीन्य माना गया है यह्‌ असंगत है ॥ ३७ ॥ 

फिर मी असामञ्जस्य ही है, क्योकि प्रधान भौर पुरुषसे मन्न ईहवर सम्ब्रन्धके विना प्रधान 
मौर पूरुषका ईशिता नहीं है, इनका संयोगरूप सम्बन्ध तो नहीं हो सकता, कारणं कि प्रधान, पुरुष 
ओर ईश्वर सवंगत भौर निरवयव है, एवं समवायशूप सम्बन्ध मी नहीं हो सकता, क्योकि आध्रया- 
श्रयिमावका निरूपण नहीं है । उसी प्रकार का्ंगम्य अन्यं कोई सम्बन्धं भी स्वीकार नहीं कियाजा 
सकता, कारण कि खमितक कायं कारणमाव ही असिद्धहै। यदिकंहोकि ्रह्मवादीके मतमे किस 

| सत्यानन्द -दीपिका | 

भरमाणसे ईदवर निमित्त क्रारण है । गौर वंशेषिक आदि जगत्‌ सकतृकं कायत्वात्‌. घटवत्‌" ( जगत्‌ 
सकलूक टै, क्योकि कायं है जसे घट ) इस प्रकार अनुमान आदि द्वारा कायं जगत्‌के प्रति ईश्वरको 
निमित्तकारण मानते हँ ॥ ३७ ॥ 

* "देवार्मश्चक्तेम्‌० ( श्वं ० १।३ ) ब्रह्मवादी तो माया ओर ब्रह्यका अनिवचंनीय तादात्म्य 
सम्बन्ध मानते है, इससे कोर्ट दोष नहीं है । शौर वेदको स्वतः प्रमाण मानने मृत्तिका, कुम्हार 
आदि लौकिक दृषटान्तोकी अपेक्षा ही नहीं है ॥ ३८ ॥ 


४६४ ब्रह्म सूञज्र-हाडरभाष्य ॥ अन्र्पा०् 


त्वात्‌ ब्रह्मवादिनः कथमिति चत्‌- न; तस्य ताद्‌ारस्यखक्षणसंबन्धोपपत्तेः। अपि चागस- 
बलेन ब्रह्मचदी कारणादिस्वरूपं निरूपयतीति नावदयं तस्य यथादष्रमेव सर्व॑मभ्युपगन्त- 
व्यमित्िनियमो ऽस्ति, परस्य तु द एान्तबटेन कारणादिस्वरूपं निरूपयतो यथारष्टमेव सर्व॑ 
मभ्युपगन्तव्यमित्यययस्त्यतिद्यः। परस्यापि सवज्ञप्रणीतागमसद्धावात्समानमागम- 
बलमिति चेत्‌-न; इतरेतसयश्चयत्वप्रसङ्गात्‌-आगमप्रत्ययात्सव्ञत्वसिद्धिः सवंज्ञप्रस्यया- 
च्यागमसिद्धिरिति । तस्मादयुपपन्ना सां स्ययोगवादिनामीश्वरकत्पना । पवमन्यास्वपिं 
वेदबाह्यास्वीश्वरकस्पनासु यथासंभवमसामञ्जस्यं योजयितन्यम्‌ ॥ ३८ ॥ 


अधिष्ठानानुपपत्तेश्च ॥ ३९॥ 

पदच्छेद्-अधिष्ठानानुपपत्तेः, च । 

सूज्ाथं-ओौर ईदवर रूपादि हीन प्रधानका प्रेरक न होनेषे निमित्तकारण नहीं हो सकता है । 

इ तद्वानुपपत्तिस्ताकिकपरिकटिपतस्येश्वरस्य । स हि परिकसर्प्यमानः कुम्भकार 
इव सृदादीनि प्रधान्नादीन्यचिष्ठाय प्रवतयेत्‌ । न चेवमुपपद्यते। न द्यपरत्यक्षं रूपादिहीनं 
च प्रधानमीश्वरस्याधिष्ठेयं संभवति; अदादि वेटक्चण्यात्‌ ॥ २९॥ 

~ करणदच्चेन्न भोगादिभ्यः ॥ ४०॥ 

पदच्छेद-करणवत्‌, चेत्‌, न, मोगादिम्यः । 

सूज्राथं-- (करणवत्‌) अप्रत्यक्ष होनेपर जंसे इन्द्रियां जीवसे प्रेरित होती है, वंसे ही अप्रत्यक्ष 
प्रधान भी ईइवरसे प्रेरित हो जायगा, ( चेन्न ) तो यह्‌ युक्त नहीं है । ( मोगादिभ्थः ) क्योकि एसा 
होनेपर जीवके समान ईइवरको मी मोग आदि प्रसक्त होगे । 

स्यादेतत्‌-यथा करणाग्रामं चक्चुयादिकमध्रस्यक्षं रूपादिहीनं च पुरुषो ऽधितिष्ठत्येवं 
प्रधानमपीभ्वरोऽचिष्ठास्यतीति । तथापि नोपपद्यते, मोगादिदशंनाद्धि कर्णग्रामस्याधिष्ठि- 
तत्वं गम्यते। न चात्र भोगादयो द्यन्ते । करण्रामसाम्ये चाभ्युपगम्यमाने संसारिणा- 


प्रकार होता है ? तो यह युक्त नहीं, क्योकि उसके मतमें तादात्म्यरूप सम्बन्ध उपपन्न है । गौर ब्रह्म- 
वादी तो जागमबलसे कारण आदिका स्वरूप निरूपण करते हँ, इसलिए उसके किए यहु नियम नहीं 
है कि यथादृष्ट हौ अव्य सबको स्वीकार करना चाहिए । दशन्तबक्मे कारण आदिकां स्वरूप निरूपणं 
करते हुए पूवपक्षीको तो यथाहष्ट ही सब स्वीकार करना चाहिए, यह्‌ विदोष है । यदि कहो कि प्रति- 
पक्षीको मी सव॑जञ प्रणीत आगमके सद्धावसे आगमबर समान है, तो यह ठीक नहीं है, क्योकि आगम- 
ज्ञानसे सवंज्ञत्वसिद्धि ओौर सवंज्ञत्वके ज्ञानसे आगमसिद्धि, इसप्रकार अन्योन्याश्रय प्रसङ्खहै। इससे 
सांख्ययोगवादीकी ` ईरवर कल्पनां अयुक्त है । इसी प्रकार वेद बाह्य अन्य ईर्वर कत्पनाओमे मी यथा 
सम्भव असामञ्जस्यको योजना करनी चाहिए ॥ ३८ ॥ 
आओौर इससे मीं ताफिक परिकल्पित ईर्वरकी अनुपपत्ति है । जसे कुम्हार मृत्तिका आदिको 
जधिष्ठितकर प्रवृत्तकरता है, वसे वही परिकल्पित हभ ( ईर्वर ) प्रधानं आदिको अधिष्ठितकर प्रवृत्त 
करेगा । परन्तु इसप्रकार उपपन्न नहीं होता, क्योकि अप्रत्यक्ष मौर रूप आदि हीन प्रधान ईरवरका 
अधिष्ठेय नहीं हो सकता, क।रण किं वह्‌ मृत्तिका आदिमे विलक्षण है ॥ ३९ ॥ 
एेसा हो, परन्तु जेषे अप्रत्यक्ष, रूप आदि रहित ( उद्धत रूप आदि रहित ) नेत्र आदि करण 
समुदायको पुरुष अधिष्ठित करता है, वसे ईरवर प्रधानको-मी अधिष्ठित करेगा । उस प्रकार मौ उपपन्न 
हीं होता, क्योकि मोगादिके दशंनते ही करण समुदायक। अधिष्ठित्व अवगत होता है। परन्तु यहां 
( ईडवरमें ) मोग आदि नहीं देते जाते । इन्द्रिय समूदायके साथ ( प्रधानका ) साम्य स्वीकार किए 
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भिवेश्वर स्यापि भोगत्दयः प्रसज्येरन्‌ । अन्यथा वा सूञ्रदयं व्याख्यायते-'अधिष्ठानानु 

पपत्तेश्च'-इतश्चायुपपत्तिस्ताकिंकपरि कदिपितंस्येश्वरस्य । साधिष्ठानो हि लोके सश्चरीरो 
राज्ञा राष्ट्र स्येश्वरो द्यते, न निरधिष्ठानः, अतश्च तद्‌ट षए्न्तदशेनादष्टमीश्वरं कल्पयितु 

मिच्छत देश्वरस्यापि ककिचिच्छरीरं करणायतनं वणयेतव्यं स्यात्‌, न च तद्धणयितुं 
दाक्यते; सृषटयत्तरकारमावित्वाच्छरीरस्य प्राक्खषठेस्तद्नुपपत्तेः। निरधिष्ठानत्वे 
चेश्वरस्य प्रवतंकत्वानुपपत्तिः एवं खोके दष्टत्वात्‌ । "करणवच्चेन्न मोगादिमभ्यः'-अश्ं लोक- 
दाना जुसारेणेण्वरस्यापि किचित्करणांनामायतनं इारीरं कामेन कट्प्येत, एवमपि नोप- 
पद्यते । सदासीरपत्वे हि सति संसारिवद्धोगादिप्रसङ्गादीश्वरस्याप्यनीदवरत्वं प्रसन्येत ।६०। 


अन्तवनवमसवेन्नता ग । ५१ 


पदच्छेद--अन्तवच्वम्‌, असवं्ञता, वा । 

सूत्राथं-प्रधान, जीव ओर अपनी संख्या ( वा ) अथवा परिमाणका निश्चय ईश्वर करता 
है कि नहीं ? प्रथमपक्षमे ( अन्तवत्तवम्‌ ) परिच्छिन्न संख्या ओर परिच्छिन्न परिमाण होनेसे तीनों घटके 
समान विनाशी होगे, द्विनीयपक्षमे ( असवज्ञता ) ईदवरमे असवंज्ञत्व सिद्ध. होगा, इससे महिश्वर 
सिद्धान्त भ्रान्वि मूलक दहै । 

# इतश्चानुपपत्तिस्ताकिकपरिकल्पितस्येश्वरस्य-स हि सर्व्ञस्तेरभ्यु पगम्यतेऽ- 
नन्तश्च ! अनन्तं च प्रधानमनन्ताञ्च पुरुषा मिथो भिन्ना अभ्युपगम्यन्ते । तत्र सवज्ञेनेदव-, 
रेण प्रधानस्य पुरष्ाणामात्मनश्चेयत्ता परिच्छयेत वा, न वा परिच्छदयेत । उभयथापि 
दोषोऽनुषक्त पव । कथम्‌  पूर्वास्मस्तावद्विकल्प दयत्तापरिच्छिन्नत्वासप्रधानपुरुषेदव- 


जानेपर संसारीके समन ईदवरको मी भोग आदि प्रसक्त होगे । अथवा इन दो सूत्रोकां अन्य रीतिसे 
व्यास्यान किया जाता है--'अधिष्ठानानुपपत्तश्च' इससे ताक्रिक परिकल्पितं ईश्वरकी . अनुपपत्ति है, 
वथोकि छोकमे अधिष्ठान सहित सशरीर राजा रा्टका ईइवर देखा जाता है मधिष्ठान रहित नहीं ! अतः 
उस टदृष्टान्तके. बरे अदृष्ट ईरवरकी कल्पना करनेकी इच्छा करनेवालेको ईश्व रका इन्द्ियोका ` आयतन 
कोई शरीर वणंयितव्य होगा । परम्तु उसका वणंन नही किया जा सकता, बर्योकि शरीर. तो सूषटके 
उत्तर कालमावी है, सृष्टके पूवं उसकी अनुपपत्ति दै । निरधिष्ठान होनेपर ईश्वर प्रवतंक नहीं हो 
सकता, कारण कि लोकेमें एेसा देखा गया है । 'करणवच्वन्न मोगादिभ्यः' यदि लोक दशनके अनुसार 
ईरवरका मी इद्दिर्योका आश्रय कोई. शरीर अपनी इच्छसे कल्पना करो, तो इसप्रकार मी उपपन्न 
नहीं होता, क्योकि सशरीर होनेपर संसारीके समान मोग आदि प्रसद्ध होनेसे ईङवरको भी अनीश्वरत्व ` 
प्रसक्तं होगा ।॥४०॥ 
इससे मी तारिक परिकल्पित ईवरकी अनुपपति है, क्योकि वही ईवर सवंज्ञ भौर अनन्त 
है, चा वे स्वीकार करते है, भौ र प्रधान अनन्त है, पुरुष अनन्त हँ ओर परस्पर मिनन ह, एसा 
स्वीकार करते हँ । उनमें सवज्ञ ईङवरसे प्रधान, पुरुष ओर अपनी. इयत्ता ( संख्यां अथवा परिमाण ) . 
जानी जाती. है अथवा नहीं जानी जाती ? दोनों प्रकारे दोष प्रसद्धदहीरहै, क्यों? पूवं विकल्पे तो 
इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे प्रधान, पुरुष ओर ईश्वरका अन्तवत्व अवश्यमावी है । कारण कि व्यवहार 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® जिस प्रकार रुष्क तकसे ईङ्वरमें केवल कतृत्व अनुपपन्न है, उसी प्रकार ईरवरमे नित्यत्व 
मोर सवज्ञत्व भी अनुपपन्न ह । श्रधानपुरषेश्वरत्रयम्‌ , अनित्यम्‌ , इ यत्तापरिच्छिन्नत्वात्‌ घटवत्‌ ।' 
भ्रषान, पुरुष ओर ईवर तीनों अनित्य है, वयोकि इयत्तासे षरिच्छिन्न हँ जंसे घट ।' ॥४१॥ 
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राणामन्तवत््वमवदयं भावि, एवं रोके दष्रत्वात्‌। यद्धि खोक दयत्तापरिच्छिन्नं वस्तु 
पटादि तदनम्तवदृदष्रं, तथा प्रधानपुरूषेदवरत्रयमपीयत्तापरिच्छिन्नत्वादन्तवर्स्यात्‌ । 
संख्यापरिमाणं तावल्प्रथानपुरुषेदवर्रय रूपेण परिच्छिन्नम्‌ , स्वरूपपरिमाणमपि 
तद्‌गतमीदवरेण परिच्छिदेतेति। पुरुषगता च महासंख्या। ततश्चेयत्तापरिच्छिन्नानां 
मध्ये ये संसारिणः संसासान्मुच्यन्ते तेषां संसारोऽन्तवान्‌ , संसारित्वं च तेषामन्तवत्‌। 
एवमितरेष्वपि क्रमेण मुच्यमानेषु संसारस्य संसारिणां चान्तवच्वं स्यात्‌ । % प्रधाने च 
सविकारं पुरुषाथंमीदवरस्याधिष्टेयं संसारत्वेनाभिमतम्‌ , तच्छ्न्यतायामीदवरः किम- 
चितिष्ठेत्‌ ? किविषये वा सवज्ञठदवरते स्याताम्‌ ? प्रधानपुरुषेदवराणां चेवमन्तवनच्वे 

सत्यादिमचवप्रसङ्गः, आद्यन्तवच्वे च रन्यवादप्रसङ्गः। अथ मा भूदेष दोष शइत्युत्तरो 
विकस्पोऽभ्युपगम्येत, न प्रधानस्य पुरुषाणामात्मनदचेयत्तेदवरेण परिच्छिद्यत इति, तत 
दैदवरस्य सर्वज्ञत्वाभ्युपगमहानिरपरो दोषः प्रसज्येत । तस्मादप्यसंगतस्ताकिकपरि- 
गृहीत ईंर्वर कारणवादः ॥ ४१ ॥ 

( ८ उत्पच्यसंभवाधि करणम्‌ । सू० ४२-४५ ) 
उस्पस्यसंमवात्‌ ॥ ४२॥ 

सूजाथं--वासुदेवसे जीवकौ उत्पत्तिका संमव न होनेसे भागवत मत असंगत है । 

४ येषामप्रकृतिरधिष्ठाता केवलनिमित्तकारणमीदवरोऽभिमतस्तेषां पक्षः प्रत्या- 
स्यातः । येषां पुनः प्रकृतिश्चाधिष्ठाता चोभयात्मकं कारणमीदवरोऽभिमतस्तेषां पश्चः 
परत्याख्यायते। ननु श्रुतिसमाश्रयणेनाप्येवेरूप एवेदवरः प्रङनिर्धारितः-प्रकृतिश्चाधिष्ठाता 

मे एसा देखा जाता है । टोकमें जो इयत्ता परिच्छिन्न पट आदि वस्तु है वह भन्तवानू देखी गई है, 
इसी प्रकार प्रधान, पुरुष ओर ईश्वर तीनों मी इयत्ता परिच्छिन्न होनेसे अन्तवानू होगे । संख्या परिमाण 
तो प्रधान, पुरुष ओौर ईर्वर त्रयरूपसे परिच्छिन्न हैँ । उनमें स्थित स्वरूपपरिमाण मी ईइवरसे जाना 
जाता है । पुरुषगत महासंख्या है । उससे इयत्तापरिच्छिन्नोके मध्यमे जो संसारी संसारसे मृक्त हो 
जाते है, उनका संसार अन्तवातु गौर उनका संसारित्वं अन्तवानू होगा । इसप्रकार क्रमते अन्योकि 
मी मुक्त हो जानेपर संसार ओर संसारियोका अन्तवत्तव हो जायगा भौर विकार सहित प्रधान पुरुषके 
मोग ओर मोक्षके लिए ईडवरका अधिष्ठेय है तथा संसाररूपसे अभिमत है, उसके शन्यं होनेपर ईइवर 
किसको अधिष्ठित करेगा अथवा किस विषयमे सव॑ज्ञत्व गौर ईव रत्व होगा ? प्रधान, पुरुष ओर ईर्वरके 
इसप्रकार अन्तवत््व होनेपर आदिमानू होनेका प्रसद् हो जायगा । एवं आदि ओर अन्तवाला होनेषर 
रान्यवाद प्रसद्ध होगा । यह्‌ दोषन हौ इसलिए यदि प्रधान, पुरुष गौर अपनी इयत्ता ईदवरसे भवगत 
नहीं होती है, इस द्वितीय विकल्पको स्वीकार किया जाय, तो ईइवरके सवज्ञत्व स्वीकारका त्याग दूसरा 
दोष प्रसक्तं होगा, इससे मो ताक्रिक परिगृहीत ईख्वर कारणवाद असङ्खत दै ॥४१॥ 

जिनको ईश्वर अप्रकृति--अनुपादान, अधिष्ठाता केवर निमित्त कारणरूपसे अभिमत है, उनके 
पक्षका निराकरण किया जा चुका है । परन्तु जिनको पकृति एवं अपिष्ठातां दोनों प्रकारके कारणरूपसे 
ईश्वर अभिमत है, अब उनके पक्षका निराकरण किया जाता है । परन्तु श्रुतिके आयसे भी इसप्रकार 
का ईरवर प्रकृति भौर अधिष्ठातारूपसे पूवमे निर्धारित किया गया है । श्रुति अनुसारिणी स्मृति प्रमाण 

| सत्यानन्द -दीपिका 

® अब ईर्वरको उपादान ओर निमित्त दोनों कारण माननेवालोके वेद अविरुद्ध भंशको स्वीकार 
1 1 जीवको उत्पत्ति अंशका निराकरण करमेके लिए प्रत्युदाहरण संगतिसे इस अधिकरणका 
यारम्म है । | 
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चेति । श्रुत्यनुसारिणी च स्मरतिः प्रमाणमिति स्थितिः । तत्कस्य हेतोरेष पश्च; पत्याचि- 
ख्यासित इति १ उच्यते-यदप्येवंजातीयकोऽशः समानत्वान्न विसंवादगोचरो भवत्यस्ति- 
त्वंश्ान्तरं विसंवाद स्थानमिव्यतस्तत्परव्याख्यानायारम्भः। तजर भागवता मन्यन्ते-मगवा- 
तेधेको वासुदेवो निरञ्चनक्ञानस्वरूपः परमाथतच्वं, ख चतुधीत्मानं प्रविभज्य प्रतिष्ठितः- 
वाघुदेषव्युद रूपेण, संकप्रंणव्यूहरूपेल प्रयुम्नव्यूहरूपेणानिरद्धन्युहरपेण च; वसुदेवो 
नाम परमात्मोच्यते । संकष्रेणो नाम जीवः । प्रद्युम्नो नाम मनः। अनिरुद्धो नामाहंकारः । 
तेषां वासुदेवः पसा प्रकृतिरितरे सं कर्षंणादयः कायम्‌ । तमिस्थंभूतं परमेदवरं भगवन्तमभि- 
गमनोपादनेञ्यास्वाध्याययोगेवंषंरातमिष्टवा क्षीणक्टेश्लो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते- 
इति । तत्र यत्तावदुच्येत योऽसो नारायणः परो ऽअ्यक्तत्प्रयिद्धः परमात्मा सर्वात्मा स 
आट्मनात्मान परनेकघव्यूह्यएवस्थित इति- तन्न निराक्रियते; “स एकधा मवति त्रिधा मवति! 
(छा ७।२६।२) इयादिश्रुतिभ्यः पस्मात्मन। ऽनेकघा(भ।वस्थाधिगतत्वात्‌। यदपि तस्य 
भगवतोऽभिगमनादिलक्चषणमासघनमजसखरमनन्यचित्ततयाभिपरेयते-तदपि न प्रतिषिध्यते; 
सीदहै, एेसी स्थितिरहै, ठो किस हेतुमे इस पक्षके निराकरण करनेको इच्छा? कहते ह-- यद्यपि 
इसप्रकारका अंश समान होनेसे विसंवादका विषय नहो है, तो मी. अन्य अंश विसंवादका स्थान है, 
इससे उसके निराकरणके किए यह्‌ आरम्मदहै। उस्र विषयमे मागवत मानते है--केवलं एक 
मगवानू वासुदेव ही निरञ्जन ज्ञानस्वरूप परमाथव है । वह अपनेको चार प्रकारसे विमक्तकर 
वासुदेवव्युहरूपसे, स कषणनव्युहरूपसे, प्रदुम्नव्यूहरूपसे ओर अनिरुदधब्धूहरूपते प्रतिष्ठित है । वासुदेव 
परमात्मा कहा जाता है, संकषण नाम जीव है! प्रचयुम्न नाम मन दहै ओर अनिरुद्ध नाम अहङ्कार दै। 
उनमे वासुदेव परा प्रकृति है ओर अन्य संकषण आदि कायं हैँ । इसप्रकारके उस मगवानु परमेश्वरकी 
अभिचमन, उपादान, इज्या, स्वाध्याय ओर योगद्वारा सौ वषं पूजाकर क्षीण क्लेश होकर जीव भगवान 
को दही प्रा होता है । उसमें जो यह कहा जाता है किजो वह नारायण अब्पक्तसे पर प्रसिद्ध परमात्मा 
सर्वात्मा है वहं अपनेसे अपनेको अनेक प्रकारके व्यूहुकर अवस्थित है, उसका निराकरण नहीं किर्था 
जाता, क्योकि “स ` एकधा मवति”० ( वह्‌ एक रूप होता है, तीन रूप होता है ) इत्यादि श्रुति्ोे 
परमात्माका अनेकं प्रकारका माव अधिगत होता है, ओर जो मी उस मगवानुका सदा अनन्य चित्तसे 
अभिगमन आदि रूप आराधन अभिप्रेत है, उसका मी प्रतिषेध नहीं किया जाताहै, कारण कि श्रुति 
ओर स्मतिमे ईङवर प्रणिधान प्रसिद्ध है । परन्तु जो पुनः यह कहा ` जाता है--वासुदेवये संकषण 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# मागवत-पांचरात्र आगम यहां विषय है । वहु जीवके उत्पत्तिके अशमे प्रमाण दहै कि नहीं? 


एसा सन्देह होनेपर उसका बाधक उपलब्य न होनेसे वहु प्रमाणभूत है। पूवपक्षमे उसके आगमके 
साथ विरोध होनेषे जोवामिन्न ब्रह्य समन्वयकी असिद्धि फल है। सिद्धान्तमे उस अशमे उस आगमके 


अप्रमाण होने विरोध नहीं है, अतः लीवाभिन्न ब्रह्म समन्वयकी सिद्धि फल है । यहाँ ब्युहका अथं 
मूति है । उस परमात्माकी प्रािके साधन इसप्रकार हैँ--वाक्‌, काय ओर चित्तको सावधानता पूवं 
देवगृहे जाना अभिगमन है, पूजा योग्य द्रव्यका संग्रह उपादान है, इज्या-पृजा, स्वाध्याय-अशक्षर 
आदि मन्वका जप, योग-ध्यान आदिते बहुत वषं तक पुजा आदिकृर क्षीण क्लेश होकर जीव मगवानुको 
प्राप्त होता है । समाहितः श्रद्धावितो भू्वा' (समाहित ओर घद्धावात्र होकर) (तं यथा यथोपासते" 
( जंसे जंघे उसको उपासना करता है ) इत्यादि श्रुति ओर भमस्कमंद्न्मस्परमः' (गी० ११।५५) (मेरे 


लिए कमं करनेवाला है ओर मेरे ही परायण है ) इत्यादि स्मृतिमे ईरवर प्रणिधान प्रसिद्ध है, धतः 
उसका प्रतिषेध नहीं किया जाता । 


४६८ बरह्मसूत्र-शाङ्करभाष्य [| अ पां० 


्रुतिस्नरत्योरीश्वरप्रणिघानस्यग्रसिद्धत्वात्‌। & यत्पुनरिदमुच्यते-वासुदेवात्खंकषेण उत्प 
दयते,संकर्षणाच् प्रदुम्नः, प्रयुम्नाचानिरुद्ध इति, अत्र ब्रूमः-न वासुदेवसंज्ञकात्पर मात्मनः 
संकषणसंज्ञकस्य जी वस्योत्प्तिः संभवति; अनित्यत्वादिदोषप्रसङ्गात्‌ । उत्पत्तिमच्ये हि 
जीवस्यानिव्यत्वादयो दोषाः प्रसञ्येरन्‌ , ततदच नैवास्य भगवत्पािर्मोश्चः स्यात्‌ ; 
कारणप्रा्तो कार्यस्य प्रविलयप्रसङ्ात्‌ । प्रतिषेधिष्यति चाद्ायों जीवस्योत्पत्तिम्‌-नात्मा- 
ऽश्रतार्मत्यत्वाच तामस्य ( व्र० सू० २।३।१७ ) इति । तस्माद संगतषा कस्पना ॥ ४२ ॥ 
न च कतु; करणम्‌ ॥ ४२॥ 

पदच्छेद न, च, कतुः, करणम्‌ । 

सूञ्रा्थ-( च ) ओर ( कतुः ) कर्तासि ( करणम्‌ )} करणकी ( न ) उत्पत्ति नहीं देखी 
जातौ, इसलिए जीवसे मनकी उत्पत्ति असतगत द 

इतदचासंगतेषा कल्यना-यस्मान्नं हि लोके कर्तुद बद त्तादेः करणं परदवादत्पद्यमानं 
इदयते । वणयन्ति च भागवताः कतुरजी वात्संकषंणसंज्ञकात्करणं मनः प्रद्यम्नसंज्ञकमुत्प 
ययते । कतुज(च तस्मादनिरुद्ध संज्ञको ऽहङ्धार उत्पद्यत इति । न चंतदृडष्टान्तमन्तरेणाध्य- 
वसातुं शक्चुमः, न चेवंभ॒तां धरतिम्‌पलभामहे ॥ ४३ ॥ 

विज्ञानादिभावे वा तदश्रतिषेधः ॥ ४४॥ 

पदच्येद--विज्ञानादिमवे, वा, तदप्रतिषेधः । 

सजाथं -( विज्ञानादिमवे वा ) संकषण आदि तीनोके वासुदेवके समानं विज्ञान आदि 
अथवा माव ( स्वल्प ) होनेपर भी ( तदप्रतिषेधः ) उत्पत्ति असम्मव दोषका प्रतिषेध नहीं होता । 

अथापि स्यान्न चेते संकषणादयो जौवादिभावेनाभिप्रेयन्ते; किं तर्हि ? ईश्वरा एवैते 
सयं ज्ञानेदवयंशषक्तिवलवी्यंतेजोभिरेदव्यध्ैरन्विता अभ्युपगम्यन्ते वासुदेवा एवैते सें 








उत्पन्न होता है, संकषणसे प्रदम्न ओर प्रद्यम्नसे अनिर । इसपर हम कते है--वासुदेव संज्ञक 
परमातमाभ्ने संकषण नामक जीवकी उत्पत्ति सम्मव नहीं है, क्योकि अनित्यत्व आदि दोषोका प्रसद्ध है। 
जीब उत्पत्तिमान्‌ होनेपर निरिवत अनित्यत्व आदि दोष प्रसक्तं होगे, उससे इसका मगवत्प्रा्िखूप मोक्ष 
नहीं होगा, क्योकि कारणकी प्राप्तिमे कायका प्रविल्य प्रसद्ख होगा । 'नास्माऽश्रतेः०' (गात्मा उल्मन्त 
नहीं होता, कारण कि उत्पातके प्रकरणम उसको उत्पचि श्वेति नहीं है, अपितु इसके विपरीत 
शरुतियोसे उसकी नित्यता अवगत होती है ) इस सूत्रमे आचाय जीवको उत्पत्तिकरा प्रतिषेध करेगे । 
इसलिए यह कल्पन। असंगत ही दै ॥ ४२ ॥ | 

भोर इससे मी यह कल्पना असंगत है, क्योकि लोकम कर्ता देवदत्त आदि कुठार आदि 
करण उत्पद्यमान नहीं देसे जाते । मागवत वणन करते है संकषंण नामक कर्ता जीवसे प्रचयुम्न 
संज्ञक करण मन उत्पन्न होता है, कतसि उत्पन्न उस ( मन ) से अनिरुद्ध संज्ञक अहंकार उत्पन्न होता 
है । परन्तु दशन्तके विना इसका' निर्चय करनेमे हम समथं नहीं है, भौर न इसप्रकारकौ हम भ्रति 
उपलन्धं करते हँ ।॥ ४३ ॥ 

यदिणेसाहोकिये संकषण आदि जीव आदि मावसे अभिप्रेत नहीं, किन्तु ये सब ज्ञान, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

"एष महानज जआत्मा०' (. ट० ४।४।२०) (यह्‌ महानु अजन्मा आत्मा) इत्यादि श्रुति गौर 
"अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो ० ( गीता० २।२० ) इत्यादि स्मृतिसे आत्मा नित्य अजन्मा सिद्ध 
होता है । इससे यह आगम अप्रामाणिक है । इसकिए जोवामिन्न ज्रह्य समन्वय सिद्ध है ॥ ४२॥ 
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निदो निरधिष्टाना निरवद्याश्चेति, तस्मन्नायं यथावणित उत्पद्य संभवो दोषः प्राप्नो 
तीति । अत्रीच्यते-एवमपि तद्रतिषेघ उत्पच्यसंभवस्यादरतिषेधः, प्राप्नोत्येवायमुस्पच्य- 
| ५ दोषः प्रकारान्तरेणेव्यभिप्रायः । कथम्‌ ? यदि तात्रदयमसिग्रायः--परस्परभिन्ना 
एवैते वासदेषादयश्चत्वार ईदवरास्तुव्यधर्माणो नेषामेकाभकत्वसस्तीति, ततो ऽनेकेदवर- 
कर्पनानेथक्यम्‌; एकनंवेदवरेणेदवर काथ सिमः । सिद्धान्त हानिदवः; भगवानेवेको वासु 
देवः परमाथतच्वमित्यभ्युपगमात्‌ । अथायप्रञिप्षयः--एकस्यंव भगवत पते चत्वारे 
व्युहास्तुद्यधमाण इति, तथापि तदवस्थ एबोत्पच्यसंभवः ¦ नहि वाश्ुदेवात्संकषंणस्यो- 
त्पत्तिः संभवति, संकषणाच्च प्रयुम्नस्य, प्र य॒म्नाच्चःनिरुद्धस्य; अरिद्धयाभावात्‌। भवि- 
तव्यं हि कायकारणयोर ति्ठायेन यथा सृद्धय्योः। न द्यस्तव्यतिद्ाये कायं कारणमित्यव 
कल्पते । न च पञ्च ज्रसिद्धान्तिभिर्वासदेवादिष्वेकस्मिन्सयखु वा ज्ञानेदवर्थादि तारत-. 
प्यकृतः कश्चिदमेनोऽभ्युवगम्यते। वासदेवा एव हि सवे व्यूहा भि्चिश्येषा इष्यन्ते । न 
चेते भगवद्‌व्युहाश्चतुःसंख्यायामेवावतिष्ेरन्‌ ; ब॑ह्मादि स्तस्इपयन्तेस्य समस्तस्येव 
जगतो भगवदुञ्यूहत्वावगमात्‌ ॥४४॥ 
| विग्रतिषेषाच ॥ ४५॥ 
“` पदच्छेद--विप्र तिषेघात्‌, च । 

सूज्राथं--ओर परस्पर विरुद्ध कथनसे भी यह मत संगत है । 

# विप्रतिषेघश्चास्मिज्छास्पर बहुविध उपरभ्यते-गुणगुणित्वेकस्पनादिलक्षणः, ज्ञाने 
१्व्य॑शक्तिवलवीयंते जांसि गुणाः, आत्मान एवेते भगवन्तो वासुदेवा इत्यादद रंनात्‌। वेद्‌- 
रेश्वयं, शक्ति, बल, वीयं जर तेज रूप ईश्वर सम्बन्धी धमेसि युक्त ईश्वर ही स्वीकार किये जाति है । 

ये सब निर्दोष, निरधिष्ठान ओर निरवद्य वासुदेव ही ह, इसमे यथा वणित उत्पत्तिका अक्तम्मव दोष 
प्राप्त नहीं है । इसपर कहते है-एेसा हौनेपर मी तदप्रतिषेध--उस उत्पत्तिके असम्प्रवका अप्रतिषेध 
है । यह उत्पत्तिका असम्मव दोष अन्य प्रकारसे प्राच ह्येता ही है यह अभिप्राय है । किस प्रकार ? यदि 
यह अभिप्राय हो किं परस्पर मिन्न ही ये वासुदेव आदि चार ईश्वर तुर्य धम॑वाके है, इनमे एकात्म- 
कत्व नहीं है, तो उससे अनेकं ईश्च र कल्पना निष्फल है, क्योकि एक ही ईश्वस्से ईश्रकायं सिद्ध हो 
जायगा । ओर एक ही मगवानु वासुदेव परमाथंतत्त्व दै, इसप्रकार स्वीकार होनेसे सिद्धान्ती भी 
हानि है। यदि यहु अभिप्रायो कि एक ही मगवान्‌के ये चार व्यूह्‌ समान धर्म॑वारे ह, तथापि 
उत्पत्तिका असम्भव वेसा ही है, क्योकि अतिराय-विशोषभेद-वं लक्षण्यके अभावसे वासुदेवसे संकषण, 
संकषंणसे प्रद्युम्न, गौर प्रद्ुम्नसे अनिरुढकौ उत्पत्ति सम्मव नहीं है। कायं कारणमे अतिख्य 
होना ही चाहिए, जेध मृत्तिका ओर घटमे है । अतिरायके न होनेपर "यह्‌ कायं दहै, यहु कारण रहै 
ठेसा नहीं हो सकता । ओौर पर्वरात्र सिद्धान्ती वासुदेव आदिमेसे एकमे अथवा समे ज्ञान, देष्चयं 
आदि तारतम्यकृत कोई भेद स्वीकार नहीं करते । वासुदेव ही सब व्युह्‌ निर्विष ( समान) है, एेसा 
मानते है । परन्तु मगवानुके ये व्युह्‌ चार संख्यामे ही अवस्थित न होगे, क्योकि ब्रह्यादिसे स्तम्म पयन्तं 
समस्त जगत्‌ ही मगवद्‌ व्युहरूपसे अवगत होता है ॥।४४॥। 

इस शास्त्रमे गुण-गुणित्व कल्पना आदि रूप अनेक प्रकारका विरोध उपलञ्ध होता है, क्योकि 
ज्ञान, एेश्वयं, शक्ति, बल, वीयं भौर तेज मगवानुके गुण दहै, वे अत्माही है मगवानू वासुदेव हीदँ 

स्त्यानन्दी-दौपिका 


# इस वह्षमाभ हेतुसे मी जीवोत्पत्ति भसम्मव है । स्वयही गण ओर गुणी हो यह विरद 
दै । आदि पदसे प्रद्यम्न मौर अनिरुद्ध-मन भौर अहंकार आत्मासे मिन्न हँ रेषा कहकर पुनः अत्मा 


७७० बेह्यसुञ्-शाङ्रभाष्य [ अ०२ पा०३ 


विप्रतिषेधश्च भवति--चतुषुं वेदेषु परं श्रेयोऽरब्ध्वा शाण्डिल्य इदं शास्रपधिगतवा- 
नित्यादि वेद निन्दादशरानात्‌ । तस्माद संगतेषा कल्पनेति सिद्धम्‌ ॥४५॥ 
इति श्रीमच्छङ्कर मगवत्पूज्यपाद कृतो शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः समाक्तः ॥ २॥ 


ठेसा देखनेमें आता है । उसी प्रकार वेद विरोध भी है, कारण कि चास वेदोमे परम श्रय न मिलनेके 


कारण शाण्डिल्यने इस शास्त्रको प्राप्त क्रिया अर्थात्‌ परात्रकौ शरण छी, इत्यादि वेद निन्दाका दशंन 
है, इससे सिद्ध हुआ कि यह्‌ कल्पना असंगत ॥४५॥ 


॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करभाप्य-माषानुवाद्क द्वितीयाध्यायका द्वितीय पाद्‌ समाप्त ॥२॥ 
--- च्च 
सव्यानन्दी-दीपिका 
हीर्है, इसप्रकार इस विरुद्ध ॒कथनका मी यहां ग्रहण है । भौर “एकस्यापि तन्त्राक्षरस्य अध्येता 
 चतुवदिभ्योऽधिकः' ( इस पंचरात्र तन्त्रके एक अक्षरका अध्येता चतुर्वेद वेत्ताओसे अधिक है) इस 
प्रकार वेदको निन्दा की गद है । अतः यह्‌ सिद्ध हज कि परस्पर विरुद्ध. पौरुषेय कल्पनाभोसे अपौर- 
षेय वेदान्त समन्वयका विरोध नहीं है ॥४५॥ 
॥ स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सत्यानन्दी-दीप्काः के द्वितोयाध्यायका द्वितीय पाद समप ॥२॥ 








द्वितीयाध्याये तृतीयः पदः । 
[ अत्र पादे पञ्महामूतजीवादिश्रुतीनां विरोधपरिहारः | 
( इसन पादमे पच्च महाभूत गौर जीव अदि श्रतियोमे विरोधकां परिहारहै) 


( १ वियदधिकरणम्‌ । स्‌० २-७ ) 


न वियदश्रुतेः ॥ १॥ 
पदच्छेद्‌- न, वियत्‌, अश्रुतेः 1 
सू्राथं--( वियत्‌ ) आकाद्च ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( आश्रुतेः ) क्योकि उसकी उत्पत्ति 
प्रतिपादक श्रति नहीं है । 
® वेदान्तेषु त्र तच्च भिन्नप्रस्थाना उत्पत्तिश्चतय उपरुभ्यन्ते! केचिद्‌ाकारास्योत्पत्ति- 
मामनन्ति, केचिन्न । त॑था केचिद्धायोरुत्पत्तिमामनन्ति, केचिन्न । एवं जीवस्य प्राणानां च । 
बेदान्तोमें तत्‌ तत्‌ स्थलोँपर भिन्न प्रस्थानवाली ( भिन्न प्रकरणस्य }) उत्पत्ति श्रुतियां उपरुग्ध 
होती हैँ । कुछ श्रुतिवाक्य आकाद्यकी उत्पत्ति कहते है, कु नहीं कहते । उसीप्रकार कुछ ॒श्रुतिवाक्य 
वायुकी उत्पत्ति कहते है, कुछ नहीं कहते । एवं कुछ श्रुतिवाक्य जीव ओौर प्राणोकी उत्पत्ति कहते ह 


 सत्यानन्दी-दीपिका 
® गत .पादमे वेदान्तसमन्वयकी स्थापनाके लिए सांख्य आदि मतोमे भ्रान्ति मूकता सिद्ध की 
गई है । अब वेदान्त समन्वयकी स्थितिके लिए भूत, मोक्तुविषयक सृष्टि श्रुतियोमे परस्पर विरोधक 
निराकरण करते हैँ । जीवकी अनुत्पत्तिके प्रसंगसे आकाशकी भौ उत्पत्तिके असं मवकी आशङ्का कर 


अधि० १ स्‌ १२ | भाषानुचाद-सत्यानन्दी-दीकासदित ७७९१ 


पवमेव क्रमादिद्धारकोऽपि विप्रतिषेधः श्ुत्यन्तरेघूपलक्ष्यते। विप्रतिषेधाच्च पर 
पक्चाणामनपेक्षितत्वं स्थापितम्‌, तद्धस्स्वपश्चस्यापि विप्रतिषेधादेवानपेश्चितत्वमाश्शङ्येते- 
त्यतः सर्ववेदान्तगतसखृष्टिशरत्यथनिर्मरत्वाय परः प्रपञ्च आरभ्यते । तदथंनिमंरत्वे च 
फर यथोक्ताशङ्निवृत्तिरेव । तनन प्रथमं तावदाकाद्ामाश्चित्य चिन्त्यते-किमस्याकाश्स्यो- 
त्पत्तिरस्त्युत नास्तीति ए तत्र तावस्प्रतिपद्यते--न वियदश्रुतेः" इति । न खस्वाकाश्मुत्प- 
दयते । कस्मात्‌ ? अश्ुतेः । न दछयप्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति । छान्दोग्ये हि (सदेव 
सोम्येदमग्र आष्रीदेकमेवादितीयम्‌' (छा° ६।२१) इति सच्छब्दवाच्यं ब्रह्म प्रक्रत्य 'तदेक्षत' 
"तत्तेजोऽसृजत" (छा० ६।२।३.) इति च पञ्चानां महाभूतानां मध्यमं तेज आदि कृत्वा याणां 
तेजोबन्नानामुत्पत्तिः श्चाव्यते । श्रुतिदच नः प्रमाणमतीन्द्रियाथं विज्ञानोत्पत्तौ न चात्र 
शरुतिर स्त्याकारास्योत्पत्तिप्रतिपादिनी, तस्मान्नास्त्याकाशस्योत्पत्तिरति ॥१॥ 
अस्तितु॥२॥ 

पदच्छेद्‌-अस्ति, तु । 

सूज्ाथं--( तु ) शब्द ॒पक्षान्तरके परिग्रह अथमे है, ( अस्ति) छान्योग्यमे आकाशकी 
उत्पत्ति प्रतिपादक धरतिके न होनेपर भी त॑त्तिरीयमें है, इसक्िए विरोध वसा ही है । 


बौर कुछ नहीं कहते । इसीप्रकार क्रम आदि द्वारक मी अन्य श्रुतियोमे विरोध उपलक्षित होता है । 
भौर विरोध होनेसे पर पक्षोका अनपेक्ष्य स्थापन किया गया है, उसीप्रकार स्वपक्षमें मौ अनपेक्षत्वकी 
आशङ्का हो सकती है, इसलिए सववेदान्तगत सृष्टि धुतिके अथंकी निमंरताके किए अब अगिका 
ग्रन्थ आरम्म किया जाता है । नौर उसके अंके निमंर होनेपर यथोक्त श दाक निवृत्ति ही फल 8 । 
उसमे पहर तो आकाशको अश्रयकर विचार किया जाता है--इस जकाश्चको उत्पत्ति है अथवां 
नहीं है ? उसमें प्रथम न वियदश्रुतेः एेसा प्रा होता है । आका उत्पन्न नहीं होता, किससे ? इससेकि 
श्रुति नहीं है, उसकी उत्पत्तिके प्रकरणमें श्रुति नही है, क्योकि छान्दोग्ये ही “सदेव ० (है सोम्य ! 
आरम्ममे यह्‌ एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इसप्रकार सत्‌ शब्द वाच्य ब्रह्मको प्रस्तुतकर ^तदैक्षत०' 
(उसने ईक्षण किया, उसने तेज उत्पन्न किया) इसप्रकार पच महामुतोमे मघ्यम तेजको मादि (आरम्भ) 
कर तेज, जल ओर अन्न तीनोकी उत्पत्ति सुनाई जाती है। अतीन्द्रिय अथंके विज्ञानकी उत्पत्तिमं 
हमारे मतमें श्रृति प्रमाण रहै । परन्तु यहां माका्की उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति नहीं है, इसलिए 
आकाशकी उत्पत्ति नहीं है ॥ १ ॥ | 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

उसका. परिहार करते हुए प्रथम “न वियदश्रुतेः" इससे एक. देशीके मतको कहते हैँ । जसे परस्पर 
मौर पूर्वापर विरोध होनेके कारणं पर पक्ष उपेक्ष्य है, वसे श्रुति पक्ष मो उपेक्ष्य है। इसप्रकारकी 
शङ्काको निवृत्तिके किए दृशन्तसंगतिसे यह पाद जारम्म किया जाता है। तैत्तिरीयक आका ओर 
वायुकी उत्पत्ति कहते ई, छान्दोग नहीं कहते । “सवं एत॒ आ्मनो ग्युच्चरन्ति" ( ये सब आत्म 
निकलते हैँ ) (एतस्माज्जायते प्राणः" ( मुण्ड २।१।३ ) ( इससे प्राण उत्पन्न होते है ) इसप्रकार 
माध्यंदिन ओर आथणंविक जीव बौर प्राणकी उत्पत्ति कहते ह । कहीं आकाश पुवंक सृष्टि है, कहीं 
तेज पूवक सृष्टि है, इसप्रकार क्रमका विरोष है । “स हरमोध्कोकानखजत' ( ए° १।२ ) ( उसने इन 
लोकींको उत्पन्न किया ) इसप्रकार अक्रम है। एवं कहीं सात प्राण, कहीं आठ प्राण, इसप्रकार 
संख्या पुर्वकं विरोध है । इस तरह श्रूतियोका परस्पर विरोध हौनेसे प्रथम भआकाशकी उत्पत्ति ओर 


अनुत्पति विषयक शरुतियोको लेकर विचार किया जाता है । पृव॑पक्षमे अकारक उत्पत्ति श्रुति नहीं है, 
भतः आकरार्चको उत्पत्ति नहीं है ॥ १॥ | 9 


७७२ ब्ह्मसू्-शाङ्गरभाष्य ` [ अ०रपा०३ 

तुराब्डः पक्षान्तरपरिग्रहं । मा नामाकारस्य छान्दोग्यं भू दुर्पत्तिः, श्रुलन्तरे 
त्वस्ति ! सैन्तिरीयका हि समामनन्ति" सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म" इति प्रकृत्य (तस्माद्रा एत- 
स्मादास्मन जाकाशः तंभूतः' ( तं० 2।१ ) इति। ततद्‌च श्वत्योविप्रतिषेधः-क्चित्तेजः- 
प्रमुखा सष्िः, कचिद्‌ाकारध्रमुखेचि । नन्वेकवाक्यता ऽनयोः ध्रल्योयुक्ता, सत्यं सा युक्ता, 
नतु साचगन्तु दाक्य्तं । कुतः * तत्तजा-खजत (छा० ६।२।३ ) इति सङक्च्छतस्य स्मष्र 
खष्टव्यद्वयेम संबन्धाञुपपन्तेः (त्तं जोऽखजत', (तदाका्ञमसेजत' इति । नजु सङ्च्छरु 
तस्यापि करतुः कर्तव्यद्धयेन संबन्यो ददयत-यया सपं पक्त्वौदनं पचतीति, एवं तदा- 
काशं ख्रां तसेजोऽसखजतेति योजयिभ्यापि। नेवं युज्यते, प्रथमजत्वं हि छान्दोग्ये 
तेजसो ऽवगम्यते, तैत्तिसययके चाक्रास्य, न चोभयोः प्रथमजत्वं संभवति । एतेनेतर- 
श्रत्यश्चर्दिसोधोन्पे प्रख्यातः । "तस्माद्रा एतस्मादात्मन जाकाश्च सभ्रूत (ते० २।५ 28 त्यत्रापि 
तस्म।द्ाकादाः संभदस्दस्मात्तेजः संभूतपरिति ` सकृच्छतस्यापादानस्य संभवनस्य च 
वियत्तेजोभ्यां युगपर्संबन्धायुपपत्तेः ! ' वायोरग्निः (ते° २।१) इति च पृथगाम्नानात्‌।।२॥ 

अस्मिन्विप्रतिषेधे कथ्िदाहद- 

गोण्यसं भवात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद्‌--गौणी, असंमवात्‌ । 

खूजाथं -{ गौणी ) वाका्यकी उत्पतति श्रुति गौणौ है, मख्य नही, ( असंश्वाप्‌ ) क्योकि 
आकाशंको उत्पत्िमे समत्राविकारण आदि सामग्रीका अमाव है ओर व्यापक होनेपे उसमें नित्यत्वका 
अनुमान होता दै । अतः आकाश्की उत्पत्ति नहीं हौ सक्तो । 





तु" शब्दे अन्य पक्षके ग्रहण करनेमे हैँ । आकाशको उत्पत्ति छान्दोग्ये मत हो, परन्तु अन्य 
शुतिमे तो है । “सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म एेसा परस्तुतकेर "तस्माद्रा ०' (इस प्रत्यगभिन्नं उस परमात्मासे 
आकाश उत्पन्न हुभा ) इसप्रकार तेत्तिरीय शखावारे कहते हँ । इसे कहीं तेज प्रमुख सृष्टि है 
मौर कहीं आकाश प्रमुख सृष्ट है' इस तरह दो श्रतियोमे विरोधदहै। परन्तु इन श्रतियोमे ए 
वाक्यता युक्त है । सत्य, वह्‌ युक्त है, किन्तु वहु अवगत नहीं हो सकती 1 कोकिं "तत्तेजो ०" (उसने 
तेज उत्पन्न किथा ) इसप्रकार एक वार श्रुत सखष्टाका "तत्तजोऽसृजतः (तदकाशमस्जत" ( उसने 
वाकाश उत्पन्न किया )} इसप्रकार दो सरव्योके साथ सम्बन्ध नहीं हो सकता । परन्तु एक वार धत 
कर्ताका मी दो कतव्योके साय सम्बन्ध देखा जाता है, जसे दाल पकाकर चावल (मात) प्कातादहै 
वसे “उसने आकाशको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किया" एेसी योजना करूगा ? किन्तु एेसा युक्त 
नहीं है, क्योंकि ` छान्दोग्यमे हेजकी प्रथम उत्पत्ति अवगत होती है ओर तैचिरीयमे आकाशकी, ओर 
दोनौकी प्रथम उत्पत्ति असंमव है, इस विरोध कथनसे अन्य श्रुतिवाक्योके साथ विरोध मी व्याल्यातं 
हा । क्योकि तस्माद्वा एतस्मादाप्मन आकाशः संभूतः" इसमे मी “उससे आकाश॒ उत्पन्न हु 
उससे तेज उत्पन्न हुआ" इसप्रकार एक वार श्रुत अपादान (पञ्चम्यन्त-तस्मात्‌) ओर संमवन (उत्पत्ति) 
का आकाश ओर तेजके साथ युगपत्‌ सम्बन्ध नहीं हौ सकता ओर "वायोरग्निः" (वायुसे अगिन उत्पन्नं 
होतो है ) एसी प्रथक्‌ ( दुसरी }श्रुतिहै।॥२॥ 

` इस विरोधके होनेपर कोई कहता है- 


+ | | 
%& "वायोरग्निः ०” इस अन्य श्रुतिमे मीं विरोष है, क्योकि छन्दोग्य श्रतिमे तो सतसे तेजकी 


उत्पत्ति ओर तैत्तिरीय श्रतिमें वायुसे अगि (तेज) की उत्पत्ति कही गई है । इसच्िए दोनों श्रतियोकी 
एकवाक्यता नहीं हौ सकती । २ ॥ 
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& नारित वियत उत्पत्तिरश्चतेरेव । या स्वितरा विय दुत्पत्तिवादिनी श्रतिरुदाहता 
सा गोणी भवितुमर्हति, कस्मात्‌? असंभवात्‌। न द्यांकाशस्योत्पत्तिः संभावयितं शक्या, 
घ्रीमत्कणभुगभिप्रायानुसारिषुं जीवन्स । तेहि कारणसामम्रचसंभवादाकाश्स्योत्पत्तिवार- 
यन्ति। समवाय्यसमवायिनिमित्तकारणेभ्यो हि किर सवंमुत्पद्यमानं समुत्पद्यते ) द्रव्यस्य 
सैकजातीयकमनेकं च द्रव्यं समवायिकारणं भवति। न चाकाशस्येकजातीयकमनेकं च 
दव्यमारम्भकमस्ति, यरिमन्पमदायिकारणे सति, असमवायिकारणे च तत्संयोगे, आकाशा 
उत्पयेत । तदभावत्त तद न्॒रहप्वुत्तं निमित्तकारणं दूरापेतमेवाकाशस्य भवति । उत्पत्ति 
मतां च तेजःप्रतीना पूर्वोत्तरकाल्योर्विंशेषः सं भाव्यते-प्रागुत्पत्तेः प्रकारादिकाय न 
बभूव, पश्चाच भवतीति । आका्ञस्य पुननं पूवो त्तरकालयोविरोषः संभावयितुं राक्यते। 
® कि हि प्रागुत्पत्तेरनवका रमसुषिरमच्छिद्रं बभवेति राक्यतेऽध्यवसातुम्‌ { पृथिन्या- 
दिवेघर्म्याच्च विथुत्वादिट्चणादाकादास्याजत्वसिद्धिः । तस्माद्यथा रोक आकाशं कुरु, 
आकारो जात दत्येवंजातीयको गोण; प्रयोगो भवति, यथा च घटाकाशः करकाकाराो 
गृहाकाद्वा इत्येकस्याप्याकादास्येवंज(तीयको भेदव्यपदेदरो गौणो भवति, वेदेऽपि 'भारण्या- 
नाकारोष्वालभेरन्‌' इति एवमुत्पत्तिश्चुतिरपि गोणी द्रष्टव्या ॥ २ ॥ 


आकाशकी उत्पत्ति नहीं है, क्योकि भ्रति नहीं है । जो आकाश्चकी उत्पत्ति प्रतिपादक अन्य 


श्रति उदाहृत है वह गौणी होनी युक्त है, क्योकि अंसंमव दहै । श्रीमाचू कणादके अमिप्रायका अनु- 
सरण करनेवा रोके जीवित रहुनेपर आकाशकी उत्पत्तिकी उंमावना नहीं कौ जा सकती, कारण किवे 


कारण सामग्रीके असंमवसे आकाराकी उत्पत्तिका वारण करते है । सम्पुण उत्पद्यमान काय समवायी 

असभवायी भौर निमित्तकारणोसे उत्पन्न होता दै । एकजातीय अनेक द्रव्य द्रव्यका समवायिकारण 
होते हँ । परन्तु आकाशके एक प्रकारके अनेक आरम्मकर द्रव्य नहीं ह, जिस समवायिकारणके हने 
पर गौर उनके संयोग असमवयिकारणके -होनेपर आकाश उत्पन्नहो। उन कारणोके न होनेसे 
उनके अनुग्रहुसे प्रवृत्त आकाश्चका निमित्तक।रण वो दूर ही रहा । तेजकी उत्पत्तिके पूवं प्रकाच्च : आदि 
कायं नहीं ये उत्पचिके पश्चात्‌ होते है, इसप्रकार उत्पत्तिमत्‌ तेजः प्रभृतिमे पूर्वोत्तर कालमे विशेषकी 
संमावना की जा सकती है, किन्तु इसप्रकार आकाशके पूर्वोदचरकालमे विशेषको संमावना नहीं की जां 
सकती । उत्पत्तिके पूवं अनवकाश, असुषिर ओर अच्छिद्र था, क्या एेसा निश्चय किया जा सकता है ? 
पृथिवी आदिखे विरद्ध धमं ओर विमृत्व आदिरूप होनेसे आकाश अज सिद्ध होतादहै। इसि 
जसे लोकमे “माकाश करोः “आकाश उत्पन्न हृभा' इसप्रकारका गौण प्रयोग होता है, भौर जैसे 
घटाकाश, करकाकाश, गृहाकाश इसप्रकारका एक आकाशमे मी भेद व्यपदेश गौण होता है । वेदमें 


भी “अरण्यवासी पशुओंका आकारर्भे. आमन करे' एसा गौण व्यवहार होता है, वसे आकाद्यकी 
उत्पत्ति श्र ति मी गोण समन्षनी चाहिए ॥ ३ ॥ 


सत्यानन्दौःदीपिका 
# अध्यायकी समाति पयन्त अधिकरणोमें प्रथम विरोधसे श्रतिका भप्रामाण्य पूवपक्षका 
फल है । मुख्य सिद्धान्तके साथ श्र तियोका अविरोघ होपर एकवाक्यता होनेसे ब्रह्मम समन्वयं सिद 
होता दहै, पेसा फल ओरक्रमहै। दो श्र्‌तियोका परस्पर विरो होनेपर ‹स्वाध्यायोऽध्येतैष्यः, इस 
भव्ययन विधिसे गृहीत श्र तिर्या अप्रामाणिक नहीं हौ सकतीं, इससे आकाशकी उत्पत्ति असंमव है । 
, इस तकसे छान्दोग्य ध्र ति मुख्य ओर तैत्तिरीय धति गौण माननेषर कोई विरोध नहीं होगा । इस- 


प्रकारसे वशोषिके मतका विवरण करते ह-- “आकाशो नोत्पद्यते सामभ्रीद्युन्यत्वात्‌ आत्मवत्‌ 
अकारा उत्पन्न नहीं होता, क्योकि सामग्री नहीं है जसे आत्मा । 
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चब्दाच ।॥ ४॥ 

पदच्छेद--शब्दात्‌, च । 

सूत्राथं - ओर वायुश्वान्तरिक्षं चेतदश्तम्‌' इत्यादि भर तिमे आकारमे अमृत राब्दका प्रथोग 
देखा जाता है, अतः आकाद्यकी उत्पत्ति नहीं होती । 

शब्दः खद्वाक्ाद्स्याजप्वं स्यापयति । यत॒ आह--'वायुचान्तरिक्षं॒चेतदश्तम्‌ 
(व° २।३।३) इति । न ह्यम्र॒तस्योत्पत्तिरुपपद्यते । आकाश वरस्व गतश्च नित्थः' (छा ° ३।१४।३) 
इति चाकारोन ब्रह्म सवंगतस्वनित्यत्वाभ्यां धर्मभ्यामुपथिमान आकाशस्यापि तौ धमो 
श्रूचयति । नच ताददराभ्यो त्पत्तिरुपपद्यते । "स यथानन्तोऽयमाकाशच एवमनन्त आत्मा वेदितन्य ध: 
इति चोदाहरणम्‌ । (जाकाशश्चरीरं बरह्म ( तै० १।६।२ ), “जाकाश आत्मा" (ते० १।७।१) इतिं 
च ¦ न ह्याकारास्णेत्पतच्तिमच्पे ब्रह्मणस्तेन विशेषणं संभत्रति, नोखेनेवोत्पखस्य । तस्मा- 
चित्यमेवाकाशोन साच्छरणं ब्रह्मे ति गम्यते ॥ ७ ॥ 

स्याचेकस्य ब्रह्मशब्दवत्‌ ॥ ५॥ 

पदच्छेद--स्यात्‌, च, एकस्य, ब्रह्म्चम्दवत्‌ । 

सूजाथं--( त्रह्म्न्दवत्‌ ) जसे एक ही प्रकरणम विषय भेदसे “अन्नं ब्रह्म" यहां ब्रह्म शब्द 
गौण है ओर आनन्दो बह्म" यहाँ मूख्य है, वसे प्रकृतमे मी विषय भेदसे ( एकस्य ) एक ही “संभूतः 
शब्द गौण ओर मूस्य ( स्यात्‌ ) होता है। 

# इदं पदोत्तरं सत्रम्‌ । स्यादेतत्‌-कथं पुनरेकस्य संभूतशाब्द स्य "तस्माद्वा एतस्मा- 
दाव्मन आकाशः संभूतः" (ते ० २।१) इत्यरिमिन्नधिङार पर चु तेजःग्रश्रतिष्वनुवतमानस्य मख्य 
त्व संभवत्याकादो च गोजस्त्रमिति ! अत उत्तरमुच्यते-स्याच्चंकस्य(पि संभूतशनब्दस्य 


आकारा अज दहै एेसाश्र ति कहतौ है, क्योकि 'वायुश्चान्तरिक्चष०' (वायु ओर अन्तरिक् ये अमृत 
है) एेसा श्र त्ति कहती है । अभृतकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । “आकाश्वस्सवंगतदच ०' ( आकाशक्े 
समान सवंगत ओर नित्य है ) इसप्रकार माकाशसे सवगतत्व ओर नित्यत्व धमति. ब्रह्मको उपमा 
देती हई भ्रति वे धमं आकाडके मी सूचित करती है। इससे उप्त प्रकारके सवगत भौर नित्यकी 
उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । (स यथा०' ( जसे यह्‌ आकाश॒ अनन्त है वंसे ही आत्मा अनन्त है एेसा 
समक्चना चाहिए ) भौर जाकाशशरीरं जह्य" (ब्रह्म आकाश शरीर है) “आकाश आत्मा०' ( आकाञ्च 
आत्मा है ) इसप्रकार यह उदाहरण है । जंसे नीर उत्पलका विशेषण होता है, वसे माकाश्च उत्पत्ति 
वालाहो तो वह्‌ ब्रह्यका विदोषण नहीं हो सकता । इसे यह्‌ ज्ञात होतादैकि नित्य ही आका्के 
तुल्य ब्रह्य है ॥ ४॥ 
यह्‌ सूत्र कुछ शङ्के होनेपर उत्तर रूप है । (तस्माद्रा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः' इसं 
अधिकार (प्रकरण) मे अनुवतंमान एक ही सं मूतः" चन्द अनन्त रोक्त तेज ञदिमें मर्य भोर आकाशमें 
गौण कते हो सकता है ? एेसी शद्धा है । अतः इसका उत्तर कहा जाता है--' संभूतः शब्द यद्यपि 
एकदै, तो मी विषय विशेषके कारण जह्य शब्दके. समान उसका गोण ओर मूरूथ प्रयोग होता ह । 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
# ओर जसे वेदमे एक आकाशमे (आकाशेषु' यह बहुवचन प्रयोग गौण है, वसे आाकारकी 
उत्पत्ति प्रतिपादव्किक्रति मी गौणरै॥३॥ 
> यदि आकाशकी उत्पत्तिश्र ति गौण मानें तो तब्रह्मके समान माकाश अनादि ओर अनन्त सिद्ध 
ठोनेपर “पुकमेवाद्वितोयम्‌' इत्यादि अद्वैत प्रतिपादक श्र तिका बाध होगा “एक ब्रह्मके विदित होनेपर 
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विषयविदोषवशाद्गोणो सख्यश्च प्रयोगो बदह्यशाब्दवत्‌ । यथेकस्यापि ब्रह्मदाब्द स्य "तपसा 
ब्रह्म विजिज्ञासस्व, तपो बरह्म' ( ते° ३।२ ) इत्यस्मिन्नधिकारेऽन्नादिषु गौणः प्रयोग आनन्दे 
च मुख्यः । यथा च तपसि ब्रह्मविज्ञःनलघने बरह्म चब्दो भक्त्या प्रयुज्यतेऽञ्जक्ला तु विज्ञेये 
ब्रह्मणि तद्वत्‌ 1 कथं पुनर नुत्पत्तौ नभसः (एकमेवाद्वि तीयम्‌ ( छा० ६।६।१ ) इतीयं प्रतिज्ञा 
समथ्यते ? ननु नभसा द्वितीयेन सद्ितीयं जह्य प्राप्नोति । कथं च बरह्मणि विदिते सवं 
विदितं स्यादिति १ तदुच्यते-एकमेवेति तावत्स्वकार्यापेक्षयोपदद्यते) यथा लोके कथित्कु- 
म्भकारकुर पूवद्यमरदण्डचक्रादीनि चोपंलभ्यापरेद्युश्च नानाविधान्यमच्राणि प्रसारितान्यु- 
पटरभ्य ब्रयत्‌-म्रदेवे काकिनी पूवद्यरासीदिति, सं च तयावयास्णया मुःकायंजातमेव 
पूवदर्नासीदित्यभिप्रेयान्न दण्डचक्रादि, तद्वदद्धितीयश्चतिर्यधिष्ठा्रन्तरं वारयति ! यथा 
मृदो ऽमचभ्रकृतेः कुम्भकारोऽधिषठाता दद्यते, नेवं जह्मणो जञगत्प्ररुतेरन्यो ऽधिषठ(तास्तीति। 
# न च नभसापि द्वितीयेन सद्धितीयं ब्रह्म प्रसज्यते । श्षणान्यत्वनिभित्तं हि नाना- 
त्वम्‌ । न च प्रागुत्पत्तेव्रह्यनभसोंश्चणास्यत्वमस्ति; क्चीरोदकयोरिव संखष्योर््यापित्वा- 
मूत॑त्वादिधमसामान्यात्‌ । सगकाले तु ब्रह्म जगदुत्पादचितुं यतते, स्तिमितमितर त्तिष्ठति 
तेनान्यत्वमवसीयते । . तथा च आकाशशरीरं बह्म! ( तै° १।६।२ ) इत्यादिश्रतिभ्योऽपि 
ब्रह्माकाह्योरभेदोपचायसिद्धिः। अत पव च ब्रह्मविज्ञानेन सर्वविज्ञनसिद्धिः। पिच 
सव कायमुत्प्यमानमाकाश्चेनाञ्तिरिक्तदेशकाटमेवोत्पद्यते, कद्मणा चाव्यतिरिक्तदेशरा- 
जसे एक ब्रह्मं शब्दका भी ^तपस। ब्रह्म ° (तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छाकिर, तप ब्रह्म है) इश अधिकार 
मे अन्न आदिमे गोण मौर आनन्दम मुख्य प्रयोगदहै। ओर जं ब्रह्मवि्ञानके साधन तममे ब्रह्य 
शब्द गोणवृत्तिसे प्रयुक्त है किन्तु मख्यषूपसे तो विज्ञेय ब्रहामे प्रयुक्त दहै, वसै यहां मो समक्षना 
चाहिए । परन्तु आकौश्चकी उत्पत्ति न होनेपर (एकमेवा ० ( एक ही अद्वितीय दै ) इस प्रतिज्ञाका किस 


प्रकार समथन होगा ? परन्तु दुरे आकाशसे ब्रह्य सद्वितीय प्राक्त होता है, ब्रह्यके विदित होनेपर सवं 
किस प्रकार विदित होगा ? उसको कहते है--'एकमेव' यह्‌ तो स्वकायको अपेक्षासे उपपन्न होता है । 


जेषे कोकमे कुम्हारके घरमे पहर दिन मृत्तिका, दण्ड, चक्र आदिको देखकर ओर द्रे दिन अनेक 
प्रकारके फंले इए पा्रोंको उपछ्भ्य्रकर कोई यह कटे किं पटे दिन केवर एक मृत्तिका ही थी, वह्‌ 
उस्र निश्चयसे मृत्तिकाका कायं समह्‌ हौ प्रथम दिन नहीं था, इस अभि्रायसे कहता है, किन्तु दण्ड, 
चक्र मादि नहीं ये, इस अमिप्रायसे नहीं । वसे ही अद्वितीय श्रुति अन्य. अधिष्ठाताका निषेव करती 
है। जसे घट आदि पात्रोकी प्रकृति ( उपादानकारण ) मृत्तिकाका कुम्भकार अधिष्ठाता देखा 
जाता है, वसे जगत्‌के उपादान कारण ब्रहमका अन्य अधिष्ठाता नहींहै। भौर आकाश द्वितीयसे भी 
ब्रह्म सद्वितीय है, 'ठेसा प्रसक्तं नहीं होता, क्योकि लक्षणभेदसे नानात्व है । परन्तु उलत्तिके पूवं ब्रह्म 
ओर आका्मे लक्षगभेद नहीं है, कारण कि क्षीर भौर उदकङे समान संसृष्टोमे व्यापित्व भौर 
अमतंस्व धमं समान हैँ । परन्तु सृष्टिकालमे तो ब्रह्य जगत्‌को उत्पन्न करनेके लिए यत्न केरता है गौर 
अन्य आकाश॒ निश्चल रहता है, उससे दोनोका भेद निदिचत होता है। उसी प्रकार "नाकाश्चशशषरीरं 
ब्रह्म" इत्यादि श्रूतियोतसे मी ब्रह्म गौर ञआकाशका अभेदोपचार सिद्ध होता दै । अतएव ब्रह्य विज्ञानसे 


सवविज्ञानकी सिद्धि होती है, ओर उत्पद्यमान सब कायं अकारयत अग्यतिरिक्त देश काले ही उत्पन्न 
होते है, मौर ब्रह्मम भमित्न देश कालमेही आकाश होता दहै, अतः ब्रह्य ओर उसके. कायके विज्ञान 


सत्यानन्दी-दीपिका 
सब विदित हो जाता है" इस प्रतिज्ञाका बाध होगा, कारण किं ब्रह्मके जाननेपर अन्यका ज्ञान होनेपरमी 
आकाशका ज्ञन नहीं होगा, क्योकि वहं ब्रह्मके सम।न पृथक्‌तक्तव दै । पू ०-"तदुच्यते" आदिसे कहते है ।५। 


४७द वरह्मसूज-शाङ्करभाष्य [ अ० २पा०६ 


कालमेवाकाशां भवतीति, अतो बरह्मणा तत्कायण च विज्ञातेन सह ॒विज्ञातमेवाकाशं 
भवति। यथा श्चीरपूणं घटे कतिचि द्च्बिन्दवः प्रक्िपराः सन्तः क्षीरग्रहणेनेव गृहीता मवन्ति, 
नहि श्चीरग्रहणादन्विन्दुग्रहणं परिदिष्यते, एवं ब्रह्मणा तत्कार्येश्चाव्यतिरिक्तदे दाकालत्वाद्‌- 
गृहीतमेव ब्रह्मग्रहणेन नभो भवति । तस्माद्धाक्तं नमसः संभवश्रवणंमिति ॥ ५॥ 


पवं प्राप्त इदमाद- 

प्रतिज्ञाऽ्हा निरव्यतिरेकाच्छब्देभ्यः ॥ ६ ॥ 
पदच्खेद्‌--प्रतिज्ञाऽहानिः, अब्यतिरेकात्‌, शब्देभ्यः । 
सूत्रा्थं--( भव्यतिरेकात्‌ ) उपनिषद्‌ प्रतिपादित ब्रह्मसे सम्पूणं वस्तुभओका अभेद होनेसे 


( प्रविज्ञाऽहानिः ) एकके विज्ञानसे सबके विज्ञानकी प्रतिज्ञा बाधित नहीं हठी । ( शब्देभ्यः ) सदेव 


सोम्य" ^तेतदत्म्यिमिदं' इसप्रकार कायं कारणक अभेद प्रतिपादन परक श्रतियोसे भी प्रतिज्ञाकी सिद्धि 
अवगत होती है । 

येनाश्चतं श्रतं मवत्यमतं मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌" (छा० ६।१।३) € ति, आमनि खल्वरे दृष्ट 
श्रते मते विज्ञात इदं सवं विदितम्‌ (बर° ४।५।६) इति, कस्मिननु मगवो विज्ञाते सवमिदं विज्ञातं 
मवति' (सुण्ड०१।१।३) इति, "न काचन मदहिर्था विदयास्ति' इति चेवंरूपाप्रतिवेदान्तं प्रतिज्ञा 
विज्ञायते । तस्याः प्रतिज्ञाया एवमहानिरयुपयोधः स्यात्‌ , यद्यव्यतिरेकः ृटस्नस्य वस्तु 
जातस्य विक्षेयाद्‌ब्रह्मणः स्यात्‌ । व्यतिरोके हि सत्येकविक्ञानेन सवं विज्ञायत इतीयं पतिज्ञा 
हीयेत । स चाव्यतिरेक पवमुपपद्यते यदि करस्नं वस्तुजातमे कस्माद्‌ ब्रह्मण उत्पद्येत । 
रब्देभ्यश्च प्रकृतिविकाराग्यतिरेकन्यायेनैव प्रतिक्ञासिद्धिरवगम्यते। तथा हि--येनाश्रुं 
श्रुतं मवविइति प्रतिज्ञाय म॒दादिरष्टान्तेः कार्यकारणासमेदप्रतिपःद्नपरेः प्रतिज्ञेषा समथ्यते। 
तत्साधनायेव चोत्तरे शाब्दा; “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वि तीयम्‌ (छा० ६।२।१), "तदै 
क्षतः, (तत्तजोऽसृजत' ( छा° ६।२।३ ) इत्येवं कायजातं ब्रह्मणः प्रदक््याव्यतिरेकं प्रदं 


होनेके साथ आका विज्ञात ही होता है । जसे दूध पूणं घटमे कुछ जल विव प्रक्षिप्त होते हुए दधके 
प्रहणसे ही गृहीत होते है । दूध ग्रहणसे जखबिन्दुका ग्रहण अवशिष्ट नहीं होता, वसे ब्रह्म भौर उसके 


कायकि साथ [ आकाश्चका ] अभिन्न देश काल होनेसे ब्रह्मके ग्रहणसे आक्रार गृहीतही होता है 
ईसक्िए आकाराकी सम्मव श्रुति गौण है । ५ ॥ 


एेसा प्राप्त होनेपर यह कहते ईह- | 

येनाश्रतं श्र॒तं०' (जिससे अधुत श्रुत, अमत मत ओर अविज्ञात विज्ञात हो जाता है) आस्मनि 
खस्वरे०' (हे मेत्रेयी ¡ निरबय ही आत्माका दशन, श्रवण, मनन भौर विज्ञान हो जानेपर यहु सब 
विदित हो जाता है ) कस्मिन्नु मगवो०' ( हे मगवनू ! किसके विज्ञात होनेपर यह सब विज्ञात हो 
जाता है ) भौर न काचन °” (मृक्षसे मिन्न ओर कोई विया नहीं है) इसप्रकारकी प्रतिज्ञा. प्रत्येक वेदान्ते 
ज्ञात होती है । यदि सम्पूणं वस्तु समह विज्ञेय ब्रह्मे अभिन्न हो तो उस प्रतिज्ञाकी इसप्रकार अहानि 
अबाध होगा । सिन्न होनेपर तो “एकके विज्ञानसे सबका विज्ञान होता है' इस प्रतिज्ञाकी हानि होगी । 
वह अव्यतिरेक ( अभिन्नत्व ) इसप्रकार उपपन्न होता है--यदि सम्पणं वस्तु समहु एक ब्रह्मसे उत्पन्न 
हो, भौर धरुति्योसे ओर श्रकृतिविकार-अव्यतिरेक न्यायसे" ही प्रतिज्ञाकी सिद्धि अवगत होती 
है। जसे येनाश्रतं श्रुतं मवति" इसप्रकार प्रतिज्ञाकर कोयं भौर कारणके अभेद प्रतिपादन परक 
मृत्तिका आदि दृषटान्तोसे इस प्रतिज्ञाका समथंन किया जाता है ओर उसके सिद्ध करनेके चिए उत्तर- 
शब्द-श्रुति सदेव सोम्य०' ( है सोम्य | आरम्भमे यह एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) 'तदैक्षत०' 
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यन्ति--देप्रदास्म्यमिदं सवम्‌" ( छा० ६।८।७ ) -इत्यारभ्याप्रपाटकपरिसमापेः । # तचया- 
कादां न ब्रह्मकाय स्यान्न ब्रह्मणि विज्ञात अकां विज्ञायेत, ततश्च प्रतिज्ञाहानिः स्यात्‌ । 
नच प्रतिज्ञाहान्या वेदस्याप्रमाण्यं युक्तं कतुंम्‌। तथा हि-प्रतिवेदान्तं ते ते शब्दास्तेन 
तेन दष्ठान्तेन तामेव प्रतिज्ञां ख्यापयन्ति “इदं सव यदयमात्मा' ( ब्रू २।४।६ ) 
वेदमश्तं पुरस्तात्‌" ( मुण्ड - २।२।११ } इत्येवमाद्यः । तस्माञ्ज्वलनादिवदेव गगनमप्युत्प- 
दयते । यदुक्तमश्रुतेनं विय दुत्पद्यत इति-तदयुक्तम्‌; विय दुत्पत्तिविषयश्चुस्यन्तरस्य दद्वित- 
त्वात्‌ (तस्माद्वा एतस्मादात्मन जाकाज्ञः संभूतः ` ( ते० २।१ ) इति ¦ सत्यं द्रितम्‌ ; विरुद्धं तु 
तत्तेजोऽसृजत इत्यनेन श्चत्यन्तरण, न; एकवाक्यत्वार्सवंश्चतोनाम्‌ । भवत्वेकवाक्यत्वम- 
विरुद्धानाम्‌; इह तु विरोच उक्तः, सङ्ृच्छरुतस्य खरुः खव्यद्वयसंबन्धासंभवाद्‌- 
द्रयोश प्रथमजत्वासंभवाद्विकस्पा संभवाच्चेति । नेष दोषः-तेजःसगंस्य तैत्तिरीयके तृती 
यत्वश्रवणात्‌ "तस्माद्वा एतस्मादास्मन आकाशः संभूतः.। आकाशाद्वायुः । वायोरग्निः" ( ते०२।१) 
इति । अद्यक्या हीयं श्चतिरन्यथा परिणेतुम्‌ । शक्या तु परिणेतृ. छन्दोग्यश्चतिस्तदा- 
कादं वायुं च सृष्टा तत्तेनोऽसजतः' इति । # न हीयं श्चुतिस्तेजोजनिध्रधाना सती श्चुव्यन्त- 
रप्रसिद्धामाकाशस्योत्पत्ति वारयितुं शक्नोति; एकस्य वाक्यस्य व्यापारह्यासंभवात्‌ । 


( उस-सत्‌ने ईक्षण-संकल्प किया, उसने तेज उत्पन्न किया ) इसप्रकार ब्रहमसे कायं समुहकी उत्पत्ति 
दिखाकर “देतदात्म्यमिदं सवम्‌" ( एतद्रप ही यह सबै) ठेस आरम्मकर प्रपाठक-अष्यायकी 
समाप्ति पयन्त अभ्यतिरेक (अभेद) दिखाते हैँ । इसकिए यदि आकाश ब्रह्मका कायन हो तो ब्रह्यके 


विज्ञातं होनेपर अकार विज्ञात नहीं होगा भौर उससे प्रतिज्ञाका बाध होगां । प्रतिज्ञाको हानिसे वेदका 
अप्रामाण्यं करना युक्त नहीं है, क्योकि इदं सव यदयमादमा' ( यहु सब आत्मा ही है ) श्रहयैवेदमद्धतं 


पुरस्तात्‌" ( यह अमृत ब्रह्मही भगे है ) इत्यादि वे वे श्रुतिवाक्य प्रत्येक उपनिषद्मे तव्‌, तत्‌ दशन्तसे 


उसी प्रतिज्ञाक। ज्ञापन करते हैँ । इसलिए अग्नि आदिके समानं ही अका मी उत्पन्न होतादै। जो 
यह्‌ कहा गयां है कि श्रतिके न होनेसे गजाकारं उत्पन्न नहीं होता, वह अयुक्त है । क्योकि "तस्माद्वा 


एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः" इसप्रकार अ।काशकी उत्पत्ति विषयक अन्य श्रुति दिखाई गई है । 


ठीक, दिखलाई गई है । परन्तु "तत्तेजोऽसृजत '( उसने तेज उत्पन्न किया ) इस .अन्य श्रतिसे तो वह. 
विरुद्ध है। रेसा नहीं, कारण कि सवं श्रृतियोकी एकवाक्यता है । १¶०--अविषशद्र वाक्योकी एक 


वाक्यता मले हो, किन्तु यहां तो विरोध कहा गयादहै। कारण कि एक वार श्रत खशका दो ख्ट्योकि 
साथ सम्बन्धका सम्भव नहीं है, दोनोकौो प्रथमोत्पत्तिका असम्मव ओर विकल्पका भसम्भव है । 


सि०--यह्‌ दोष नहीं है, क्योंकि "तस्माद्र! एतस्मादात्मन ० ( इस प्रत्यगसिन्न उस आतत्मासे आकाशं 
उत्पन्न हुआ, आकारासे वायु ओर वायुसे अग्नि ) इसप्रकार तंत्तिरीयकमें तेजकी सृष्टि तीसरी सुनी गर 


है, अतः यह्‌ श्रुति अन्यथा परिणत नहीं की जा सकती है । परन्तु "तदाकाशं ० “उसने आकार ओर 


वायुको उत्पन्नकर उसने तेज उत्पन्न किवा' इसप्रकार छान्दोग्य शति तो परिणतकी जा सकती है । 
यह श्रुति तेजकी उत्पत्ति प्रधान होती हुई अन्य श्रतिमे प्रसिद्ध आकाञ्चकी उत्पत्तिका निवारण करनेमें 


सत्यानन्वी-दीपिका 


# सिद्धान्ती-अपौरुषेय वेद वाक्योमें अप्रामाण्य कृल्पना करनेकी अपेक्षा एकवाक्यता हारा 
प्रामाण्य मानना युक्तं है । बलवती रुतिके साथ दुबल श्रुतिकी एकवाक्यता युक्त है । तै्तिरीय श्रुति 


प्रक है, क्योकि उसमें हेतुवाचक पश्चमीसे क्रम पुवंक उत्पत्ति कही गई है । छान्दोग्यमें केव "तत्ते 
जोऽसृजत ' तेजकी उत्पत्तिश्वत है, इसलिए तंत्तिरीय श्र तिके अनुसार तेजकी उत्पत्ति प्रतिपादक 


छान्दोग्य श्र तिको परिणत करना चाहिए, इससे तेजको उत्पत्ति तीसरे नम्बरमे होगी । इसप्रकार 
दोनों श्र त्ियोंकी एकवाक्यतासे कोई विरोष नहीं है । 


४७८ ब्रह्मसू्र-शाङ्कर भाष्य [ अण्२्पा-३ 


खण त्वेको ऽपि क्रमेण्नेकं खण्रव्यं खजेत्‌-इत्येकवाक्यत्वकरपनायां संभवन््यां न विर- 
द्ाथत्वेन श्चुतिहतन्या } न चास्माभिः सकृन्छ्तस्य खण: खण्रन्यद्व यसं बन्धो ऽभिपरेयते 
श्रत्यन्दरवदेन शखषटव्यान्तरोपएसंग्रहात्‌। यथा च “सवं खल्विदं बरह्म तञ्जरान्‌ 
( छा० ३।१४।१ ) इस्यत्र सा्चादेव सवस्य वस्तुजातस्य व्रह्मजत्वं श्रूयमाणं न 
प्रदेशान्तरःवहितं तेज प्रम खयत्पत्तिक्रमं वारयति, पच तेजसोऽपि बह्मजस्वं श्रयमाणं 
न श्चुत्यन्तरविहितं नभःप्रमखमत्पत्तिक्रमं वारयिदुमहति । ननु हामविधघाना्थमेतद्धा- 
क्यम्‌, (तञ्जखानि।त शान्त उपासीत! इति श्चतें नेतत्खण्िवाक्यम्‌ , तस्मादेतन्न प्रदेशान्तर- 
प्रसिद्धं क्रममुषपरोद्ध महतीति "तत्तेजोऽसृजत इत्येतत्सृष्िलाक्यम्‌ , तस्माद ज यथाश्चति क्रमो 
ग्रहीतन्य इति । # नेत्युच्यते-नःह तेजः प्राथस्यादुरोघेन श्रलन्तरप्रसखिद्धो वियत्पदा्थः 
परित्यकतव्यो भवति, पदार्थघमरत्वाकच््रमस्य | अपि च तत्तेनोऽसृजत' इति नान्न क्रमस्य. 
वाचकः कथिच्छब्दो ऽस्ति अर्थात्त क्रो ऽवगम्यते, स च वायोरग्नः' इत्यनेन श्चत्यन्तर- 
प्रसिद्धेन क्रमेण निवायेते । विकसपसमुच्चयौ तु वियत्तेजसोः प्रथमजतवविषयावसंभवान- 


समथ नहीं है, क्थोककं एक वाक्यम दौ व्यापारोका सम्मत नहींडईै। स्शा एक होनेपर भी वह्‌ क्रमसे 
अनेक ॒खव्योको उसपन्न केरे, इसप्रकार एकवाक्यताकी कल्पनाका सम्मव ॒होनेपर विरुद्ध अथंसे 
भर तिकी हानि नहीं करनी चाहिए । एक वारश्रूत सखशका दो सष्टग्योके साथ सम्बन्ध हमे मी अमीष्ट 
नहीं है, क्योकि अन्य प्र्‌ तिके वयसे अन्य सर्व्थका संप्रदुं दोता दै । जे (सवं खल्विदं ०" ( निस्वय 
यह्‌ सब ब्रह्य हो है यह उसीसे उत्यन्न होतेवाला, उसीमें छान होनेवाठा ओर उसीमे चेष्टा करनेवाला 
है ) इसमे समस्त कायं सपुदायकी ब्रह्मसे सक्षात्‌ उत्यत्तिश्र.यनाणदै वहे अन्य स्थानोमें विहित तेज 
प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारणं नहीं करतौ, वसे तेजक्रौ मो ब्रह्य श्र यमाण उत्वत्ति अन्य श्रतिमे विहित 
आकाश प्रमुख उत्पत्ति क्रमका वारण करनेसे समथं नहीं है । पू०-परन्तु "तज्जलानिति शान्त उपासीत 
( उसीसे उत्पन्न होनेवाजा, उसीमे लीन होनैवाला, ओर उसमे चेष्टा करनेवाला दै, अतः शान्त 
होकर. उसकी. उपासंना करनी चाहिए ) इस श्र तिसे यह वाक्य सके विधानके लिए है । इकचिषएु यह्‌ 
सृष्टिवाक्य नहीं है, अतः यह अन्य प्रदेशमे प्रसिद्ध क्रमका विरोध नहीं कर सकता । -तत्तजोऽसजतः यह्‌ 
सृष्टि वाक्य है । इसे यहाँ श्र तिके अनुसार क्रमक ग्रहृण करना चाहिए । सि ० -नहीं, एेता कहते है- 
` तेजको प्रथमताके अनुरोधसे अन्य-तेत्तिरीय श्रुति प्रसिद्ध अकाश पदाथ परित्याग करने योग्य नहीं 


होता, क्योंकि क्रम पदाथंका धमं है। ओर "त्वेजोऽसूजत' इस श्र तिमे क्रम वाचक. कोई शब्द नहीं 
है । परन्तु अथतः क्रम अवगत होता है ? वा उसका "वायोरग्निः" (वायुसे अग्नि) इस अन्य भ्रू ति प्रसिद्ध 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® “सवं खत्विदं बह्म तञ्जलान्‌ इस ध्र तिमे सम्पूणं जगतूकी ब्रह्यसे . उत्पत्ति माननेपर मी 
जैसे "तत्तजोऽसजतः एेसा कहुनेसे कोई विरोध नहीं है, वसे क्रम बोधक तंत्तिरीय श्रूतिके साथ 
छान्दोग्य श्रतिका विरोध नहीं होना चाहिए । प ०-(तञजखान्‌' यह्‌ श्रुति तो "यत्परः शब्दः स शब्दां 
(जो शाब्द जिसके किए होता है वही शब्दका अथं होता है) इस न्यायके अनुार राम परक है सृष्टि परक 


नहीं । इससे छाम्दोग्य श्रत्तिमे प्रसिद्ध सृष्टि क्रमका बाध नहीं हो सकता, क्योकि (तत्तेजोऽसृजत यह्‌ 
सुष्टिवाक््य है, अतः श्र तिके अनुसार तेजकी प्रथमता स्वीकार करनौ चहृए 


क्रः आकाल ओर तेजके प्रथमोत्पक्ति विषयक ओर समुच्चय ( गौके दक्षिण ओर वाम श्पुङ्खके 
समान एकं साथ उत्पन्न होना ) न सम्भव है ओर न स्वीकार किया गया .है, क्योकि वस्तुमें विकट्प 
नहीं होता ओर समुच्चयमे कोई प्रमाण नहीं है । समुच्चय होने "वायोरग्निः" इस श्रौत क्रमका बाध 
होगा, अतः दोनों श्रू तियोमे विरोध नहीं है । 


अधि० १ स०६ | भ्दरानुचद--सत्यानन्दी-दीपिकासदितः ४७९. 


भ्युपगमाभ्यां नित्रारिती । तस्प्रान्नास्ति श्रर्मोविप्रतिगेधः । अपि च छान्दोग्ये येनाश्रुतं 
श्रतं मवति' इत्येतां प्रतिज्ञां वाक्योपक्रमे श्चरतां समध्यतुप्रसमाम्नातमपि वियदुत्पत्ता- 
बुपसंख्या्व्यम्‌, किमङ्ग पुनस्तेत्तिरीयके सयाम्ातं नभो न संगृह्यते १. यच्चोक्तमाका- 
कास्य स्यणानन्यदेश्वकारस्वादु्ह्मणा तत्कयैश्च सह विदितमेव तद्धवत्यतो न प्रतिज्ञा 
हीयते, नच "एश्मेदाद्वितीयम्‌ः दति श्रुत्तिकोपो चति, क्ीरोदकवदुकह्यनमसोरव्यति- 
रेकोपपत्तेरिति। # अतोच्यते--न श्ीरोदद्तत्यारेनेद मेक विज्ञानेन सवविज्ञान नेतव्यम्‌, 
श्रदादिदश्रन्तप्रणयनाद्धि शकर तविकारन्यष्येसैवेदं सवंविज्ञानं नेतव्यमिति गम्यते । 
क्षीरोद कन्यायेन च तर्थ॑विक्ञानं कदध्यमानं ज सम्यग्विज्ञानं स्याट्‌ । नहि श्चीरज्ञानगरहीत- 
स्योदकस्य सस्यवक्षान गृहीतत्वमस्ति । नच यदस्य पुरुषाणामिव मायालीकवश्चनादि 
(सरर्थाकधारणस्चपपद्यते । स{वघध(रणा चेयम्‌ 'श्कमेनाद्वितीयम्‌ इति श्रतिः श्चीरोदकन्या- 
येन नीयमाना पीडयेत । नच स्वकाखपेश्वयेदं दस्त्वेकदेङाविष्रयं सवंविज्ञानमेकमेवा-... 
दवितीयचावधारणं चेति न्याय्यम्‌, सद।!दिष्रपि हि तत्संभमवान्न तदुपु्वचदुपन्यसितन्यं 
भवति श्वेतकेतो यन्न सोम्येदं महामना अनूचानमानी स्तब्धोऽस्युत तमादेशमप्राक्ष्थो येनाश्तं 
श्रतं मवति' ( छा° ६।१।१ ) इत्यादिन( । उस्म. दशेषवस्नुविषयमेवेदं संविज्ञानं सवस्य 
ब्रह्मकायंतापेश्चयोपन्यस्यत इति द्रष्टव्यम्‌ ॥ £६॥ 


क्रमे निवारण होता है । आका ओर तेजके प्रथमोत्पत्ति विषयक विकत्प ओर समुच्चय तो असम्मवं 


ओौर अस्वीकारसे निरस्त है, अतः श्रुतियों (तैत्तिरीय ओर छान्दोभ्य) में विरोध नीं है । किच छन्दो- 
ग्यमें प्येनाश्रतं ०' (जिसे अशत श्रत हो जाता है) इस वाक्योपक्रममे इस ॒श्ुतप्रतिन्ञाके समथनके 


लिए स्रश्रत्त ` आकाशका मी उत्पत्तिप्रकरणमें उपसंख्यानं ( ग्रहण ) करना चाहिए. । तोहे ङ्ख | 


तत्तिरीयमें पठित आकाशका संग्रहक्योनरहो? ओरनजो यहु कहा गयादहै किं आकाशका सबके साथ 
अनन्य देश कार होनेके कारण ब्रहम ओर उसके कायकि साथ वहु विदित ही होता है, अतः प्रतिज्ञाकी 


हानि नहीं होती । ओर एकमेवाद्वितीयम्‌" इस भुतिका भी बाध नहीं होा। क्योकि क्षीर ओर 
उदकके समान ब्रह्य ओर थ अन्यतिरेक-अभेद उपपन्न होता है। सिद्धान्ती--इसपर कहते 


है--क्षीरोदक न्यायसे "एक विज्ञानसे सवं विज्ञान" नहीं लेना चाहिए, किन्तु मृत्तिका भादि दष्टान्तोके 
ग्रहण करनेसे पकृतिविकार न्यायसे यह्‌ सवं विज्ञान लेना चाहिए, यह ज्ञात होता है । क्षीरोदके म्यायसे 
कल्प्यमान सविज्ञान सम्यगज्ञान नहीं होगा, बयोकि- क्षीरज्ञानसे गृहीत उदकका यथाथ ज्ञानसे ग्रहण 
नहीं है । वेदका अथनिर्चय पुरषोके समान माये मिथ्या भाषण ओर उससे वच्वना आदिमे उपपन्न 
नहीं होता, किन्तु (एकमेवाद्वितीयम्‌! यह्‌ सावधारणश्र्‌ ति क्षीरोदकन्यायसे ली जाय तो बाधितं होगी। 
'सवेविज्ञान' मौर "एक ही अद्धितीय है" यहु निश्चय स्वकायैकी अपेक्षासे ` वस्तु एक देश विषयक है, 
यह्‌ कथन युक्त नहीं है, क्योकि मृत्तिका आदिमे मी उसका सम्मवदै, ओर शशधेतकेतो यन्नु°' 
( उहमलक--हे सोम्य वेतकेतु ! तु जो एेसा महामना, पण्डितमन्य ओर अविनीत हौ जिस अआदेशसे 
अश्रतश्रत हो जाताः है, वह आदेश तुमने भआाचायंसे पुखा हैँ ? ) इत्यादिसे उसक। अपुवंवव्‌ उपन्यास 
योग्य नहीं है । ई सलिए समस्त वस्तु विषयक यहं सवं विज्ञान सबके ब्रह्म कायत्वकी अपेक्षासे उपन्यस्त 
है, एसा समञ्लना चाहिए ॥ ६ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 


न # पू वपक्षोने देशकालके अभेदे ब्रह्मा ओर उसके कायके साथ आका मी विदित. होता है, 
इसमं शक्षीरोदक' का दशान्त दिया है । परन्तु क्षीरके ज्ञानत्ने तद्‌ देश कालसे अभिन्न जलबिन्दु ज्ञात 


नहीं होते, कारण किं वे क्षीरसे अव्यन्त मिच्च हैँ । यहीं तो कायकारण न्यायसे प्रतिज्ञा सिद्ध हो सकती 


दै, क्योकि कायं कारणक्ा अभेद है अन्यका नही, अतः आकाशा आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका कायं 
है । इसकी अपेक्षासे ही “एकके विज्ञानसे सवविज्ञानकीः प्रतिज्ञाका उपन्थास किया गया है ॥ ६॥ 


९८० ब्रह्मसूत्र दाङ्करभाष्य [ अ०२प्‌ा०३ 
यत्पुनरतदुक्तमसंभवाद्गौणी गगनस्योत्पत्तिश्रतिरिति, अच ब्रूमः-- 
यावद्विकारं त॒ विभागो लोकवत्‌ ॥ ७॥ 

पदच्छेद --यावद्विकारम्‌, तु, विमागः, छोकवत्‌ । 

स्खाथं-( तु ) शब्द पूवंपक्षके निवारणके लिए है, ( यावद्धिकारम्‌ ) जितने घट शरावादि 
विकार रह, ( विमागः ) उन सवका विमाग है भौर विभक्त होनेसे वे सब कायं है, ( लोकवत्‌ ) उन 
लौकिक पदाथोकि समान आकाश मी विभक्त होनेसे कायं है । 

# तुङब्दो ऽसंभावाशङ्काव्याचरस्यथः । न खल्वाकादोत्पत्ताव संभावाराङ्ा कर्तव्या, 
यतो यार्वात्कचिद्धि कारजातं टश्यते-घरघरिकोदशख्नादि वा, कटककेयूरकुण्डलादि वा, 
सूचीनाराचनिखिश्ादि वा-तावनेव विभागो लोके छक्ष्यते। न त्वविक्रतं किचित्कुतथिद्धि- 
भक्तमुपरभ्यते। विभागश्चाकाशस्य पृथिव्यादिभ्यो ऽवगम्यते, तस्मात्सोऽपि विकारो मवि- 
तुमति। पतेन दिकारमनःपरमाण्वाद्रीनां कायत्वं व्याख्यातम्‌ । नन्वात्माप्याकाक्ञादिभ्यो 
विभक्त इति तस्यापि कायंत्वं घटादिवत्प्राप्नोति, न, “आत्मन आकाशः संभूतः' ( ते° २।१) 
इति श्चुतेः। यदि ह्यात्मापि विकारः स्यात्तस्मात्परमन्यन्न श्रतमित्याकाश्ादि सवं काय 
निरात्मकमात्मनः कायत्वे स्यात्‌, तथा च दुन्यवादः प्रसज्येत । आप्मत्वाच्चात्मनो निरा- 
करणराङ्गाचु पपत्तिः । न ह्या्मागन्तुकः कस्यचित्‌, स्वयंसिद्धत्वात्‌। # न ह्यात्मात्मनः 

प्रमाणमपेक्ष्य सिध्यति । तस्य हि प्रयक्षादीनि प्रमाणान्यप्रसिद्धप्रमेयसिद्धय उपादीयन्ते! न 


ओर जो यहु कहा. गया है कि उत्पत्तिके असम्मवं होनेसे आकांशकी उत्पत्ति श्वति गौणी है 
६सपर हम कहते है- 

तु” शब्द असम्मवकी आशङ्का निवृत्िके लिए है । आकाराकी उत्परिमे असंमवकी आदु 
नहीं करनी चाहिए, क्योकि जो कुछ घट, घरिका, उदच्वन आदि अथवा कटक, केयर, कुण्डल बादि- 
मथवा सुई, बाण, वद्ध आदि विकार समूह देखा जातादहै, वही लोकम विभक्त. देखनेमे भता है 
शौर अविकृत पदाथ किसीसे किचित्‌ विमक्त होकर उपलब्ध नहीं होता । आकाञ्चका. पृथिवी आदिम 
विमाग अवगत होता है, इसक्ए वह्‌ मी कायं होना चाहिए । इससे ( विमागसिदिसे ) दिशा, 
काल, मन, परमाणु आदि कायंरूपसे व्याख्यात हए । परन्तु मात्मा मी आकाश आदिसे विमक्त 
है, इससे उसको मी घट आदिके समान कायंहव प्राप्त होता है ? एेसा नही, क्योंकि “भाव्मन आकः 
संभूतः" एेसी श्रवति दहै। यदि आत्मामी कायं होतो उससे पर अन्यकृछमीभ्रति प्रतिपादित नहीं 
है, अतः आत्माके कायं होनेपर अक्राश आदि सब कायं निरात्मक हो जा्यंगे भौर उससे ग॒न्यवाद 
प्रसक्त टोगा । सबका आत्मा ( स्वरूप ) होनेसे आत्माके निराकरणकी खद्धुा अनुपपन्न है । मात्मा 
किंस कारणका आगन्तुक-कायं नहीं है, क्योकि वह स्वयं सिद्ध है । अपनेमें प्रमाणकी अपेक्षाकर आत्मा 
सिद्ध नहीं होता है, उसके प्रत्यक्ष आदि प्रमाण अप्रसिद्ध प्रमेयकी -सिद्धिके किए गृहीत होते ह, क्योकि 

सत्यानन्दौ-दीपिका | 

%& (आकाशो नोखद्यते सामभ्रीश्ुन्यत्वात्‌' यह आकाशकी उत्परिके असंमवमे पूवपक्षीकां 
भनुमान है । सिद्धान्ती--“जाकाश्चः, विकारः, विमक्छस्वात्‌ घटादिवत्‌" “आकारा उत्पन्न होता है, 
क्योकि वह विमक्त है जसे घट आदि" यह सतप्रतिपक्ष हतु । ओर जो मविकार है वह अविभक्त 
जैसे आत्मा" इस अन्वय-व्यतिरेक भी माकाश कायं सिद्ध होता है । इससे दिशा भादि मीकायरहै, 
क्योकि वे मी विमक्त है । । 
# सत्ता-स्पूति ही आत्माकी स्वयं सिद्धि है, आत्माकी सिद्धिके किए किसी प्रमाणकी भक्षा नहीं है । 





अधि० १ सू ७ | भाष्रा्वाद-सत्यानन्दो-दीपिकासहित ४८९ 


दाकरादयः पदाथाः प्रमाणनिरपेक्षाः स्वयंसिद्धाः केनचिदभ्युपगम्यन्ते । आत्मा तु 
प्रमाणादिभ्यवहाराश्नयत्वादपरागेव प्रमाणादिन्यवहारात्सिभ्यति । न चेटशास्य निराकरणं 
संभवति । आगन्तुकं हि वस्तु निराक्रियते, न स्वरूपम्‌ । य एव हि निराकर्ता तदेव 
तस्य स्वरूपम्‌ । न द्यग्नेरोष्ण्यमग्निना निराक्रियते । तथाऽहमेवेदानीं जानामि वर्तमानं 
वस्त्वहमेवातीतमतीततरं चाज्ञासिषमहमेवानागतमनागततरं च कास्यामीस्यतीताना- 
गतवतंमानभवेनाऽन्यथाभवत्यपि ज्ञातव्ये न ज्ञातुरन्यथाभावोऽसि्ति; सर्वदा वत॑मान- 
स्वभावत्वात्‌ । तथा भस्मीभवत्यपि देहे नामन उच्छेदो वर्तमानेस्वभावाद्न्यथा- 
स्वमावस्वं वान संभावयितुं शक्यम्‌! एवमप्रत्य(स्येयस्वभावत्वादेवाकार्यत्वमात्मनः 
 काययत्वं चाकारस्य । $ यत्तृक्तम्‌-समानजातीयमनेकं कारणद्रव्यं व्योम्नो नास्तीति, 
तत्प्रव्युय्यते-- न तावत्समानजञातीयमेवारभते न भिन्नजातीयपिति नियमोऽस्ति । 
नहि तन्तूनां तत्संयोगानां च समनजातीयत्वमस्ति; द्रव्यगुणत्वाभ्बुपगमात्‌। नच 
निभित्तकारणानामपि वुरीवेमादीनां समानजातीयत्वनियमोऽस्ति 1 : स्यादेतत्‌-सम- 
वायिकारणविषंय एव समानजातीयत्वाभ्युपगमो न कारणान्तरविषय इति । -तदप्य- 
नेकान्तिकम्‌; सूत्रगोवालेनेकजातीयेरेका रज्जुः सृज्यमाना दश्यते । तथा सत्ैरर्णा- 


आका आदि पदाथं प्रमाण निरेक स्वयं सिद्ध है, रेशा किसीने मी स्वीकार नहीं किया है । आत्मा 
तो प्रमाण आदि व्यवहारका गश्रय होनेसे प्रमाण भादि व्यवहारसे पूवंही सिद्धै, एसे स्वयं सिद्ध 
अत्माका निराकरण नहीं हो सकता दहै । आगन्तुकं वस्तुका ही निराकरणं होता है, स्वरूपका निराकरण 
नहो होता । जो हि निराकर्ता है वही उसका स्वहूप है । अग्निके ओष्ण्यका अग्निस निराकरण नहीं 
होता + उसी प्रकारै ही इस समय वतमान वस्तुको जानताहै, मैने | ही भूत आओर उससे मी पूवंकी 


वस्तुओको जाना था, मेँ ही मविष्य भौर उससे मी दूर भविष्यकी वस्तुओंको जन्‌गा, इसप्रकार अतीत 
अनागत अौर वतमानरूपसे ज्ञातत्य वस्तुके अन्यथामाव होनेपर मी ज्ञाताका अन्यथामाक नहीं होता 


है, क्योकि वह सवंदा वतमान स्वमाव है । इसीप्रकार देहके मस्मीमृत होनेपर मी वतंमानस्वमाव 
होनेसे आत्माके उच्छेद ( विना्च ) अथवा अन्यथास्वमावत्वको संमावना नहींकीजा स॒केती। इस 


प्रकार निराकरणके अयोग्यस्वमाव होनेसे आत्मा अकायं दै मौर आका कायं है। जो यहं कहा 
शया है कि समानजातीय अनेक कारणद्रव्य आकाशके नहीं है, उसका निराकरण किया जाता है-- 


समानजातीय ही मारम्मक होते हैँ भिन्नजातीय आरम्मक नहीं होते, एेसा कोह नियमे नहीं है । वन्तु 
मौर उनका संयोग समानजातीय नहीं ह, कारण किं उनको द्रव्य ओौर गणरूपसे स्वीकार किया 
गया है । इस प्रकार तुरी, वेम आदि निमित्तकारणोका मी समान जातीयत्व नियम नहीं है । अच्छा, 


एेसाहो कि समवायिक्रारण विषयकं ही समान जातीयत्व स्वीकार हो अन्य कारण विषयक नहीं । वह्‌ 
मी व्यभिचरित है, क्योकि अनेक जातीय सूत्र गोवालों (ऊन) से सृज्यमान एक रस्सी देखी जाती है, 


| ` सत्यानन्दी-दीपिका 
इस विषयमे सुरेश्चराचायने कहा है- 


"प्रमाता च श्रमाणं च प्रमेयं प्रमितिस्तथा 1 यस्य प्रसादात्सिभ्यन्ति तत्सिद्धौ किमपेक्ष्यते ॥"” 


(प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय ओर प्रमिति जिसके प्रसादसे सिद्ध होते दँ उसको सिद्धिम किसको अपेक्षा 
है ?) इससे जो देहके नाशसे आत्माका नाश मानते दँ उनका मी खण्डन हुखा समक्षना चाहिए । 


# यह्‌ समानजातीयत्व नियम कारणमात्र विषयक दै अथवा निमित्तकारण वा सम॒वायिकारण 
विषयक है ? प्रथम विकल्प तो तम्तु ओर उनके संयोगे बाधित है, क्योकि दन्तु द्रव्य ओर संयोग 
गुण है । द्वितीयपक्षमे “न च' आदि कहते है 1 तुतीयविकल्प~क्या समवायिकारणतावच्छेदक धमे 
सजातीय है मथवा सत्व सत्तासे सजातीय है ? 'स्यादेतत्‌' आदिसे कहते है । 


८८२ ब्ह्मसूज्र-द्ाङ्करभाष्य | अ० > पा०३ 


दिभिश्च बिचिज्ान्कम्बलखान्वितन्वते। सस्वद्रव्यत्वाद्यपेश्चया वा समानज्ञातीयत्वे कसप्य- 
माने नियमान्थंक्यम्‌, सर्वस्य सवेण समानजातीयकत्वात्‌ । नाप्यनेकमेवारभते, नेकमिति 
नियमोऽस्ति, अणुमनसोराद्यकर्मारम्भाभ्युपगमात्‌। एकेको हि परमाणुमेनश्चाद्यं कर्मा- 
रभते न द्रव्यान्तरे; संहव्येत्यभ्युपगम्यते । % द्रव्यारम्भ एवानेकारम्भकत्वनियम इति 
चेत्‌-न; परिणामभ्युपगमात्‌ । भवेदेष नियमो यदि संयोगसचिवं द्रव्यं द्रव्यान्तर स्या- 
रम्भकमभ्युपगम्येत। तदेव तु द्रव्यं विक्ञेषवदृवस्थान्तरमापद्यमानं कायं नामाभ्युपगम्यते। 
तच्च कचिदनेकं परिणमते म॒द्रीजादि अङ्करादिभावेन; कचिदेकं परिणमते क्षीरादि 
द्ध्यादिभावेन । नेश्वरशलासनमस्त्यनेकमेव कारणं कायं जनयतीति, अतः शरुतिप्रामाण्या- 
देकसमाद्‌ ब्रह्मण आकाशादि महाभूतोत्पत्तिक्रमेण जगल्ातमिति निश्चीयते तथा चोक्तम्‌- 
'उपसंहारदशंनान्नेति चेन्न क्षीरवद्धि ( बण सू° २।१।२४ ) इति । यच्चोक्तमाकाश्ास्योत्पन्तो न 
ूर्वोत्तरकाटयोविंशेषः संभावयतु शक्यत इति, तदयुक्तम्‌ ; येनैव हिः विशेषेण पृथि. 
व्यादिभ्यो व्यतिरिच्यमानं नभः स्वरूपवदिदानीमध्यवस्रीयते स॒ एव विशोषः परागु- 
त्पत्तेनासीदिति गम्यते । यथा च ब्रह्म न स्थूखादिभिः पृथिव्यादिस्वभावेः स्वभाववत्‌, 
वसे ही लोग सूत्र ओर उनसे विचित्र कम्बल बनते है । अथवा सत्त्व ओर द्रव्यत्वकी अपेक्षासे समान 
जातीयत्वकी कत्पता की जाय ठो नियम निष्फक है, क्योकि सब सके साथ समानजातीय ह । अनेक 
ही आरम्मक है एक नहीं यह्‌ नियम मी नहीं है, कारण किं परमाणु ओर मनं आद्य कमंके आरम्भकं 
स्वीकार कयि भये है । एक-एक परमाणु भौर मन आद्य कमका आरम्म करते है अन्य द्रव्यत संहत 
होकर नही, एेसा स्वीकार किया जातां है। यदि कहो कि द्रव्यके आरम्ममे ही यहु अनेक आरम्मकत्व 
नियम दहै, तो युक्त नहीं दै, क्योकि परिणामको स्वीकार करिया है । यह्‌ नियम हो सकता है यदि संयोग 
सचव द्रव्य अन्य द्रव्यका आरम्भक स्वीकार किया जाय । परन्तु वही द्रव्य सविशेष अन्य अवस्थाओं 
को प्राप्त हमा कायं नामसे स्वीकार किया जाता है। वहु कहीं अनेक मृत्तिका बीजादि अङ्कुर 
भादि मावसे परिणत होतां है, ओर कहीं एक क्षीर आदि दधि आदि मावे परिणत होता है । यह 
कोई ईश्वरका आदेश नही है कि अनेक कारण ही कायंको उत्पन्न करते है । अतः. श्रुति प्रामाण्यसे 
एक ब्रहमासे आकाश आदि महाभूतोकी उत्पत्ति क्रमसे जगत्‌ उत्पन्न हुभ, टेसा निदिचित होता है । इस 
प्रकार कहा है--“उपसंहारदशना्नेति चेन्न क्षीरवद्धि" ( उपसंहार देखनेसे ब्रह्म जगतुका कारण नहीं 
है, एसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योकि क्षीरके समान उपपन्न होणा ) । गौर जो यह कहा गया है 
करि आआकाथकी उत्पत्तिमें पूवं भौर उत्तरकाले कुछ ॒विरोष-वं लक्षण्य - संमावित हीं हो सकता, यह्‌ 
कथन अयुक्त है, र्थोकि जिस विशेषसे ही पृथिवी आदिसे व्यतिरिक्त हुभा आका स्वरूपवत्‌ वतंमानमे 
निश्बित होता है वही विषयेष उत्पत्तिके पूवं नहीं था, एेसा ज्ञाठ होता है । जसे अस्थूलमनणु" ( वह्‌ 
सत्यानन्वी-दीपिका 

* क्या यह्‌ अनेक।रम्मकत्व नियम आरम्भकमाचमें है अथवा द्रव्यके आारम्मकमे है ? प्रथम 

पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि अदृष्टवा रे आत्माके साथ संयुक्त परमाणु भौर मन आद्य्कमके आरम्मक है । 
उस प्रथम क्गियाका एक-एक परमाणु ओर मन समवायिकारण दै । द्वितीयपक्ष मी ठीक नहींहे, 
क्योकि वही द्रव्य भिन्न-मिन्न अवस्थासे कायं नामश्चे व्यवहारमे आता है । इसके अतिरिक्त “यह द्रव्य 
है यह गुण है" यह परिभाषा कणादसे कल्पित है । उससे श्रुति अथंका निणय नहीं हो सकता । अतः 
"आत्मन आकाशः संभूतः' आदि श्रुति प्रमाणश्चे एक ही ब्रह्मसे भका आदि समस्त जगत्की उत्पत्ति 


निश्चित होती है । जिस . शन्द आदि आश्वयशूप विलक्षणताको लेकर आकाञ्च पृथिवी आदिते भिन्न ज्ञात 
होता है, वह वंलक्षण्य उत्पत्ति पुवं नहीं था 1. इसमे “अनाकाश्चम्‌' इत्यादि श्रुति प्रमाण है । 


अथि १ सु० ७ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासद्ित ७८३ 


“अस्थूलमनणु' (चर° ३।८।८) इत्यादिश्चुतिभ्यः, एवमाकाास्वभावेनापि न स्वभाववदना- 
काशामिति श्चुतेरवगम्यते। तस्मात्प्रागुर्पत्तेरनाकादामिति स्थितम्‌ ।  यदप्युक्तम्‌-पृथि- 
व्यादिवेधम्यादाकाशास्याजत्वमिति, तदप्यसत्‌ ; श्चुतिषिरोधे सत्युत्पस्यसंभवानुमान- 
स्याभासत्वोपपत्त :, उत्पच्यनुमानस्य च दरितत्वात्‌, अनिव्यमाकाङ्ामनित्यगुणाश्चरय- 
त्वाद्‌ घटादिवदित्यादिभ्रयोगसंभवाच्च । आत्मन्यनेकान्तिकमिति चेत्‌-न; तस्योपनिषदं 
प्रत्यनिव्यगुणाश्रयत्वासिद्धेः, विभुत्वादीनां चाकाशस्योत्पत्तिवादिनं प्रत्यसिद्धत्वात्‌ । 
यच्योक्तमेतच्छब्दाच्चेति, तच्रामरतत्वश्रतिस्तावद्धियव्यम्रता दिवोकस ईइतिबदूद्रष्व्या; 
उत्पत्तिप्रल्ययोरूपपादितत्वात्‌ । 'आकाशवत्सव गतङ्च निव्यः' इत्यपि प्रसिद्धमहस्वेनाकाशे- 
नोपमानं क्रियते निरतिशहायमहस्वाय, नाकारासमत्वाय । यथेषुरिव सविता घावतीति 
क्षिप्रगतित्वायोच्यते, नेषुतुल्यगतित्वाय, तद्वत्‌ । पतेनानन्तत्वोपमानश्चतिर्व्याख्याता। 

यायानाकाशात्‌" इतप्रादिश्र तिभ्यद्व ब्रह्मण सकाद्ाद्ाकारस्योनपरिमाणत्वसिद्धिः । 
न तस्य भ्रतिमास्ति' (उवे० ४।१९) इति च ब्रह्मणो ऽन्रुपमानत्वं दशयति । अतोऽन्यदातम्‌ 
स्थर नहीं है अणु नहीं है ) इत्यादि ध्रतियोसे ब्रह्य स्थूल भादि पृथिवी आदि स्वमावोंसे स्वभाववाछा 
हीं होता, वसे आकाशके स्वमावेसे मी स्वमाव वाला ब्रह्म नहीं है, एेसा “अनाकाश्चम्‌' ( आकाञ्च 
रहितं ) इस श्तिसे अवगत होता है । इसलिए अकारकी उत्पत्तिके पूवं ब्रह्म अनाकाच्च था, एेसा 
निस्वित हुभा है । जो यह्‌ कहा गया है कि पृथिवी आदिसे विरुद्ध धमं ( विभ्ुत्व, निरवयवत्ववारा } 
होनेषे आका उत्पत्ति रहित है, दह मी ठीक नहीं है, क्योकि भ्र तिके साथ विरोध होनेपर उत्पत्तिके 
असंमवका अनुमान आमासमात्र उपपन्न होता है, भीर उत्प्तिका अनुमान दिखलाया गया है-- 
आकाश अनित्य है, अनित्य गणकं अध्य होनेसे, घट आदिके समानं, इत्यादि प्रयोगका संभव है । 
यदि कटो कि अनित्य गृणाश्रयत्व हेतुंका अत्मामे व्यमिचारदै, तो यह युक्तं नहीं है, क्योकि ओप- 
निषद्वादीके मतम आत्मामे अनित्य गुणाश्रयत्व असिद्ध है । ओर अ{काशके उत्पत्तिवादोफे प्रति 
आकाशमें विमुत्व आदि असिद्ध है । शब्दाच्च ( शब्दस मी) जो यहु कहा गया है--उसमे अमृतत्व 
श्रति तो स्वगेमें देवता अमृत हँ इसके समानं समक्षनी चाहिए । कारण कि आकारकी उत्पत्ति ओर 
प्रखयका उपप।दन किया गया है । 'आकराश्चवत्सवंगतदच नित्यः” (आकाशके समान स्वगत ओर नित्य 
है) यह मी प्रसिद्ध महत्वसे [ ब्रह्यमे | निरतिशय महततव दिखलानेके लिए आकाराके साथ उपमान 
किया है अकाश्के सम्वके चिए नहीं । जसे (बाणके समान सविता दोडता है" यह क्षिप्रगतिके लिश 
कहा जाता है बाणके तुल्य गतिके लिए नहीं, इतसे अनन्तत्व उपमानवालो श्र तिका मी व्यख्यानं 
हुआ ॥ यायानाकाञ्चात्‌' ( अ।काशसे बडा ) इत्यादि भ्र तियोँसे आकाराका परिमाण ब्रह्यसे छोटा सिद्ध 
होता है । “न तस्य ० (उसकी उपमा नहीं है) यह्‌ भर ति ब्रह्य को अनुपमत्व प्रतिपादित करतो है । अतोऽ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# (अकाश, उत्पन्न नहीं होता, सामग्री शन्य होनेसे।' यह्‌ नुमान “अकाश उत्पन्न होतां 
है, विमक्त होनेसे घट आदिके समान" इस अनुमानसे बाधित दै, अतः अनुत्पत्ति प्रतिपादक अनुमान 


मामसिमात्र है । कणादके अनुयायी अत्माको विभ्रु नित्य मानकर मी ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न आदि 


अनित्य गृर्णोका आश्रय मानते हैँ । उनके मतम तो अनित्य गणाश्चरयत्व हेतुक व्यमिचार मले हो, परन्तु 
वेदान्तमतमे यह दोष नहीं है, वयोंकि निगुण मात्मा अनित्य गणका आश्रयदहीनहींदहै1 किच्च जेस 


निजरा अमरा देवाः' स्वगस्य देवताभोमे अमरत्व गौण है, वसे आकाशमे मी नित्यत्व मादि गौण दै । 
मौर “आत्मन आकराश्चः सं मृतः" इस उत्पत्ति ध्र ति गौर उक्त अनुमानसे 'आकाशकी उत्पत्ति सिद्ध होती 
दै । बतः “भाव्मन जाकाक्षः संभूतः" इस बवती तैत्तिरीय घ्र तित्े "तत्तेजोऽसजत' छान्दोग्य घ्र.तिसे प्रति- 
ध तेजकी प्रथमोत्पत्तिके गौण होनेसे दोनोमे एकवाक्यता है, अतः सरष्टा ब्रह्मे वेदान्त सखमन्वय- 
युक्त है ॥.७ ॥ 


७८४७ ब्रह्मसृत्र-दाङ्करभाष्य [ अ०२पा०३ 


जु° ३।४।२ ) इति च ब्रह्मणो ऽन्येषामाकशादीनामातत्वं द्यति 1 तपति ब्रह्मशाब्दव- 
दाकाडास्य जन्म ते गौणत्वमित्येतदाकाश्संभवश्ुव्यनुमानाभ्यां परिहृतम्‌ । तस्माद्‌ 
ब्रह्मकाय वियदिति सिद्धम्‌ ॥ ७ ॥ 

( २ मातरिश्वाधिकरणम्‌ स्‌० ८) 


एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद-एतेन, मातरिश्वा, व्याख्यातः । 

सूत्राथं-( एतेन ) आकार उत्प्तिवाला है, इस कथनसे ( मातरिद्वा ) वायु भी आकाशो 
पाधिक ब्रह्मसे उत्पन्न होता है, ( व्याख्यात ) यह्‌ व्थास्यान हुजा । | 

छ अतिदेशोऽयम्‌ । एतेन वियदृन्याख्यानेन मातरिश्वापि वियदाश्रयो वायुरव्था 
ख्यातः। तज्राप्येते यथायोगं पश्चा रचयितव्याः -न वायुरत्पद्यते छन्दोगनासुत्पत्तिप्र- 
करणे ऽनाम्नानादित्येकः पश्चः। अस्ति तु तेत्तिरीयाणामुत्पत्तिप्रकरण आस्नानम्‌, आकाज्ञा- 
ह्वायुः" ( तै° २।१ ) हति पश्चान्तरम्‌ । ततदच श्चत्योविप्रतिष्रेधे सति गोणी वायारुत्पत्ति- 
श्रतिः, असंभवादिद्यपयेऽभिप्रायः) असंभवद्‌च 'सषाऽनस्तमिता देवता यद्वायुः" (ब्ु०१।५।२२) 
इत्यस्तमयप्रतिषेधात्‌, अश्तत्वादिश्चरवणाच्च । प्रतिज्ञाचुपरोधाद्यावद्विकार च विभागाभ्यु 


न्यदातम्‌' (उससे अन्य भतं-अनित्य है) यह्‌ श्रति ब्रह्मते अन्य आकाश आदिका अनित्यत्व दिखराती 
है । जसे तपमें ब्रह्य राग्द गौण है, वसे भाकाशकी उत्पत्ति श्रूति गौण दहै, इसका आकाशकी उत्पत्ति 
श्रति ओर अनुमानसे परिहार किया गया है । इससे यह सिद्ध हुजा कि आकाश ब्रह्मा कायं है ।॥५७॥ 
यह अतिदेश है । इस आकारके व्याख्यानसे मात्तरिश्वापि आकालाश्रय वाय भी व्याख्यातं 
हुआ । उसमें मी यथायोग्य इन पक्षोकी रचनां करनी चादिए-वायु उत्पन्न नहीं होता, क्योकि छन्दोग्य 
के उत्यत्तिप्रकरणमें पठित नहीं है, यह एक पक्ष है । तैत्तिरीयोके उत्पत्ति प्रकरणमे वो भ्रति है-- 
आकाशाद्वायुः ( आकाशसे वायु उत्पन्न होता है ) यहु अन्य पश्च है । उससे श्र तियोंका विरोध होनेपर 
वायुकी उत्पत्ति श्र ति गौण है, क्योकि उत्सत्तिका असंमव है, यहु अन्य अमिग्रायहै। सेषाऽनस्तमिता० 
(यह जोवायुदहै, वह्‌ अस्त-विनाश न होनेवाखा देवतादहै) इस प्रकार अस्तमयके प्रतिषेध ओर 
अमृतत्व आदिके श्रवणसे वायुकी उत्पत्तिका असम्भव है ।. प्रतिज्ञाका बाधन होनेसे ओर संम्पूणं 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® 'तत्तेजोऽसुजत' इस ध्र्‌तिका “आकाश्ञाद्वायुः' इस तैत्तिरीय श्र तिसे विरोध है कि नहीं ? इस 
प्रकार संशय होनेपर गौण पक्ष, पुव॑पक्ष मौर सिद्धान्तपक्षका “तन्नापि इत्यादिसे भमतिदेश करते हैँ । 
तेजकी आकाशके अनन्तर उत्पत्ति तंत्तिरीयमें निर्णी है। यदि उसमे वायु ओर तेजका नन्वयं 
समान हो, तो वायोरग्निः इस क्रम र तिका बाध होतादहै। भौर यदि दोनोका पूर्वापियं मानतो 
छान्दोग्यमें प्रतिपादित तेजकी प्रथमोत्पत्तिका भङ्ग होता है, इससे दोनों श्र तियोंकी एकवाक्यता नहीं 
होती । एसा पूवपक्ष प्राप्त होनेपर 'ततश्च' इत्यादिसे गौणवादीका अभिप्राय कहते है--छान्दोग्यमें 
वायुको उत्पत्ति नहीं कही गई है, ओर 'वायुदचान्तरिक्षं चेतदश्तम्‌' (बरृह० २।३।२) (वायु ओर माकाश 
ये अविनाशी है) "वायुरेव व्यष्टिर्वायुः समष्टिः (बहु° ३।३।२) (वायु ही व्यष्टि ओर वायु समष्टि है) 
इस प्रकार वायु सर्वात्मा दै । इससे आकाशाद्वायुः" यहु उत्पत्ति श्रति गौणो है । सिदान्ती--वायु 
उत्पन्न होता है विभक्त होनेसे घट आआदिके समान" “येनाश्रतं श्रतं मवति" इस प्रतिज्ञाका बाध न होनेषे 
भर विमाग होने वायुकी उत्पत्ति श्र.ति मुरुथ है । अतः आकाश ओर वायुको उत्पन्नकर तेज उत्पन्न 
किया, इस प्रकार दोनो भ्र तियोको एक वाक्यतासे ब्रह्मे समन्वय सिद्ध है । यहां अतिदेश संगति है । 


अधि०र सु०र | भाषानुवाद्-सत्यानन्दौ-दीपिकासदितं ७८५ 


पगमादुत्पद्यते वायुरिति सिद्धान्तः । ® अस्तमयप्रतिषेधो ऽपरविद्याविषय अपेश्चिकः; 
अद्यादीनामिवःवायोर स्तमयाभावात्‌। छृतप्रतिविधानं चामरृतत्वादिश्वणम्‌। नयु वायो 
राकारास्य च तुस्ययोशुत्पत्तिप्रकरणे श्रवणाश्रवणयोरेकमेवाधिकरणमभयत्रिषयमस्तु 
किमतिदेशेनासति विशेष इति ? उच्यते--सत्यमेवमेतत्‌ । तथापि मन्दधियां दाब्दमा 
अङरताशङ्कानिवस्यर्थोऽयमतिदेरः क्रियते; संवगंविद्यादिषु द्य पास्यतया वायो्म॑हाभाग- 
व्वश्चवणात्‌; अस्तमयध्रतिषेधादिभ्यदच भवति नित्यत्वादाङ्का कस्यचिदिति ॥ < ॥ 


( ३ असंभवाधिकरणम्‌ । सू० ९ ) 


असंभवस्तु सतोऽलुपपत्तः ॥ ९॥ 

पदच्छेद्‌--असंमवः, तु, सतः, अनुपपत्तेः । 

सूञ्ाथं--( तु ) शब्द शङ्काको निवृत्तिके किए है ( सतः ) सत्स्वरूप ब्रह्मकी ( असम्भवः } 
उत्पत्ति असम्मव है, ( अनुपपत्तेः ) क्योकि सत्सामान्यस्े सत्सामान्यकी उत्पत्तिकौ अनुपपत्ति है 
अर्थात्‌ अतिशयके न होनेपर प्रकृति-विकारमावको अनुपपत्ति दै । 

४ वियत्पवनयोरसं भाग्यमानजन्मनोरप्युत्पत्तिमु पश्च त्य ब्रह्मणोऽपि भवेत्कुतथि- 
दुत्पत्तिरिति स्यात्कस्यचिन्मतिः । तथा विकारेभ्य पएवाकाशादिभ्य उत्तरेषां विकाराणा- 
मुत्पत्तिमुपश्युत्याकारास्यापि विकारादेव ब्रह्मण उत्पत्तिरिति कथिन्मन्येत। तामादाङ्काम- 


विकारका विमाग स्वीकार होनेसे. वायु उत्पन्न होता है, यह सिद्धान्त है । अस्तमयका प्रतिषेध अपर- 
विद्या विषयक ओौर अपेक्षिक है, क्योकि अग्नि आदिके समान वायु अस्त नहीं होता । अमृतत्व आदि 
श्र तिका समाधान किया जा चुका है । परन्तु उत्पत्ति प्रकरणमे वायु शओर अआका्का [ तेत्तिरीयमें | 
श्रवण गौर ( छन्दोग्यमे ) अधववंण तुल्य है, तो उमय विषयक ( दोनोका ) एक ही अधिकरण हो, 
वि्ेषके न होनेपर अतिदेदका क्या प्रयोजन है ? कहते है--यह सत्य है, तथापि स्वत्पवृद्धिवाङे 
पुरुषोकी शब्दमात्रसे उत्पन्न हुई आश काकी निवृत्तिके लिए यह अतिदेरा किया है, क्योकि संवगंविद्या 
ञादिमे उपास्यरूपसे वायुमे महामागत्वका श्रवण दहै । अस्तमयके प्रतिषेध आदिसे किसीको नित्यत्वकी 
आचखडा हो सक्ती है । ८ ॥ 

जिनको उत्पत्तिकी सम्भावना नहीं है एसे आकाश ओर वायुकी मौ उत्पत्ति सुनकर ब्रह्मकी 
मी उत्पत्ति किसीसे होगो, एेसी किंसीकी बुद्धि हो सकती है । उसी प्रकार आकारा जादि विकारो 
ही उत्तर ( वायु आदि ) विकारोको उत्पत्ति सुनकर आकाशकी भी उत्पत्ति विकार ब्रह्मे ही होगी, 
ठेसा कोई माने, उस शङ्काका निवारण करनेके किए “असं मवस्तु०" यह सूत्र है । सदात्मक ब्रह्मकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# वायु असृत दै, यह्‌ देवताभोमे अमृतत्व व्यवहारके समान गौण है । किश्चवे संवगविदयामें ` 
"वापुद्यवेतान्सर्वान्‌० संब्डन््ते' (प्रखयकालमे वायु ही अग्नि आदि इनं सनका संहार करता है) इस विषयर्मे 
श्ुतिके अमिप्रायका विचार किये बिना किसको वायुमें नित्यत्वकी शद्धा हो सकती है, उसकी निवृत्तिके 
लिए यह्‌ अतिदेश किया गया है । इस प्रकार दोनों श्रुतियोंकौ एकवाक्यता होनेसे ब्रह्ममे समन्वय है ।८॥ 

® अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवम्‌० ( कठ० ३।१५ } ( जो अनादि, अनन्त, महृत्तत्वचे पर 
मौर ध्रुव है ) “न चास्य कंश्चिजनिता०' (उवेत० ६।९) ( उसका कोई उत्पत्ति कर्ता नहीं है ) इत्यादि 
शरतियां ब्रह्मको अनादि ओर अनन्त कहती हैँ । उनका (त्वं जातो मवसि विश्वतोमुखः' (तुम विश्वतोमुख 
उत्पन्न हुए हो) इस उत्पत्ति श्रृतिके साथ विरोध होनेपर सन्देह होता है । अंसे गत अधिकरणमे 
असम्मवोत्पत्तिवाले आकाद्च भोर वायुकी श्रुतिबलये उत्पत्ति कही सर्दटै, वसे श्रुत्तिबलसे ब्रह्मकी 


४८६ ब्ह्मसू्र-शाङ्रभाष्य | अ०>पा०्दे 


पनेतुभिदं स्म्‌-'असखंभवस्तु' इति । न खड बरह्मणः सद्‌ालमकस्य कुतशिदन्यतः संभवः 
उत्पत्तिरादङ्कितभ्या ¦ कस्मात्‌ ? अनुपपत्तेः । सन्मात्रं हि बह्म, न तस्य सन्माजदेवोत्पत्तिः 
संभवति; अक्तव्यतिद्राये प्रृतिविकारभावानुपपत्तं : । नापि सद्विशेषाद्दृष्टविपययात्‌। 
सामान्याद्धि विशेषा उतशययमाना ददयन्ते सृदष्देघंखादयो नतु विरशेषेभ्यः सामान्यम्‌ नाप्य- 
सतः; निरात्मक्त्वात्‌ । कथमसतः सज्जेत" ( छा° ८।७।१) इति च्चेपश्रवणात। “स कारणं 
करणाधिपाधिपो न चास्य कश्चिज्जनिता न चाधिपः (० ६।९ ) इति च ब्रह्मणो जनयितारं 
वारयति । वियत्पवनयथोः पुनरुत्पत्तिः प्रदह्िता, नतु ब्रह्मणः सास्तीति वेषभ्यम्‌ । नच विका- 
रेभ्यो विक्रारान्तसोत्पत्तिदशनाद्‌ ब्रह्मणोऽपि विकारत्वं भवितुमहतिः मूटप्रकृत्यनभ्युपगमे 
ऽनवस्थाप्रसङ्गात्‌ । य। मुल प्रकृतिरभ्युपगम्यते तदेव च नो ब्रह्म त्यविरोधः ॥ ९ ॥ 
( ७ तेजोधिकरणम्‌ । सू०१०) 
तेजोऽतस्तथा द्याह ॥ १० ॥ 
पदच्छेद-तेजः, अतः, तथा, हि, आह्‌ । 
सू्राथं-( तेजः ) तेज ( अतः ) वायुपे उतपन्न होता दहै, ( हि ) क्योकि ( तथा ) एेसा 
ही, ( आह ) वायोरग्निः" यहु श्रति कहती है। 











किसी अन्थसचे सम्मव-उत्पत्तिको आशङ्का नहीं करनी चाहिए, किसे ? इससे कि उपपत्ति नही है । सन्मात्र 

ही ब्रह्म है, उसकी सन्मात्र ही उत्त्ति सम्मव नहीं है, कारण किं अतिशयके न होनेपर प्रकृत्ति-विकार- 
माव नहीं हो सका है । सद्िरोषसे मी उत्पत्ति नहीं हो सक्ती, क्योंकि इष्ट ( प्रत्यक्ष ) सं विपयंय 
( विरोध ) है । सामान्यसे ही विशोष उस्पन्न होते हुए देवे जति ह, जसे मृत्तिका भादिसे घट आदि । 
परन्तु विरोषोसे सामान्य उत्पन्न होते हुए नहीं देखे जति । इसप्रकार असत्‌ ( शून्य ) से भो सतकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती, क्योकि वह्‌ निरात्मकं है "कथमसतः; सनज्नायेत' ( असतूसे सत्‌ किस प्रकार 
उत्पन्न होगा ?) एेसे आप्षेपका श्रवण है । “सं कारणं०' ( वहू सबका कारण है भौर इन्द्रियाधिष्ठाता 
जीवका स्वामी है, उसका न कोई उत्पत्तिकर्ताहै भौरनस्वामीदै) यहु श्रति ब्रहमके उत्पत्तिकर्ताका 
वारण करती है । आकाश ओर वायुकी उत्पत्ति दिखलाई गयी है । परन्तु वह ब्रह्यको नहीं दै, एेसा 
वषम्य है । विकारोसे अन्य विकार्रोकी उत्पत्ति देखनेसे ब्रह्म भी विकार हो एेसा नहीं हो सकता 

कंयोकि मूलप्रकृतिका स्वीकार न करनेपर अनवस्था प्रसङ्ख होगा । जो मूखम्रङृति स्वीकारकी जाती है 
दही हमारा ब्रह्य है, अतः विरोध नहीं है ॥ ९ ॥ 

सत्यानन्दी-दी पिका 

ब्रह्मसे उत्पत्ति हो । इसप्रकार टृष्टान्तसंगीतषे पुवपक्ष करते है-जंसे वाथु आदिमे अमृतत्व आदि 
(आत्मन आकाशः संभूत आकाक्ञाद्रायुः' हत्यादि उत्पत्ति भ्र तिके बलसे अपक्षि मने गये है, वंस 
बरह्यके अनादित्वं आदि मी आपेक्षिकं मानने चाहिए । ओर शन्रह्य ऊकुतधिजायते कारणत्वात्‌ 
आकाश्चवत्‌' (ब्रह्मं किंसीसे उत्पन्न होता है कारण होनेसे आकाशके समान) इस अनुमानसे अनुगृहीत 
“स्वं जातो मवसि' यह्‌ जन्म श्चति अधिक बलवती है । अनादिको कारण न माननेपर अनवस्था मी 
नहीं होगी, क्योकि बीजाद्धुरके समान अनादित्व उपपन्न हो सकता है । जसे एक दीप अन्य दीपसे 
उत्पन्न होता है, वसे एक ब्रहमसे अन्य ब्रह्य उत्पन्न होता दै, अतः त्वं जातो मवसिः इस उत्पत्ति 
श्रुतिसे “जनाद्यनन्त०* अनादि श्रुतिको गौण माननां चाहिए । इसमे अनादि गौर अनन्त ब्रह्मका 
समन्वय असिद्ध है। सिद्धान्ती--श्रह्म नोर्प्यते कारणश्यून्यत्वात्‌ नरविषाणवत, व्यतिरेकेण घटवत्‌! 
(ब्रह्म उत्पन्न नहीं होता, कारण शून्य होनेसे जसे नर विषाण जो कारण शून्य नहीं वहु अनुत्पन्न मी 
नहीं है जसे घट ) इस अनुमाने अनुगृहीत अनादि प्रतिपादक श्र तियाँ उत्पत्ति 'श्ुतिसे अधिक बलवती 
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% छान्दोग्ये सन्मूटत्वं तेतसे; श्रावितम्‌ , तैत्तिरीयके तु वायुमूखत्वम्‌। तञ तेजो 
योनि प्रति श्चुतिचिप्रत्तिपद्तो सत्यां प्राप्तं तावद्‌ व्रह्मयोनिकं तेज इति । कुतः ? "सदेव" इत्यु 
पक्रम्य "तत्तेजोऽसृजत दइत्युपदेशात्‌ । सवंविज्ञानप्रतिज्ञायाश्च ब्रह्मप्रभवत्वे सवस्य संभवात्‌ । 
तजकान्‌' ( छा° ८।७।१ } इति चाविश्ेषश्चतेः, “एतस्माजायते प्राणः" ( मुण्ड २।१।३ ) इति 
चोपक्रम्य श्र व्यन्तरे स्वंस्याविशेषेण ब्रह्मजत्वोपदेशात्‌ , तेत्तिरीयके च “स तपस्तप्त्वा, . 
इदं सवंमरख्जत' यदिदं किञ्च' ( ते० ३।६।१ } इत्यविरोषश्रवणात्‌ । तस्मात्‌ “वायोरग्निः' इति 
क्रमोपदेदो द्रव्यो वायोरनन्वरमग्निः संभूत इति । % एवं प्राप्त उच्यते-तेजोऽतो 
मतरिशभ्वनो जायत इति । कस्मात्‌ ? तथा ह्याह-'वायोरग्निः' इति । अव्यवहिते हि तेजसो 
ब्रह्मजत्वे सति, असति वायुजव्वे वायोरग्निरिसीयं श्चुतिः कदधथिता स्यात्‌। ननु क्रमा- 
रथेषा भमविष्यतीत्युक्तम्‌ । नेति व्रमः-- तस्माद्वा एतम्मादात्मन आकाशः संभूतः' (ते० २।१।१) 
इति पुरस्तात्संभवत्यपादानस्यात्मनः पश्चमीनिद शात्‌, तस्येव च संभवतेरिहाधि 
कारात्‌, परस्तादपि च तदधिकारे “प्यिञ्या ओषधय ( ते० २।१।१ ) इत्यपादानपञ्चुमी 
दर्दानाद्वायोरग्निरित्यपादानपञ्चम्येवेषेति गम्यते । अपिच वायोरूध्वंमग्निः संभूत इति 


छान्दोग्यमे तेजको सत्‌ मुर्त्वं सुनाया गया है अर्थात्‌ तेजका मूल सत्‌ है ओर तंत्तिरीयकरे 
तो वायु मत्व अर्थात्‌ तेजका मूर वायु कहा गया है । उन दोनो तेजक्े कारणके प्रति श्रुतिर्योका 
परस्पर विरोध होनेपर ब्रह्म कारणक तेज है, टा प्राप्त होता दै, क्योकि 'सदेव' "सत्‌ ही ' इसप्रकार 
शारम्मकर "तत्तेजोऽसृजत" ( उसने तेज उत्पन्न किया ) एेसा उपदेश्च है । 'तजनटखान्‌' इस अविशेष 
श्रतिसरे सवको ब्रह्म जन्य होनेपर सवंविज्ञान प्रतिज्ञाका सम्भव है । “एतस्माजायते प्राणः" { इससे 
प्राण उत्पन्न होता है ) एेसा -उपक्रमकरर अन्य श्चतिमे सब समानरूपसे ब्रह्यसे उत्पन्न होते है, इसप्रकार 
उपदेश है । मौर तंत्तिरीयकमे “स तपस्तप्त्वा०' ( उसने तप (ज्ञान } करके ही यहु जो कुछदै 
सबकी रचनाकी ) यहु अविरोष भ्रुति है । इसलिए वायोरग्निः" (वायुसे अग्नि उत्पल्न हुभा) इसप्रकार 
वायुके अनन्तर अग्नि उत्पन्न हुआ यह क्रमोपदे् समक्षना चाहिए । सिद्धान्ती-एेता प्राप्ठ होनेपर 
कहते हँ--तेज अतः-वायुसे उत्पन्न होता ६, किससे ? इसवे किं "वायोरग्निः" एसा कहु है । तेजकी 
ब्रहाशचै व्यवधान रहित ( सीधी ) उत्पत्ति होनेपर ओर वायुसे उत्पत्ति न होनेपर "वायोरग्निः" यह श्रुति 
बाधित हो जायगी । परन्तु यहु जो कहा गया है कि यह श्रुति क्रमके लिएहोगी। हम कहते है कि 
ेसा नही, क्योकि "तस्माद्वा एठस्मादात्मन आकाकःसं मृतः” इसप्रकार पूवम उत्पत्ति क्रियाके अपादान 
आत्माका प्मीसे निर्देश है, उसो उत्पत्ति क्रियाका यहां अधिकारदहै। अगे मी उसके मधिकारमें 
(पृथिनभ्या ओषधयः ० . (पृथिवीसे ओषधि्यां उत्पन्न हुई) इसप्रकार अपादान पश्चमीका दरान-निर्देश है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


है । अतः कारणत्व हेतुके बाध होनेसे जन्मश्रतिका काय-कारणके अभेदको लेकर व्याख्यान करना 
चाहिए । अतः त्रय समन्वयका कोई विरोध नहीं है ॥ ९॥ 


® सामान्यसे सामान्यको उत्पत्ति मत हो, सामान्य ब्रह्यसे विशेष तेजकी उत्पत्ति हो इसप्रकार 
्रत्युदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । -पूवपक्षमे कायंमात्र ब्रह्मका विवतं॒होनेसे कल्पित वायु तेजका कारण 
नहीं हो सकता, इसलिए ब्रह्म ही तेजका कारण है । अत. वायोः यहु पश्चमी विमक्ति क्रममें है उपा. 
दान अथंमे नहीं है । 

®& "वायोरग्निः" यहाँ तो प्रकृति शूप अपादान कारक तो निरपेक्ष पच्च भीसे प्रतीत होता है मौर 
पच्चमीका अपादान अथं निदिचत है । विरोध हिनेपर निदिचतसे कत्पितका बाध होता है, अतः वायुसे 
अग्नि उत्पन्न होती है । 


७८८ ब्रह्मसृ्र-शाङ्रभाष्य [ अण््पा०२ 


कल्प्य उपपदा्थंयोगः, क्ल्तस्तु कारकाथथंयोगो वायोरग्निः संभूत इति । तस्मादेषा 
्ुतिर्वायुयोनित्वं तेजसो ऽवगमयति । 8 नन्वितरापि श्ुतिब्रह्ययोनित्वं तेजसो ऽवगम- 
यति' "तत्तनोऽसजत' इति, न; तस्याः पार स्पयंजत्वेऽप्यविरोधात्‌। यदापि द्याकादं वायुं 
च सृष्टा वायुभावापन्नं ब्रह्म तेजोऽसरजतेति कर्प्यते, तदापि ब्रह्मजत्वं तेजसो न विरू 
ध्यते, यथा तस्याः शतं तस्या दधि तस्या आमिक्षेघ्यादि । दुर्दयति च ब्रह्मणो विक- 
रात्मनावस्थानं "तदास्मानं स्वयमकुरुत" (त° २।५१) इति । तथा चेश्वर स्मरणं मवति-- 
बुद्धिर्तानमसंमोहः' (म० गी० १०।४) इत्याद्यजुक्रम्य (मवस्ति मावा भूतानां मत्त एव एथ- 
ग्विधाः' (म० गी० १०।५) इति । यद्यपि बुद्ध्यादयः स्वकारणेभ्यः प्रत्यक्ष भवन्तो 
दयन्त; तथापि सवस्य भावजातस्य साश्चात्प्रणाङ्या वेश्वर वंद्यत्वात्‌। एतेनाक्रम- 
चत्खष्िवादिन्यः श्र तयो व्याख्याताः; तासां सवेथोपपत्तेः, क्रमवत्खृष्टिवादिनीनां स्वन्य- 
थाजुपपत्तेः, प्रतिज्ञापि सद्वंइपत्वमाजमपेश्चते, नान्यवहितञन्यत्वमित्यविरोधः ॥ १२० ॥ 
( ५ अबधिकरणम्‌ । स० ११) 
आपः ॥ ११॥ 
सृत्राथ-- जर तेज उत्पन्न होता दै, क्योकि अग्नेरापः" यह्‌ ध्रृति है । 


हससे "वायोरग्निः यह अपादान पश्चमी है, एेसा रात होता है। ओर "वायोरूष्वंमग्निः' ( वायुके 
अनन्तर अग्नि उत्पन्न हर ) इसप्रकार उपपदके अंके योगकी कस्पना करनी पड़ती है, मौर 
“वायोरग्निः ( वायुखे अग्नि उत्पन्न हुआ ) इयम कारक्के बंका योग तो निदिचित है । इसकिए यह्‌ 


श्रुति तेज बायुकारणक बोध कराती दै अर्थात्‌ तेजका कारण वायु है । परन्तु 'तत्तेजोऽसटजत' यह्‌ 
जन्य भूति मी तेजको ब्रह्मकांरणत्व बोष कराती है । एेसा नहीं, क्योकि परम्परासे तेज ब्रह्मसं उत्पन्न 
होनेपर मी उस श्रुतिका विरोध नहीं है । यदि बाकि मौर वायुको उक्पन्नकर वायुमावापन्न ब्रह्मने 


तेज उत्पक्न किथा, एसी कल्पना की जाय, तो मी तेज ` ब्रह्मसे उत्पन्न होता है इसमे विरोध नहीं है । 
जैसे "तस्याः शतं ०* ( गौका गरम किया हमा दूध, उसकी दही, उसकी आमिक्षा-पनीर ) इत्यादि । 


तदात्मानं स्वयमकुरुत" ( उसने स्वयं अपनेको रचा ) यह्‌ श्रुति ब्रह्मकी विकराररूपसे अवस्थिति 
दिखलाती है । इसप्रकार भववदगीता मी है--बुदधिर्तानमसं मोहः" ( बुद्धि, ज्ञान भौर अम्‌ढता ) 
इत्यादि उपक्रम कर “मवन्ति मावा०' ( प्राणियोके नाना प्रकारके बृद्धि आदि मावमेरेषेही होते है) 
यद्यपि वृद्धि आदि स्वकारणोत्ने प्रत्यक्ष उत्पन्न होते हुए देखे जति ह, तो मी सम्पूणं पदाथं साक्षातु 
वा परम्परासिे ईश्वरसे उत्पन्न होते है । इस कथने क्रम रहित सृष्टि प्रतिपादक श्र तिथोका व्याख्यान 
हो गया, क्योकि उनकी सवप्रकारसे उपपत्ति होती है । परन्तु क्रभ युक्त सृष्टि प्रतिपादक श्र तिया 


बन्यथा अनुपपन्न है, इससे प्रतिज्ञा भी सत॒से उत्पत्ति मात्रको अपेक्षा करती है, अग्यवहित उत्पत्तिकी 
नही, इसक्िए अविरोध है ॥ १० ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® जसे गौसे दूष, दूष दही, दहीसे पनीर । पनीर सक्षात्‌ दही उत्पन्न होनेपर मी 
परम्परासे गौसे उत्पन्न होनैमे कोई विरोध नहीं है, वसे साक्षात्‌ अथवा परम्परासे सब पिकार ब्रह्यसे 
उत्पन्न होते दै । "तज लान्‌" हदं सवंमसुजत इत्यादि अक्रम प्रतिपादक श्रूतियां साक्षात्‌ अथवा 
परम्परासे सब पदाथं ब्रह्यसे उपत्त्न होते ह इस अथंमे उपपन्न होती ह । अत! बलवतो क्रम बोधक 
श्र तियोके अनुसार 'तत्तेजोऽसजत' इसप्रकारकी अक्रम बोधक प्र तियोको एकवाक्यता होनेसे गति 


हो सकती है अन्यथा नही, -इसंप्रकार क्रम अथवा अक्रम बोधक घ्र तियोमे कोई विरोध नहीं है । इस- 
किए वेदान्तका ब्रह्मे समन्वय सिद्ध है ॥१०॥ 


भअधि० ६ सु० १२ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषटित ७८९. 


'अतस्तथाहाहः इत्यनुवतते | ` आपो ऽतस्तेजसों जायन्मे । कस्मात्‌ { तथाद्याह-- 
'तद्पोऽसृजत' इति (अग्नेरापः इति च । सति वचने नास्ति संहायः। तेजसस्त॒ सृ 
व्याख्याय पृथिव्या व्याख्यास्यन्नपो ऽन्तरियामिद्याप इति सूञ्जयांषभूव ॥ १९१९ ॥ 

( £ पृथिव्यधिकरणम्‌ । स्‌० १२ ) 
पृथिन्यधिकाररूपशब्दान्तरेम्यः ॥ १२॥ 

पदच्छेद--( पृथिवी ), अधिकाररूप्यब्दान्तरेम्धः । 

सूत्राथ-- { पृथिवी ) अच्नशषन्दसे यहं पृथिवी विवक्षित दै ओदन आदि नही, ( अधिकार- 
रूपः ब्दान्तरेभ्यः ) क्योकि "तत्त जोऽसृजतः इसप्रकार महाभृतोंकी उत्पत्तिका प्रकरण है, “यत्कृष्णं 
तदन्नस्य" ( जोकृष्प्र खूप है वहु अचका है) इसप्रकार पृथिवोत्वके ज्ञापक कृष्णरूपका श्रवण रहै ओर 
'अद्म्य. पृथिवी" इसप्रकार अन्यश्रतिदहै। 

(ता आप चेक्षन्त बह्वयः स्याम प्रजायेमहीति ता अन्नमसृजन्त (छा० ६।२।४ ) इतिं 
श्रूयते । तत्र खंद्ययः--किमनेनान्नरष्देन वीहियवाद्यभ्यवहायं वा ओदनाय च्यते, कवा 
पृथिवीति। तत्र प्राप्तं तावदूबीहियवायोदनादि वा परित्रहीतन्यमिति। तत्र हयन्नशाब्द्‌ः 
प्रसिद्धो खोके, वास्यरोषोऽप्येतमथंमुपोद्रख्यति । तस्मात्र क्वचन वषति तदेव भूयिष्ठमन्नं 
भवति" इति । बीहिथवाये व हि सति वषणे बहू मवति न पृथिवीति । एवं प्राते ब्रूमः-प्रथिव्ये- 
येयमन्नशब्दोनाद्भयो जायमाना विवक्ष्यत इति । कस्मात्‌ ? अधिकाराद्र पाच्छन्दान्तराच् । 
अधिकार स्तावत्‌ ^तत्तेनोऽखजत' (तदपोऽख्जत' दति महाभूतविषयो वतते । तच्च क्रमप्राप्तां 
पृथिवीं महाभूतं विलङ्घ्य नाकस्मादुब्रीह्यादिपरिथ्रहोन्याय्यः। तथा रूपमपि वाक्यशोषे 


अतस्तथाद्याह' इसकी पूवं मूत्रसे अनुवृत्ति है । जल अतः-तेजसे उत्पन्न होठा है, क्योकि 
"तदपोऽसृजत ( उसने जल उत्न्न किया ) ओर (अग्नेरापः' ( अग्निसे जल उत्पन्न हुमा ) इसप्रकार 
श्र तिया कहती हैँ । शर्‌ तिवाक्य होनेपर संशय नहीं है । तेजको सृष्टिका व्याख्यान कर पृथिवीकी सृष्टि 
का व्याख्यान करते हुए सूत्रकारने मध्यमे जलकी सृष्टि मी जाय, इसलिए (आपः' हस सूत्रकी 
रचना की ॥ ११॥ 

'ता आप एेश्षन्त०' ( उस जलने ईक्षण किया "हम बहुत हो जाय -अनेक रूपसे उत्पन होः 
उसने अन्तकी रचना की ) एसी श्रति है । यहा संशय होता है कि क्या इस अन्न शब्दस ब्रीहि, यव 
आदि कहे जाते हैँ अथता मक्ष्य ओदन आदि बा पृथिवौ कही जती है । पृवपक्षी-- यहां व्रीहि, यच 
मादि अथवा ओदन आदिका ग्रहण करना चाहिए, एसा प्राप्त होता है, क्योकि लोकमे अन्तशब्द 
उनमें प्रसिद्ध है, जौर तस्मात्न क्वचन ०' ( इससे जहां कहीं वृष्टि होती है वहां बहुत अन्न हता है } 
यह वाक्यरोष भी इसी अथंको पुष्ट करता है, क्योकि वृष्टि होनेपर ब्रहि, यव आदि ही बहूं होते रहै, 
पृथिवी नहो । सिद्धान्ती-रेसा प्रा होनेपर हम कहते है जल्पे जायमान यहं पृथिवी ही अन्नशब्द- 
प्र विवक्षित है, किससे ? इससे कि अधिकार-प्रकरण दहै, रूप है ओर अन्य श्रुति है । (तत्तेजोऽसृजत 
^तदपोऽस्‌जत' ( उसने तेजकी सृष्टि की, उसने जककी सृष्टि की ) इसप्रकार महामूत विषयक मधि- 
कार रहै। उसमें क्रम प्रक्षि महाभूत पृथिवीका उल्खनकर अकस्मात्‌ ब्रहि, यव आदिक ग्रहण उचित 
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क केवल शरृत्िका अविरोध जाननेके लिए ही यह अतिदेश नहीं है, किन्तु पशच्चमभूतं पृथिवीके 
उत्पलिक्रमका निणंय करनेके किए मी है । इसलिए तेजो मावापन्न ब्रह्मसे जलके उत्पन्न ॒होनेपर इन 
भरृतियोमे कोई विरोध नहीं है अर्थात्‌ इनका ब्रह्मे समन्वय. है ॥ ११ ॥ 


४९० ब्रह्मसूज-दाङरभाष्य | अ० > पा०३ 


पृथिव्यनुगुणं टदयते-“यव्छृष्णं तदन्नस्य" इति । न द्योदनादेरभ्यवहायस्य छृष्णत्वनियमो- 
ऽस्ति, चापि नीह्यादीनाम्‌। #* नयु पृथिव्या अपि नैव कृष्णत्वनियमो ऽस्ति; पयः पाण्डुरस्या- 
्ाररोहितस्य च क्षेत्रस्य दशनात्‌ । नायं दोषः; बाहुल्यापेश्षत्वात्‌। भूयिष्ठं हि पृथिव्याः 
कृष्णं रूपं न तथा दवेतरोहिते । पौराणिका अपि पृथिवीछायां शार्वरीपुपदिश्न्त । सा च 
कृष्णाभासेद्यतः कृष्णं रूपं पृथिव्या इति दिरष्यते।श्रुत्यन्तरमपि समानाधिकारम्‌-“अद्भयः 
पृथिवी' इति भवति । 'तयदपां शर न्ासीत्तव्समहन्यत सा पथिव्य मवत्‌" (बर° १।२।२) इति च । 
पृथिव्यास्तु वीद्यादेसत्पत्ति ददांयति-“्यिव्या ओषधयः जोषधीभ्योऽनरम्‌' हति च । पवमधि- 
कारादिषु पृथिव्याः प्रतिपादकेषु सन्सु कुतो बीद्यादि्रतिपत्तिः ? प्रसिद्धिरप्यधिकासयदि- 
भिरेव वाध्यते । वाक्येषो ऽपि पाथिवत्वादश्नाद्यस्य तद्वारेण परथिव्या एवाद्धयः प्रभवत्वं 
सूचयतीति द्रष्टव्यम्‌ । तस्मात्पृथिवीयमन्नशब्देति ॥ १२ ॥ 
( ७ तदभिध्यानाधिकरणम्‌ । सृ्‌० ९२ ) 


तदभिध्यानादेव तु तलिङ्गास्सः । १३॥ 
पद्च्छेद-तदमिध्यानाद्‌, एव, तु, तत्लिङ्गात्‌, सः । 

सूञाथं-( तु ) शब्द यद्ध निवत्यथं दै (सः ) वह॒ ईश्वर ही ( तदभिध्यानादेव ) तत्‌- 
तत्‌ कायं विषयक ईक्षणातमक अमिध्यानसे ही ईक्षित भूतोंका अधिष्ठाता होकर तत्‌-तत्‌ कायंको उत्पन्न 
करता है, ( तव्लि ङ्घात्‌ ) क्योकि “यः पृथिव्यां तिष्ठन" इत्यादि श्रूतियोसे उस परमात्माका सवं निय- 
्तृत्व लिद्ध सुना गया है । इसक्िएु परमेश्वरसे अधिष्ठित मूत सष्टा दै, केवल नहीं । इसप्रकार 
श्र तियोकौ एक वाक्यता है । 

& किमिमानि वियदादीनि भूतानि स्वयमेव स्वविकारान्खजन्ति, आहोस्वित्पर- 
त्रीं हैँ । इसप्रकार "यस्छृष्णं तदक्नस्य' ( जो कष्णरूप है वह॒ अन्तका है ) इस वाक्यशेषमें रूप भी 
पृथिवीके अनुकूल ही देखा जाता है, दयोकिं मक्ष्य गोदन भादिमे कृष्णरूप होनेका नियम नहीं है । 
ओर ब्रीहि आदिमं मी नहीं है 1 परन्तु पृथिवीका मी कृष्णलूप होनेका नियम नहीं दै, क्योकि दूध-सा 
सफेद, अङ्खार-स्ा रक्त क्षेत्र देखनेमे आता है । यह्‌ दोष नहीं है, कारण कि बहुलताकी भपेक्नासे है । 
पृथिवीका बहूधा कृष्ण हौ रूप है, उसीप्रकार वेत भौर रक्तं नहीं दै । पौराणिक मी पुथिवीकी 
छायाको रात्रि कहते हँ । रात्रि तो कृष्णरूप है, अतः पृथिवीका कृष्णरूप है यह्‌ संगत रहै । इसप्रकार 
अद्भ्यः पृथिवी ( जले पृथिवी उत्पन होती है ) ओर (त्यदपां शर०' (सृष्टिकालमे उस जलका 
जो स्थल माग ( फेन ) वह संहृत हो गयां, यह्‌ पृथिवी हो गई ) इसप्रकार यह्‌ समान प्रकरण वाली 
अन्य श्रुतियां मी हैँ । पथिष्या ओषधयः० ( पृथिवीसे ओषधिर्यां भौर ओषधियोसे अनन होता है ) 
यह्‌ ॒श्रति पृथिवीसे ब्रहि आदिकी उत्पत्ति दिखखाती है । इसप्रकार पृथिवीके प्रतिपादक अधिकार 
आदिके होते हृए अन्नशब्दसे ब्रीहि आदिकी प्रतिपति कंसे होगी ? प्रसिद्धिका मी प्रकरण आदिते बाध 
होता है । वाक्यशेष मौ अन्न आदिके पाथिव होनेसे उसके द्वारा पृथिवीका ही जल प्रमवत्व सुचित 
करता दै, एेसा समक्ना चाहिए । इसलिए यह पृथिवी ही अन्त शब्द वाच्य है ॥ १२ ॥ 

क्याये माकाश आदि मत स्वयं ही अपने विकारोको उत्पन्नं करते हँ अथवा परमेरवर ही 
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अतः अद्भ्यः एथिवी' इस बर्वती तेत्तिरीय श्रुतिके अनुसार “भक्नमसजत' इस छान्दोग्य 
भ्रुतिको गौण माननेसे मृतसूष्टिवाचक भर्‌ तियोका ब्रह्म समन्वय अविश्द है ॥ १२.॥ 

* आकाश जादि भूत अपने कार्यको स्वयं ही उत्पन्न करते हँ अथवा आकाश जादि भूतोके 


अधि० ८ सु १४ | भाषानवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ४९.९१ 


मेश्वर पव तेन तेनार्मनावतिष्ठमानो ऽभिध्यायंस्तं तं विकारं सृजतीति संदेहे सति, भ्रां 
तावत्‌-स्वयमेव खजन्तीति । कुतः १ भाकाशादवायुर्वायोरम्न :' इत्यादिस्वातन्त्र्यध्रवणात्‌ । 
नन्वचेतनानां स्वतन्त्राणां प्रवृत्तिः प्रतिषिद्धा । नेष दोषः; "तत्तेज देक्षत', (ता आप देक्षन्त' 
( छा° ६।२।४ ) इति च भूतानामपि चेतनत्वश्रवणादिति । # एवं प्राक्तेऽभिधोयते-सं एव 
परमेभ्वरस्तेन तेनात्मनावतिष्ठमानो ऽभिध्यायंस्तं तं विकारं खजतीति } कुतः ? वलिङ्गात्‌। 
तथा हि शास्रम्‌-यः परथिव्यां तिष्ठन्यं: ए्रथिव्या अन्तरो यं प्रथिवी नवेद यस्य परथिवी शरीरं यः 
एथिवौमन्तरो यमयति ( ब्रु" ३।७।३ ) इत्येवंजातीकं साध्यक्चाणामेव भूतानां प्रवति दह 
यति । तथा "सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय" इति प्रस्तुत्य “सच त्यच्चाभवत्‌ । तदात्मानं स्वयम 
कुरुतः ( तै० २।६।१) इति च तस्यैव च सर्वात्ममावं दृशशंयति । यच्वीध्चणश्रवणभसेजसो- 
स्तत्परमेश्व पवेदावश्शादेव द्रष्रव्यम्‌; नान्योऽतोऽस्ति दष्टा" (बु° ३।५।२३) इतीक्षित्रन्तर प्रतिषे 
धात्‌, प्रकृतत्वाच सत ईक्षितुः ^तदैश्षत बहु स्यां प्रजायेय (छा०° ६।२।३) इत्यत्र ॥ १२. ॥ 
(८ विपर्ययाधिकरणम्‌ । स्‌ १४ ) 
विपयेयेण तु क्रमोत उपपद्यते च ॥ १४॥ 
पदच्छेद-विपयंयेण, तु, क्रमः, अतः, उपपद्यते, च । 
सू्राथ--( तु ) किन्तु ( अतः ) उत्पत्तक्रमसे ( विपयेयेण ) विपरीतक्रमसे ही ( क्रमः ) 


तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हभ ईक्षण करतां हुभा उस उस ॒विकारको उत्पन्न करता है, ठेसा सन्देह 
होनेपर पूवंपश्ची-ये भूत स्वयं हौ अपने विकारोको उत्पन्न करते है, एसा प्राक्त होता है, क्यों ? क्योकि 
'आकाशाद्रायुर्बायोरन्निः' ( आकाशसे वायु गौर वायु अग्नि उन्न हुआ है ) इत्यादि स्वतन्त्रताका 
श्रवण होता है । परन्तु स्वतन्त्र अचेतनो प्रवृत्ति निषिद्ध है । यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि "तत्तेजो रेक्षत०' 
(उस तेजने ईक्षण किया उस जलने ईक्षण किया) इसप्रकार भृतोमे मी चेतनत्वका श्रवण होता है । 
विद्धान्ती-एेसा प्राक्त होनेपर कहते है वही परमेश्वर तत्‌, तत्‌-रूपसे अवस्थित हुआ ईक्षण 
करता हुआ तत्‌, तत्‌ विकारको उत्पन्न करता है, किसे ? इसक्चे किं उसक्रा लिङ्ग दै। जसे कि भ्यः 
पृथिव्यां तिष्ठन्‌०* (जो पृथिवीम रहता हुभा पृथिवीके आभ्यन्तर दै, जिशचै पृथिवी नहीं जानती, जिसका 
पृथिवीकशरीर है ओर मीतर रहकर पृथिवीका नियमन करता है) इसप्रकारकी श्चति साध्यक्ष ही भूतोकी 
प्रवृत्ति दिखकाती है । इसप्रकार “सोऽकामयत ० ( उसने कामनाकी बहुत होऊ, उत्पन्न होऊ ) एेसा 
्रस्तुतकर “सच्च त्यच्चामवत्‌' ( वह्‌ सत्‌-मतं ओर व्यत्‌-भमूतं हुआ, उसने स्वयं अभनेको रजा ) यह्‌ 
श्रुति उसका ही सर्वात्मिभाव दिखती है । जर ओर तेजकी जो ईक्षण श्रुति है वह्‌ परमेश्वरके आवेश 
( सम्बन्ध ) के अधीन ही समन्ननो चाहिए, क्योकि “नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा०' ( उससे अन्य द्रश नहीं 
है ) इससे अन्य ईक्षिताक्ा प्रतिषेष है ओर (तदैक्षत०' ( उसने ईक्षण किया बहुत होऊं उत्पन्न होड ) 


यहां सत्‌ ईक्षणकर्ता प्रकृत है ।॥ १३ ॥ 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

अषिष्ठातृ देवता विकारोकी सृष्टि करनेमे प्रवृत्त होति है ? प्रथम पक्ष तो युक्त नहीं है, योकि “र्चना- 
नुपपत्तेश्च' इस न्यायसे विरोध है । दह्ितीयपक्ष ^ता आप ेक्षन्तः इसप्रकार जल आदिमे ईक्षण सुना 
जाता है, अतः प्रका आदि भूतोके अधिष्ठातृ देवता ही स्वतन्बरूपसे तत्‌, तत्‌ कायंको सृष्टि करते हैः 
क्योकि वे मी चेतन है । इसे समस्त जगत्‌का कारण ब्रह्म है, यह बाधित है। 

# परमेश्वर ही आकाश आदि मावापन्न होकर तत्‌ तत्‌ विकारोको सृष्टि करता है, अतः ब्रह्य 
समन्वेयमे को विरोध नहीं है ॥ १२३ ॥ 


४९२ ब्ह्मसूज्न-्ाङ्रभाष्य [ अ० २पा०३ 


प्रलय क्रम रहै, क्योकि भषने कारणम ही कार्योका रय देखा जाता है ( उपपद्यते च ) ओर एेसा उपपन्न 
मीहोताहै 

भूतानामुत्पत्तिक्रमश्िन्तितः । अथेदानीमप्ययक्रमश्िन्त्यते-किमनियतेन कमेणा- 
प्ययः, उतोत्पचतिक्रमेणाथवा तद्िपरीतनेति ? जयोऽपि चोः्पत्तिस्थितिप्रख्या भूतानां 
ब्रह्मायत्ताः श्रयन्ते-“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । यस्प्रयन्त्यमिसंविं 
शन्ति' (ते०३।१।१) इति । तचानियमोऽविक्तेषादिति प्राप्तम्‌। अथवोत्पत्तेः क्रमस्य श्रतत्वा- 
स्प्रखयस्यापि क्रमाकाह्किणोः स पव क्रमः स्यादिति । # एवं प्राप्तं ततो बरूमः-विपयेयेण 
तु प्रलयकमो ऽत उत्पत्तिक्रमद्धवितुमदंति 1 तथा हि टोके ददयते-येन कमेण सोपानमा- 
रूढस्तत विपरीतेन क्रमेणावरोहतीति । अपि च ददयते-मुदो जातं घटशसावाचप्ययकाङे 
मुद्धावमप्येति,अद्‌भ्यश्च जाते हिमकरकाद्यम्भावमप्येतीति । अतश्चोपपद्यत एतत्‌-यस्पृथि- 
व्यद्भ्यो जाता सती स्थितिकारुव्यतिक्रान्तावपोऽपीयादापश्च तेजसो जाताः सत्यस्तेजो 
ऽपीयुः। एवं क्रमेण सूक्ष्मं सूक्ष्मतरं चानन्तर्मनन्तर्तरं कारणमपीत्य सव कायजातं परम- 
कारणं परमरबृक््मं च ब्रह्याप्येतीति वेदितव्यम्‌ । नहि स्वकारणन्यतिक्रमेण कारणकारणे 
कार्याँप्ययो न्याय्यः। स्मुतावप्युत्पत्तिक्रमविपयंयेणेवाप्ययक्रम स्तत्र तं दुहित-'जगस्प्रतिष्ठा 
देवष एरथिम्यप्सु प्रलीयते । ज्योतिष्यापः प्रीयन्ते ज्योतिर्वायौ प्रीयतेः इत्येवमादौ । उत्पत्ति 
्रमस्तूत्पत्तवेव श्चुतत्वान्नाप्यये भवितुमह ति । न चासावयोग्यत्वादप्ययेनाकाङ्कते । नहि 


भूतोकि उत्यत्तिक्र मका विचार किथा गया । अब प्रलय क्रमकरा विचार किया जाता है--क्या 
अनियत क्रमसे प्रलय होता है अथवा उत्पत्तिक्रभसे वा उसके विपरीतक्रभसे ? “यतो वा०' ( जिस 
निरचय ही ये सब भूत उत्पन्न हते ह, उत्पन्न होकर जिसके आश्नयसे जीवित रहते ह ओर प्रवेश करते 
हुए जिसमे ये लोन होते हैँ ) यह श्रुति भूतोकी उत्पत्ति, - स्थिति मौर प्रख्यये तीनों ब्रह्मके अघीन 
कहती है । परन्तु श्वुतिमे किसी प्रकारका. विरोषः न होनेभे प्रख्यके विषथमें कोई नियम नहीं है, एसा 
प्राक्ठ होता है ।, अथवा उत्पत्ति क्रमं श्चुतिमें प्रतिपादित होनेसे क्रमाकांक्ञा अलका मो वही (चृष्टि) क्रम 


होना चाहिए । रेषा प्राप होता है, सि०-अतः हुम कहते टँ-प्रख्यक्रम अतः-उत्पत्तिक्रमसे विपरीत 
होना चाहिए, जसे लोकर्मे देखा जाता है किं जिस क्रमसे सीडियोपर चढता है उससे विपरीत क्रमसे 


उवरता दै, ओौर भी देखा जाता है कि मृत्तिकासे उर्पन्न हुए घट, अराव आदि खयकालमें मृत्तिका- 
मावको प्राप्त होते हैँ गौर जलसे उत्पन्न हुए हिम, करक आदि जलमावको प्राप्तहोते ै। इससे यह 


उपपन्न होता है कि जलसे उत्पन्न होती हुई पृथिवी स्थिति कालका अवसान होनेपर जलम लीन होती 
है । तेजसे उत्पन्न होता हु भा जल तेजमे लीन होता है । सप्रकार क्रमे अनन्तर अनन्तरतर सुक्ष्म 


सुक्ष्मवर कारणमें लीन होकर सम्पुण कायं समुदाय परमकारण परम सुषम ब्रह्ममे लय होता है, एेसा 


समक्चना चाहिए, क्योकि अपने कारणका व्यतिक्रमकर कारणके कारणमे कायका लय उचित नहीं 
है । क्योकि “जगस्प्रतिष्ठा ० ( हे देवष ! जगत्की भाधार भूत पृथिवी जकमें प्रलीन होती है, एवं जल 


तेजर्मे लीन होता है भौर तेज वायुमें लीन होवा. है ) इव्यादि स्मृतियोमे मीः उत्पत्ति क्र मसे विपरीतरूपच 


प्रख्य क्रम तत्‌ व्‌ स्थलमे दिखलाया गया है । उत्पत्तिक्रम तो उत्प्तिमे श्रतदहै, इससे वह्‌ प्रख्यमें 
होना युक्त नहीं है । ओर अयोग्य होनेसे मी वहू ( उत्पत्तिक्रम ) प्रल्यसे अकींक्षित नहीं है । कायके 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# गत अधिक रणमे भूतोकां उत्पतिक्रम कहकर -अब बुद्धिस्थ उनका लयक्रम कहा जाता है 
इसप्रकार प्रसंगसगति है । सिद्धान्तमे भुतोके प्रतिलोमतः छ्य ध्यान पुवक प्रत्यन्रह्यमे मनका 


समाघान फल है भौर पुवपक्षमे कारणका नाड होनेपर कायका नाश होता है, इससे सम्पणं लयके 
आधार भूत ब्रह्मी असिद्धि होनेसे मनका समाधान असिद्धहै। जो प्रलय नहीं मनते उनके लिए 


अधि० ९ स्‌० १५ ] भाषानुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदित ७९३ 


कायं धियमाणे कारणस्याप्ययो युक्तः, कारणाप्यये कार्यस्यावस्थानाजुपपत्तेः, कार्याप्यये 
तु कारणस्थावस्थानं युक्त-मरदादिष्वेवं दष्स्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
( ९ अन्तराविज्ञानाधिकरणम्‌ सू० १५) 

अन्तरा विज्ञानमनसी करमेण तच्चिङ्गादिति चेन्नाविरोषात्‌ ॥ १५॥ 

पद्च्छेद--अन्तरा, विज्ञानमनसी, क्रमेण, ततिकिङ्घात्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ । 

 सूत्राथं-( अन्तरा ) भात्मा ओर भूतोके मध्यमे ( तत्लिङ्घात्‌ ) "एतस्माज्जायते प्राणः०' 
इत्यादि सृष्टि बोधकं वाक्यसे ( विज्ञानमनसी ) बुद्धि, इन्दि ओर मनका अनुक्रम होतादै, शस 
घात्मासे बुद्धि, इद्िय ओौर मन उत्पन्न होति हँ । (क्रमेण ) इस क्रमसे सृष्टि क्रमका विरोषदहै, 
( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, ( अविदोषाद्‌ }) कथोकिं इद्दिय, वुद्धि भौर मनके मौतिक हौनेसे 
भूतोत्पत्ति क्रमसे इन्द्रिय आंदिके उत्पत्तिक्रमका साम्य है, इसकिए्‌ कोई विरोध नहीं है । 

छ भूतानामुत्पत्तिप्रलयावनुखोमग्रतिलोमक्रमाभ्यां भवत इप्युक्तम्‌ , आत्मादिर- 
त्पत्तिः प्रलयद्चात्मान्त इत्यप्युक्तम्‌। सेन्द्रियस्य तु मनसो बुद्धेश्च सद्भावः प्रसिद्धः श्रुति 
स्मृत्योः- बुद्धि त॒ सारथि विद्धि मनः प्रग्रहमेव च। इन्द्रियाणि हयानाहुः' (कट ० ३।३) इत्यादि. 
लिङ्केभ्यः। तयोरपि कस्मिश्िदन्तराले क्रमे गोत्पत्तिप्रख्यावुपसंग्राद्यो, सवस्य वस्तुजा- 
तस्य ब्रह्मजत्वाभ्युपगमात्‌। अपि. चाथववंण उत्पत्तिप्रकरणे भूतानामात्मनद्चान्तराखे 
करणान्यनुकम्यस्ते । "एतस्माज्जायते प्राणो मन॑ः सर्वेन्द्रियाणि च । खं वायुञ्योंतिरापः प्रथिवी 
विश्वस्य धारिणी' (सुण्ड० २।१।३) इति । तस्मात्पूवोक्तोत्पत्तिप्रखयक्रमभङ्गप्रसङ्गो भूताना- 
मिति चेत्‌-न, अविरोष।त्‌ । यदि ताव्रद्धोतिकानि करणानि, ततो भूतोत्पत्तिप्रलयाभ्यामे 


रहनेपर कारणका विनाश्ञ युक्त नहीं है, क्योकि कारणकरे विनाश होनेपर कायंकी अवस्थिति नहीहो 
सकती । कायंके विना्च-प्रलय होनेपर कारणकी अवस्थिति युक्त है, क्योकि मृत्तिका आदिमे इस- 
प्रकार देखा जाता है ॥ १५ ॥ 
 भूतोकी उत्पत्ति मौर प्रल्य जस्त अनुलोम ओर प्रतिलोम क्रमसे होते है, वहु कहा शयां है। 
बौर यह मी कहा जा चुका है कि आत्मासे उत्पत्ति आदि भौर आत्मा पय॑न्त प्रल्थ होता है । शुद्धि 
त॒०' ( बुद्धिको सारथि जान, मनको लगाम म्न, विवेकी पुरुष इन्द्रियोको अश्व ` कहते है) इत्यादि 
किद्धोसे इन्द्रिय सहित मन गौर्‌ बुद्धिका सद्भाव भ्रति ओर स्मृतिमें प्रसिद्ध दै । समस्तं वस्तुओंको ब्रह्म 
जन्य स्वीकार करनेसे उनके भी क्रमसे उत्पत्ति भौर प्रर्यका किसीके मध्यमे संग्रह करना चाहिए । 
"एतस्माञ्जायते प्राणः०* ( उससे प्राण उत्पन्न होवा है, मन, सब इन्दर्यां, अकाश, वायु, तेज, जल 
मौर विरवको धारणः करनेवाली पृथिवी उत्पन्न होती है) इस प्रकार आथवणमे उत्पत्तिके प्रकरणमें 
मृत ओर आत्माके मध्यमे इन्दियोका अनुक्रम है! यदि कहो कि इससे मतोकी पूवोक्त उत्पत्ति ओर 
प्रलयक्रमका भद्ध होगा; तो यह युक्त नहीं है, क्योकि अविशेष है--यदि इन्द्रियां मौतिक है, तो भूरवोकी 
उत्पत्ति बौर प्रज्यसे ही इनकी उत्पत्ति ओर प्रज्य होते है, अतः. इनके किए अन्य क्रमकी खोज नही 
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यतो वा०' इत्यादि श्रति प्रमाणं है। जिस प्रकार साक्षात्‌ अथवा परम्परासे समस्त कायं ब्रह्मसेही 
उत्पन्न होता है, उस प्रकार प्रख्यमे मी साक्चात्‌ बथवा परम्परयि ब्रह्यमे ही ख्य होता रै ।॥ १४॥ 
ॐ बुद्धि, इन्द्रिय ओर मनके उत्पत्ति कमका विचार किया जाता है--मूरतोका उत्पत्तिक्रम 
इन्द्रि योके उत्पत्तिक्रमसे विरुद है कि नहीं ओर इन्द्रियां मोतिक है कि नहीं? इस प्रकार संशय होता 
है । “एतस्माज्जायते प्राणः" इस श्वतिमे इन्दियोका उत्पत्तिक्रम मृतोके. उत्पिक्रमघे पूवं है भौर 


९.४ ह्मखूञ्-श्ाङ्करभाष्य [ अ०२पा०३ 


वेषामुत्पत्तिप्रखयौ भवत इति नैतयोः कमान्तरं सुभ्यम्‌। भवति च भोतिकत्वे लिङ्गं करणा- 
नाम्‌-- अन्नमयं दि सोम्य मन आपोमयः -प्राणस्तेजोमयो वार" (छा० ६।५।४ ) इत्येवंजातीय- 
कम्‌ । व्यपदेशोऽपि कचिद्धुतानां करणानां च ब्राह्मणपरिवाज्कन्यायेन नेतव्यः । अत 
त्वभौतिकानि करणानि;ःतथापि भूतोत्पत्तिक्रमो न करणेवरष्यते-प्रथमं करणान्यत्पद्यन्तं 
चरमं भूतानि, प्रथमं वा भूतान्युत्प्यन्ते चरमं वा करणानीति । आथर्वणे तु समाम्नाय- 
करममात्रं करणानां भूताना च, न तजोत्पत्तिक्रम उच्यते । तथान्यत्रापि पृथगेव भूतक्रमा- 
त्करणक्रम अभ्नायते-- प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्स आत्मानमक्चत स मनोऽसृजत तन्मन 
एवासीत्तदात्मानमंक्षत तद्वाचमसजत' इत्यादिना । तस्मान्नास्ति भूतोत्पत्तिक्रमस्य भङ्गः ।१५। 
( १० चराचरत्यपाश्रयाधिकरणम्‌ सू १६) 


चराचरव्यपाश्रयस्तु स्यात्तदयषदेश्चो भाक्तस्तद्धाबमाविात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्छेद- चराचरव्यपाश्चयः, तु, स्थात्‌, तद्व्यपदेशः, भाक्तः, तद्धावमावित्वात्‌ । 
सू्राथं--(तद्रचपदेशः) जन्म ओर मरणका जो यह्‌ रौकिक व्यवहार है, (चराचरव्यपाश्चयः) 
वह्‌ स्थावर ओर जद्धम देह विषयक मुख्य है मौर ( माक्तः ) जीवम. गौण है, ( तद्धावमावित्वात्‌ ) 
क्योकि जन्म-मरणका व्यपदेश देहकी उत्पत्ति ओर नारके अन्वय भौर व्यतिरेकका भनुसरण करता 
है । देहका प्रादुर्माव होनेसे ही जातकमं आदिका विधान है, अतः जीवके - नित्यत्व प्रतिपादक शास्वका 
कोई विरोध नहीं है । | | 
` # स्तो जीवस्याप्युत्पत्तिप्रखयो, जातो देवदत्तो खतो देवदत्त इत्येवंजातीयकाटोकि 
करनी चाहिए । “अन्नमयं हि सोम्य मन०' (ट्‌ सोम्य ¡ मन अन्नमय, प्राणं जलमय ओर वाणी तेजो- 
मयी है) इस प्रकारका इद्दिथोके मौतिकव्वमें लिङ्खदै। कहीपर भूत ओर इन्दरियोका ग्यपदेश 
( शब्द प्रयोग ) मी ब्राह्मण-परित्राजक न्यायसे ग्रहण करना चाहिए । यदि इच्धिर्यां अमौतिकर्हैः तो 
मी भूतोका उत्पत्तिक्रम इन्दरियोसे पृथक्‌ नहीं है-- प्रथम इन्द्रियां उत्पन्न होती है अनन्तर भूत, अथवा 
प्रथम भूत उत्पन्न होते द पश्चात्‌ इन्दरिवां । अथवंणमे तो भूत भौर करणोंका केवल पाठक्रम है, वरहा 
उत्पत्ति क्रम नहीं कहा है । इस प्रकार श्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्‌०* ( आंरम्ममे यह्‌ प्रजापति था 
उसने अपने विषयमे ईक्षण किर्या, उसने मन की रचनाकी, वहु मनदही था, उसने अपने विषयमे 
ईक्षण किया, उसने वाणी उत्पन्नकी ) इत्यादिसे अन्य स्थरे मी करणक्रम भूतक्रमसे पृयक्‌ ही कहा 
जाता है । इससे भूतोत्पत्तिक्रमका भद्ध नहीं है ॥ १५ ॥ 
जीवके भी उत्पत्तिं ओर प्रछ्य होति है, क्योकि देवदत्त उत्पन्न हा, देवदत्त मर गया, इस 
सत्यानन्दी-दीपिका 
(आत्मन आकाशः संभूतः' इस तत्तिरीय श्रुतिमे आकाश्च आदि भूतोकी उत्पपिक्रम पदर है। इस 
प्रकार इन्द्रियोके उत्पत्तिक्रमसे भूतोके उत्पत्ति भौर प्रख्यक्रमकां बाध होता है । किच ^एतर्माञ्जायते 
प्राणः" इस भ्र तिमे इन्दरियोकी उत्पत्ति भूतोकी उत्पत्तिसे पृथक्‌ होनेसे इन्द्रियां मौतिक मी नहीं है । 
घतः जाथवंण ओर त्तिरीय श्चुतियोका परस्पर विरोध होनेसे भ्र तियोंका ब्रह्मम समन्वय असिद्ध है । 
सिद्धान्तमें उत्पत्ति श्रुतियोका विरोध न होनेपर उसका ब्रह्मम समन्वय सिद्ध है । सिद्धान्ती--न, अवि- 
दोषात्‌" आदे कहते हँ । "एतस्माज्जायते प्राणः” इस श्रुतिमे भूतोसे इन्द्रियोका पृथक्‌ ग्रहण ब्राह्यण- 
परित्राजकन्यायसे गोण है ॥ १५ ॥ 
® पहले ^तस्वमसि' हस श्र ति वाक्यस्थ “तत्‌” पद वाच्य कारणका निणंय करनेके लिए भूत 
भ्रुतियोकै परस्पर विरोध्रका परिहार किया गयां है; भब पादकी समाति पयेन्त श्वम्‌” पदे अथकी 


अचि० ११ स्‌° १७ | भाषान्ुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासखहित' &९५ 


कव्यपदेरात्‌ जातकर्मादि संस्कारविघानाच्चेति स्यात्कस्यचिद्‌ ्रान्तिस्तामपनुदामः । न 
ज्ञीवस्योत्पत्तिप्रख्यो स्तः, राख्रफर्सं बन्धोपपत्तेः। रारीरानविनारिानि हि जीवे हारी- 
सन्तरगतेष्रानिष्प्रासिपरिहासार्थौ विधिप्रतिषेधावनथको स्याताम्‌ । श्रुयते च~--'जीवपपेतं 
वाव किरेदं त्रियते न जीवो त्रियते ( छा० ६।११।३ ) इति । नतु रोकिको जन्मभरणव्यप- 
देशो जीवस्य दरितः। सत्यं दशितः । भाक्तस्त्वेष जोवस्य जन्ममरणव्यपदेशः । किमा- 
श्रयः पुनरयं मुख्यो यदपेश्चया भाक्त इति १ उच्यते--चराचरव्यपाश्रयः । स्थावरजङ्गम- 
दरारीरविषयो जन्ममरण्लब्दौ । स्थावरजङ्गमानि हि भूतानि जायन्ते च भ्रियन्ते च, 
अतस्तद्विषयौ जन्ममरणरब्दौ मुख्यौ सन्तो तरस्थे जीवार्मन्युपचयंते, तद्धाभावि- 
त्वात्‌ ¡ शसर्प्रादुर्मावतिरोभावयो्िं ` सतो जन्ममरणशब्दो भवतः, नासतोः। नहि 
छरीर संवन्वादन्य्न जीवो जातो मृतो वा केनचिद्टक्ष्यते। (स वा अथं पुरुषो जायमानः 
शरीरममिसंपयमानः स उच्कामन्‌ भ्रियमाणः ( बरु° ४।३।८) इति च हारीरसंयोगवियोगनिमि- 
त्तावेव जन्भमरणराब्डौ दशयति । जातकर्मादिविघानमपि देदप्रादुर्भावापेक्लमेव द्रष्न्यम्‌, 
अभावाज्ीवप्रादुभावस्य । जीवस्य परस्मादात्मन उत्परत्तिवियदादीनामिवास्ति नास्ति 
वेव्येत दुत्तरेण सुत्रेण वक्ष्यति 1 देहाश्रयो तावज्ञीवस्य स्थूखावुत्पत्तिप्रखयौ न स्त इत्ये 
तदनेन सत्रेणावोचत्‌ ॥१६॥ 
( १९ आत्माधिकरणम्‌ । स्‌० १७) 
नास्माऽभ्रतेनित्यत्वाच ताभ्यः ॥ १७॥ 
पदच्छेद-न, आत्मा, अश्र तेः, नित्यत्वात्‌, च, ताम्थः । 


प्रकारका लौकिक व्यव्हार होता है मौर जातकमं आदि संस्कारोका विधान दहै, किसीको इस प्रकारकी 


श्रन्ति हो, हम उसको निवृत्त करते हैँ--जीवकी उत्पत्ति ओर प्रख्य नहीं होते, क्योकि शास्वरफल्के 
सम्बन्धकी उपपत्ति होती है । शरीर विनाश्के साथ जीवका विनाश हो तो अन्य शरीरगत इष्टकी प्रास्षि 
भौर अनिष्ट परिहारके लिए विधि ओर निषेध व्यथं हो जायेंगे । ओर (जीवापेतं०' ( जीव रहितं यहु 
शरीर मरता है जौव नहीं मरता ) ेषी श्रुति है । परन्तु लौकिक जन्म-मरणका व्यपदेश तो जीवमें 
दिखलाया गया है 1 सत्य, दिखलाया गया है । यह्‌. जन्म-मरण व्यपदेश जोवमे गौण है, तौ पुनः इस 
मुख्य व्यपदेशका आन्य कौन है, जिसको अपेक्षासे यह गौण है ? कहते है-चर ( जंगम ) ओर अचर 
( स्थावर ) शरीरोके आधित यह मुख्य है । स्थावर भौर जंगम शरीर विषथकं ही जन्म-मरण शब्द 
है, क्योकि स्थावर ओर जंगम भूत उत्पन्न होते भौर मरते है, इसलिए उनमें जन्म-मरण शब्द मुख्य 
होते हए उसमें स्थित जीवात्मामे गौण है, क्योकि तद्धाव मावो हैँ । शरीरके आवि्मवि ओर विरोमाव 
होते हए जन्म भौर मरण चन्द होते, न होनेपर नहीं होति! शरीर सम्बन्धके विना अन्यत्र जीव 
उत्पन्न हुआ अथवा मर गया' एेसा किीसे नहीं देखा जातां । ओर (सवा अय (वंह यह्‌ पुरुष 
जन्म लेते समय खरीरको आत्ममावसे प्राक्च होता है वह शरीरसे निकरूते हृए मरा हआ होता 
है) यह धरूति शरीरके संयोग जौर वियोगे निमित्तक जन्म मरण शब्द दिखलाती है । जात कमं जादिका 
विधान भी देहके आविर्मावकी जपेक्षासे समक्चना चाहिए, क्योकि जीवके प्रादुर्मावका अमाव है। 
जीवकी परमात्मासे आकाश आदिके समान उत्पत्ति है अथवा नहीं, यह्‌ आगेके सूत्रसे करेगे । देदाक्रय 
स्थूल उत्पत्ति ओर प्रलय जीवोमे नहीं है, ठेसा सूत्रकारने इस सूत्रे कहा है ॥ १६ ॥ 
सत्यानन्द)-दीपिका | 

शुद्धके लिए जीव श्रुत्तियोके विरोधका परिहार किया जाता है । पूवंपक्षमे जीव ओर ब्रह्मका एक्य 
भसिद्ध है मौर सिद्धान्तमें वह्‌ सिद्धदहै॥ १६॥ 


९.६ त्रह्मसूअ-ह्ाङ्र भाष्य [ अ० २ पा०३ 


सूजाथ--( आत्मा ) जीव ( न ) उत्पन्न नहीं होता, ( अश्र तेः ) क्योकि उसकी उत्पत्ति 
विषयकं भर्‌ ति नहीं है, (ताभ्यः) (त वा एष महानज आत्मा (च) मौर “अजो नित्यः' इत्यादि श्र तियो 
जीव नित्य प्रतीत होता है) | 

४ अस्त्यात्मा जीवाख्यः शारीरंन्द्रियपञ्जरध्यश्चः कर्मफरुसंवन्यी। सकि 
ग्योमा दव दुत्पद्यते ब्रह्मणः, अहोस्विद्‌ ्रह्मवदेव नोत्पद्यत इति श्रुतिविप्रतिपत्तरवियः । 
कासुचिच्छरुतिष्वग्निविस्फुलिज्गादि निद रानेर्जीवात्मनः पर स्माद्‌ब्रह्मण उत्पत्तिराम्नायते 
कासुचिच्व(वक्रतस्यंव परस्य ब्रह्मणः कायंप्रवेदोन जीवभावो विज्ञायते, न चोत्पत्ति- 
राम्नायत इति । तत्र प्राप्तं तावदुत्पद्यते जीव शति। कुतः? प्रतिज्ञानुपरोधादेव | 
एकस्मिन्विदिते सवमिदं विदितम्‌" इतीयं प्रतिज्ञा सवस्य वस्तुजातस्य ब्रह्मप्रमवत्वे सति 
नोपरुध्येत, तच्वान्तरत्वे तु जीवस्य प्रतिज्ञेयमुपरुभ्येत । न चाविकृतः परमात्मैव जीव 
इति दाक्यते विज्ञातं, खक्षणमेदात्‌ । अप्तपप्मत्वादिधमंको हि परमात्मा, तद्विपरीतो 
हि जीवः, विभागाच्चास्य विकारत्वसिद्धिः यावान्ह्याकाादिः प्रविभक्तः स सवो विकारः, 
तस्य चाकाशादेरुत्पत्तिः समधिगता जीवात्मापि पुण्यापुण्यकमां सुखदुःखयुक्प्रतिशशरीरं 
प्रविभक्त इति तस्यापि प्रपश्चोत्पच्यवसर उत्पत्तिभंवितुमर्हति । ® अपि च "यथाऽग्नेः क्षुद 


शरीर भरौर इन्द्रियरूपी पञ्जरका स्वामी ओर कमंफलका सम्बन्धौ जीव नामक आत्मा है, क्या 
वह्‌ आकाश आदिके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है अथवा ब्रह्यके समान उत्पन्न नहीं होता है ? इस 
प्रकार श्रतियोके परस्पर विरोध होनेसे संशय होता है । किन श्रुतियोमें अग्नि विस्फुकिङ्घ आदि दशन्तो 
ीवात्माकी परब्रह्यसे उत्पत्ति कही जाती है, ओर किन श्रतियोमे अविकृत परब्रह्यका ही कायें प्रवेशके 
हारा जीवमावसे जाना जाता है, परन्तु उत्पत्ति नहीं कहो जाती । इस प्रकार संशय होनेपर यह्‌ प्रा 
होता है कि जीवं उत्पन्न होता है, किषसे ? इससेकि प्रतिज्ञाका अनुपरोध-अबाध ही है 1 "एूकस्मिन्विदेते° 
( एकके विदित होनेपर सब विदित होतादहै) यह प्रतिज्ञा सम्पूणं वस्तु समुहुके ब्रह्म जन्य होनेपर 
बाधित नहीं हौगी-। जीवक अन्य तत्व होनेपर तो यहं प्रतिज्ञा बाधित होगी । अविकृत परमात्मा ही जीव 
ै, हस प्रकार मी नहीं जाना जा सकता, क्योकि लक्षणभेद है । परम।र्मा पापरहित आदि धमंवाखा है 
शौर जीव उससे विपरीत है ओर विमागसे मी जीवमे विकारत्व सिद्ध है 1. जो जका आदि प्रविभक्त हैँ 
बै सव विकार है, उन आका आदिकी उत्पत्ति मी निरिचत है । इस प्रकार जीवात्मा पुण्य पाप कम 
वाला, सुख दुःखसे युक्त प्रति शरीरमें विमक्त है, अतः प्रपश्चकी उत्पत्तिके अवसरमें उसकी मी उत्पत्ति हो 
पकती है । ओर मी यथाग्नेः (जैसे अगिसे छोटी-छोटौ चिनगारियां निकर्ती है, वसे इस अआत्मासे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “भगनेविस्फुरिङ्गवदेतस्मात्परमात्मनः सवे जीवात्मनो व्युच्चरन्ति" (जं से अग्निस चिनगारियां 
निकलती हैँ वसे इस परमात्मासे सवर जीव निकलते ह) इत्यादि जीवोतपत्ति प्रतिपादक भ्रू तियो भौर 
स एष इह प्रविष्ट आनखग्रेभ्य अज आस्मा'० ( बह० १।४।७ ) ( यह इस शरीरम नखके अग्र 


पयन्तं प्रविष्ट है वह आत्मा अज है ) इत्यादि जीवकौ अनुत्पत्ति सूचक श्रुतियोका परस्पर विरोध होनेसे 
घंशय होता है । परन्तु देहके जन्म-मरणसे जीवका जन्म-मरण मत हो, क्योकि अन्य देहूसे मोगे जने- 


वाले स्वगं .आदिके निमित्त विधि आदिका असंभव हो जायगा । परन्तु कल्पके आदि ओर अन्तमं जसे 
भाकाराकी उत्पत्ति ओर प्रख्य होते है, वसे जीवको मी उत्पत्ति ओर प्रलय हो, क्योकि उनका सम्मव 
है । इसप्रकार प्रत्य॒दाहरण संगतिसे पूवंपक्ष है । इसकिए जीवकी उत्पत्ति मानना चाहिए, इससे "एक 
विज्ञानसे सवंविज्ञान" यह प्रतिज्ञा भी सिद्ध होगी, अन्यथा पतिज्ञाका बाध होगा । 

# (तदात्मानं स्वयमङुरूत' (उसने स्वयं अपनेको क्रिया) इसके समान प्रवेश भ्रू तिका “विकार 





अधि० १९ मर० १९७ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासष्ित ४९.७ 


विस्फुलिङ्गा व्युस्यरन्त्यप्रतास्मादात्मनः सवे प्राणाः" ( व्रु° २।१।२० ) दति प्राणा्रेभाग्यज्ातस्य 
छि दिवा “सवे एव आत्मानो व्युचरन्ति' इति भोक्तणामात्मनां पथक्खण्ठि सास्ति । भयथा 
सुदीक्ात्पावकाद्विस्फुलिङ्गाः सहस्रशः प्रमवन्ते सरूपाः । तथाञक्षरादविविधाः सोम्य भाव्राः प्रजायन्ते 
तत्र चचापियस्तिः ( युग्ड २।१।१ › इति च जीवात्मनामुत्पत्तिप्रखयाव्ुच्येते । सरूपवच- 
नात्‌, जीवात्मानो हि परमात्मना सरूपा भवन्ति, चंतन्ययोगात्‌ । नच कचिदृश्रवण- 
म्न्य श्रतं यारयितुमहति, श्रलयन्तरगतस्याप्यविरुद्धस्याधिकस्याथंस्य सव्र॑बोपसंहतन्य- 
त्वात्‌ । प्रवे ्तश्चतिरप्येवं सति विकारभावापस्येव व्याख्यातव्य, (तदात्मानं स्वयमकुरुत 
( ते० २ ) इत्मदिवत्‌। तस्मादुत्पयते जीव इति । ध्वं प्राप्ते ब्रमः-नात्मा जीव उत्पद्यत 
हति । कस्मात्‌ १ अश्रुतेः। न ह्यस्योत्पत्तिप्रकरणे श्रवणमस्ति भूयःसु प्रदेशेषु । ननु 
क्चिदश्रवणमन्यन्न श्रुतं न वारयतीच्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ । उत्पत्तिरेव त्वस्य न संभव- 
तीति वद्‌ामः। कस्मात्‌ { नित्यत्वाच्च ताभ्यः। चश्राब्दादजत्वादिभ्यश्च । नित्यत्वं ह्यस्य 
श्रतिभ््रोऽवगम्यते तथाऽजत्वम(वकारित्वमविद्तस्येव ह्मणो जीचात्मनावस्थानं बह्या- 
त्मना चेति । न चवं रूपस्योत्पत्तिरुपपद्यते । ताः काः श्रुतयः ? (न जीवो भ्रियते" ( छा° 
६।११।३ ), 'स वा एष महानज आत्माऽजरोऽमरोऽतोऽमयो ब्रह्मः ( बर०४।४।२२);, न 
जायते त्रिथते वा विपश्चित्‌" { करट ० २।१८ ) “अजो नित्यः शादवतोऽयं पुणः” ( कढ० २।१८ ); 
 (्तस्सृष्टवा तदेवानुप्राविशत्‌" ( तै २।६।१ ), अनेन जीवेनात्मनानुप्रविदरय नामरूपे व्याकरवाणि 
प्राण निकलते है ) इसप्रकार प्राण आदि मोग्य समुदायकी घषटि कहकर ‹सवं एव ०? ( ये सब आत्मा 
निकरते ह ) इसप्रकार श्रुति मोक्ता जोवात्माओकी पृथक्‌ सुष्टिका उपदेश कसती है ओर "यथा सुदी- 
“ क्ठात्‌०' ( जिस प्रकार अत्यन्त प्रदीक्त अग्तिसे उसीके समानरूपवाली सहल शः चिनगारिर्या निकलती है, 
हे सोम्य | उसी प्रकार उस अक्रसे अनेकों माव उत्पन्न होते हँ ओर उसीमे लीन दहो जाते रँ) इस 
प्रकार जीवात्माओंकी उत्पत्ति भौर प्रख्य कटे जाते है, . क्योकि श्रुतिमे सरूपवचन ( जीववचन ) है । 
जीवात्मा परम'त्माके समान होते है, क्योकि चंतन्यका योगरहै। कहीपर अश्नरवण अन्यत्र श्र॒तका 
वारण नहीं कर सकता, क्योकि अन्य श्रुतिगत अविरुद्ध अधिक अथंका मी संवत्र उपसंहार ( ग्रहण ) 
कृरनां चाहिए । एसां होनेपर (तदात्मानं स्वयमङुरुत" दत्यादि श्वतिके समान प्रवेश श्रुततिका मी 
विकारमावापत्तिसे ही व्यास्यानं करना चाहिए । इससे जीवात्मा उत्पन होता है। सिद्धान्ती--पेसा 
पराष्ठ होनेपर हम कहते है--आत्मा-जीव उत्पन्न नहीं होवा, किससे ? इसमे कि प्रति नहीं है । अनेक 
स्थलोमे उत्पत्ति प्रकरणमे इसकी श्रुति नहीं है । परन्तु जो यह्‌ कहा गया दै कि कहीपर अश्रवणं अन्यत्र 
शरुतका वारण नहीं करता । ठीक कहा दहै, किन्तु हम कहते हँ कि उसकी उत्पत्ति ही नहीं हो सकती, 
किससे ? इससे कि उन भरुतियोे वह नित्य प्रतिपादित है । च शन्दसे अजत्व आदि धर्मो अवगत 
होता दै । उसका नित्यत्व तथा अजंत्व, अविकारित्व ओर अविकृत ब्रह्यका ही जीवरूपे ओर ब्रह्म हपसे 
अवस्थान शरुतियोसे हौ अवगत होता है । अतः इसप्रकार सूपवाले जीवको उत्पत्ति युक्त. नहीं है । वे कौन- 
सी श्रृतियाँ हैँ ? नन जीवो भ्रियते" (जीवं मरता नहीं) स वा एष०* (वहु यह्‌ महानु अज मात्मा है, 
अजर, अमर, अमृत गौर अमय ब्रह्म दै) “न जायते०' ८ विद्वानु जन्मता मरता नहीं है ) “भजो०' 
( यह्‌ जन्म रहित, नित्य, शाश्वत भौर पुराण है ) 'तत्वृषटवा ° ( उसे उत्पक्नकर उसमे प्रविष्ट हुभा ) 
जनेन ०' ( इस जीवरूपसे. अनुप्रवेश्यकर नाम भौर रूपकं अमिन्यक्तं करु }) स एष दह ०” ( वहु-यह 
सत्यानन्दी-दौपिका 


जीवरूपसे ईश्वर प्रविष्ट भा रसा अथं करना चाहिए । अतः प्रवेदयश्रृति गौण है भौर उत्ति 
श्रुति मुख्यः है । 


७९.८ न्रह्यसूज-श्राङरभाष्य [ अ०२पा०३ 


( छा० ६।३।२ ), स एष इह प्रविष्ट आ नखाग्रेभ्यः" ( ब्रु ° १।४।७ ), (तत्वमसिः ( छा० ६।८।७ ) 
अहं ब्रह्मास्मि" ( ब्रु ° १।४।१० ), “अयमात्मा बह्य सर्वानुभूः" ( ब्र ° २।५।१९ ), इत्येवमादया 
नित्यत्ववादिन्यः सत्यो जीवस्योत्पत्ति प्रतिबध्नन्ति। नव॒ प्रविभक्तत्वाद्विकारो विकारत्वा- 
व्योत्पद्यत दव्युक्तम्‌, अजोच्यते-नास्य प्रविभागः स्वतो ऽस्ति, “एको देवः सवभूतेषु गूढःसवव्यापी 
सवंभूतान्तरात्मा' ( ° ६।११ ) इति श्तेः । बुद्धय! पाधिनिभित्तं त्वस्य प्रविभागप्रतिभान- 
माकाहास्येव घटादिसंबन्धनिमित्तम्‌। तथा च हास्बम्‌--“स वा अयमात्मा ब्रह्म विज्ञानमयो 
मनोमयः प्राणमयश्चक्चुमंयः श्रोतमयः ( श्र° ४।४।५ ) इत्येवमादि ब्रह्मण पवाविक्ृतस्य सतो 

ऽष्येकस्यानेकचुद्धश्यादिमयत्वं दशयति । तन्मयत्वं चास्य विविक्तसवरूपानमिव्यक्त्या तदु 

परक्तस्वरूपत्वं स्त्रीमयो जार्म हव्यादिवद्‌ द्रष्टव्यम्‌ । % यदपि कचिदस्योत्पत्तिप्रखयश्रचणं 
तदप्यत पवोपाधिसंबन्धान्नेतव्यम्‌। उपाध्युत्प्या ऽस्योत्पत्तिस्तत्प्रलयेन च प्रलय इति । 
तथा च दुदायति-प्रज्ञानघन एबेतेभ्यो भूतेभ्यः समुत्थाय तान्येवानु विनयति न प्रेव्य संज्ञाऽस्ति 

(इ ° ४।५।१३) इति तथोपाधिप्रख्य एवायं नात्मविखय इत्येतदपि *अ्रेव मा भगवान्मोहान्त- 
मापीपदन्न वा अहमिमं विजानामि न परेत्य संज्ञार्ति' इति प्रदनपूवकं प्रतिपादयति--^न वा अरेऽहं 
मोहं ब्रवीम्यविनाशी वा अरेऽयमात्माऽनुच्छित्तिधर्मा मान्रासं सगंस्स्वस्य मवति" ( त्र ० ४।५।१४ ) 





इसमे नखाग्रपयन्तं प्रविष्ट है ) "तत्वमसि" ( वह्‌ तु है ) “अहं ब्रह्मास्मि" ( मँ ब्रह्य हूं ) अयमात्मा० 

( यह आत्मा ही सबका अनुमव करनेवाला ब्रह्म है ) इत्यादि भ्र तिया जीवका नित्यत्व कहती हुई 
जीवकी उत्पत्तिका निषेव करती हैँ । परन्तु एसा कहा गया है किं जीवात्मा विभक्त होनेसे विकार दै 
ओर विकार होनेसे उत्पन्न होता है । इसपर कहते है- इसका विभाग स्वतः नहीं है, क्योकि ^एको 
देवः ०* ( एक देव सब मृतोमे गूढ, सवंव्यापी भौर सब भतोका अन्तरत्मा है ) एेसी श्रतिदरै। जसे 
अआकाशका विभाग घट आदि सम्बन्ध निमित्तके भासतादहै, वसे बुद्धि आदि उपाधिके निमित्तसे 
समे ( जीवे ) प्रविमाग मासतादहै। जघेकि सवा जयमार्मा०' ( यह्‌ आत्मा ब्रह्य, वह्‌ 
विज्ञानमय, मनोमय प्राणमय, चक्षुमंय ओर श्रोत्रमय है ) इत्यादि चास्त्र अविकृतं एक होते हए भी 
ब्रह्मका अनेक बुद्धि आदि मयत्व॒दिखलाता है । [ स्तरीपरतन्व्र काभीपुरूषको ] जसे ^स्त्रीमय 
जात्म" ( काम जड) कहा जाताहै, वसे विविक्तस्वरूपकी अनमिव्यक्तिसे उस बुद्धि आदिसे 
उपरोक्त ॒स्वरूपत्व ( तादात्म्यापन्तत्व ) इसका तन्मयत्व दै, एेक्षा समक्षना चाहिए । जो मी कर्पर 
हसके उत्पत्ति ओर प्रख्यका श्रवण है, वहं मी इस उपाधिके सम्बन्धसे समघ्षना चाहिए । 
उपाधिकी उत्पत्तिसे इसकी उत्पत्ति ओर उसके प्रज्यसे प्रल्य है। ओर जसे प्रज्ञानघन 
(भूतोके द्वारा यह्‌ प्रज्ञानधन समूत्थान-अमिग्यक्त होकर इन भूतोके नाद्के साथदही साथ नष्ट हो जाता 
है, मरणानन्तर संज्ञा नहीं रहती) यह्‌ श्रुति द्कवलाती है । इस प्रकार उपाधिक्रा ही यह प्रज्य है 
आत्माका प्रख्य नहीं है, यह्‌ मी “अच्रव मा मगवान्‌०' (मेत्रेयौ-है मगवनरु ! यहीं मुक्षे मोहको प्राप्त 
करा दिया है । मै इसे विज्ञेषरूपसे नहीं समक्षती किं मरणानन्तर संज्ञा नहीं है) इस प्रकार प्रन पूवक 
प्रतिपादन करते है--न वा अरेऽहं मोहं ०" (याज्ञवल्कय-हे मैत्रेयी ! मे मोहुकी बति नहीं कर रहा हुं । 
मरी! यह्‌ आत्मा निश्चय ही अविनाश्ची है, अपरिणामी है विषयोके साथ उनक। सम्बन्ध नहीं है) इस प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® उत्पत्ति आदि श्र विया तो भआत्मामे अध्यस्त उत्पत्ति आदिका अनूवादमात्र करती ह, 
आत्माका नित्यत्व प्रतिपादक श्रुतिरयां बवती है, इसक्िए कोई विरोध नहीं है। अतः जीवात्माकी 
उत्पत्ति ओर प्रज्य नहीं होते ह ॥ १७ ॥ 
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इति, प्रतिज्ञा नुपरोधो ऽप्यविक्ृतस्येव ब्रह्मणो जीवभावाभ्युपगमात्‌ । टक्षणसमेदो ऽप्यनयो 
रुपाधिनिमित्तणएव, अत ऊध्वं विमोक्षायेव बरहि" (व° ४।३।१५) इति च प्रकृतस्येव विज्ञान- 
मयस्यात्मनः सर्वसंसार धरमप्रत्यास्यानेन परमात्मभावप्रतिपादनात्‌ । तस्मान्नेवास्मो 
त्पद्यते प्रविीयते चेति ॥ १७ ॥ 


( १२ ज्ञाधिकरणम्‌ । सू० १८ ) 


ज्ञोऽत एव ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद ज्ञः, अतः, एव । 

सूज्राथं- [जीव ] (ज्ञः) स्वयं ज्योतिः स्वरूप हं, [अतएव | क्योकि उसकी उत्पत्ति नहीं होती हं। 

स कि कणभुजानामिवागन्तुकचेतन्यः; स्वतोऽचेतनः, आहोस्वित्सांख्यानाभिव 
नित्यचेतन्यस्वरूप एवेति वादि विप्रतिपत्त : सं्यः । कि तावत्प्राप्तम्‌ १ आगन्तुकमा-. 
त्मनश्चेतन्यमात्ममनःसंयोगजमग्निघरटसंयोगजरोहितादिगुणवदिति - प्राप्तम्‌ । नित्य- 
चेतन्यत्वे हि ख्षमूच्छितग्रहविषटनामपि चेतन्यं स्यात्‌। ते पृष्ठाः सन्तो 
किंचिद्धयमचेतयामहोति जद्पन्ति, स्वस्थाश्च चेत्तयमाना ददयन्ते । अतः कादाचित्क 
चैतन्यत्वाद्‌ागन्तुकचेतन्य आत्मेति । # पवं प्राप्ते ऽभिधीयते--ज्ञो निव्यचैतन्योऽय- 
अविकृत ब्रह्यकां ही जीवमावं स्वीकार करनेसे प्रतिज्ञाका अबाधदहै। इनका. जोव भौर ब्रह्मकां ) 
लक्षणभेद मी उपाधि निमित्तक हीदहै। कारण कि अत ऊध्वं० ( इसके आगे विमोक्षके लिए 
उपदेश्च कीजिए ) यह भी प्रकृत विज्ञानमय आत्माके ही सब ` धमकिं निराकरणसे परमात्ममाव 
प्रतिपादित करता है । इससे आत्म न उत्पन्न होता है भौर न प्रतिय होता है ॥ १७॥ 

वह्‌ ( जीवात्मा ) क्या कणादमतके समान बागन्तुक च॑त्तन्य वाखा होता हु स्वतः अचेतन 
है, अथवा सांख्योके समान नित्यं चतन्य स्वरूप ही दहै? इस प्रकार वादियोको विप्रतिपत्तिसे संशाय 
होताहै। तो क्या प्राप्त हुमा ? अग्नि ओर घटके संयोगसे [ घटमें ] उत्पन्न हुए रक्त आदि गुणो 
समान जीवात्मामे आत्मा ओौर मनके संयोगे जन्य आगन्तुक चतन्य है, एेसा प्राप्त हुभा । नित्य 
चैतन्य होनेपर सुप्त, मूच्छित मौर प्रहाविशटोको मी चैतस्यकी प्राप्ति होगी। परन्तु वे पूछे जानेपर 
"हम कुछ मी नहीं जानते हैः एसा बोलते दँ भौर स्वस्थ. होनेपर चेतनता युक्त देखे जाते है| 
हसकिए कमी कमी चैतन्य होनेसे जीवात्मा आगन्तुक चैतन्य दै । एेसा प्राप्ठ होनेपर कहते ईहै--यह्‌ 
मात्मा ज्ञ-नित्य चेतन्यरूप है, अतएव-अ्योंकि वहु उत्पन्न नहो होता, इससे अविकठ परब्रह्म ही 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

® जीवात्मा ` विषयक्र उत्पत्ति ओर प्रख्यका प्रतिषेधकर अब उसे स्वप्रकाशरूप सिद्ध करनेकफे 
लिए पूवपक्षकी अवतरणिका दिखाते ह-आस्मेवास्य ज्योतिः" ( बहु° ४।२।६ ) ( आत्मा ही इसको 
ज्योति है) इत्यादि श्र ति आत्माको स्वप्रकाश कहती हैँ । भौर "पर्यज्क्ुः श्टग्वन्धोन्नम्‌' (बृह॒° १।४।७) 
( दशन करता हुभा चक्षु है, धवण करता हुआ श्रोत्र है ) इत्यादि श्र तिया अनित्य ज्ञानका प्रतिपादन 
करती ह । इस प्रकार भर्‌ त्िर्योका परस्पर विरोध होनेपर संशथ होता है कि जीव ब्रह्महप होनेसे नित्य- 
ज्ञानरूप होनेपर ज्ञानकी उत्पत्तिके. इन्द्रिय आदि साधन व्यथं होगे, इससे आत्मा अनित्य ज्ञानवारा 
मानना चाहिए । सुषुप्ति जादि अवस्थाओमे मी ज्ञानका अमाव प्रतीत होता है। अतः आत्मां भौर 
मनके संयोगसे ज्ीवात्मामे ज्ञान उत्पन्न होता है, यह्‌ पूवंपक्ष है । पूर्वोक्तं जीवकी अनुत्पत्तिरूपं हेतुको 
लेकर स्वप्रकाशत्वके साधनसे हेतुहेतुम दव संगति है । 

# आत्मा नित्यं चैतन्यस्वषूप गौर असङ्ख है, अतः उसका विषयोके साथ स्वतः सम्बन्ध न होनेके 
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मात्माऽत .एव, यस्मद्रेव नोत्पद्यते परमेव ब्रह्माविक् गमुपाधिसंपर्काज्ञीवभावेनाव- 
तिष्ठते । पर्य हि ब्रह्मण्चैतन्यस्वरूपत्वमाम्नातम्‌- विक्ञानमानन्दं बह्म" (कू° ३।९।२८), 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( ते० २।१।१ ), अनन्तरोऽबाद्य. कृत्स्नः प्रज्ञानघनं एव' ( त्रु ° ६।५।१३ ) 
इत्यादिषु श्र तिषु। तदेव चेत्परं बह्म जीवस्तस्माज्ञीवस्यापि नित्यचेतन्यस्वरूपत्व- 
मग्न्योष्ण्यप्रकादावदिति गम्यते । विज्ञानमयप्रक्रियायां -च श्रुतयो भवन्ति--*असुक् 
सुक्चानभिचाकशीतिः ( ब्र० ४।३।११ ) “अत्रायं पुरूषः स्वयंज्योतिमंवति' ( वरृ° ४।३।९ ) इति 
नहि विज्ञातुर्विक्ञातेर्विपरिखोपो विद्यते" ( ब्र ° ४।३।३० ) इत्येवंरूपा: । अथ यो वेदेदं जिघ्राणीति 
स आत्मा' ( छा° ८।१२।४ ) इति च सर्वैः करण्द्धारेरिदं वेदेदं वेदेति विज्ञानेना- 
चुखंधानात्तद्रपत्वसिद्धिः। नित्यचेतन्यस्वरूपत्वे घ्राणाद्यानथेक्यमिति चेत्‌-- 
न, गन्धादिविषयविशोषपरिच्छेदाथत्वात्‌ । तथा हि दशंयति-'गन्धाय घ्राणम्‌" इत्यादि । 
#& यत्त॒ युक्तादयो न चेतयन्त इति तस्य भ्र व्येव परिहारोऽभिहितः ¦ स॒पषुत्त प्रकृत्य "यद्व 
तन्न पस्यति पर्यन्वे तन्न पयति । नहि द्रष्टुदुष्टर्विंपरिलोपो विद्यतेऽविनाक्षित्वान्न तु तद्द्वितीयमस्ति 
उपाधिके सम्बन्धसे जीवभावसे अवस्थित है। कारण कि विक्ञानमःनन्दं ब्रह्म" ( ब्रह्म विज्ञानं ओर 
आनन्दस्वरूप है) "सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य" “अनन्तरो ०' ( अन्तर रहित, बाह्य रहित, कृत्स्न विज्ञानकरसं 
है ) इत्यादि भ्र तियो परब्रह्मका ही चं तन्यस्वरूप कहा गया है । यदि वही परब्रह्म जीव है तो इससे 
अग्तिकी उष्णता ओर प्रकारके समान जीवका भी नित्य चंत्तन्यस्वरूपदहै, एेसा ज्ञान होतार । गौर 
“असुकः सुक्षानमि चाकशीति" ( स्वयं न सोता हृभा सोये हुए समस्त ॒पदार्थोको प्रकारित करता है ) 
“अत्रायं ०› (स्वप्नावस्थामें यह पुरुष स्वयं ज्योतिः स्वरूप होता है ) "नहि विज्ञातः ०" (विज्ञाताकी विज्ञान 


दाक्तिका सवंथा रोप नहीं होता) इस प्रकरकी श्रतियां विज्ञानमयके प्रकरणमें हैँ । अथ यो वेदेदं०`( जो 
पेसा अनुमव करतादहैकिमै सुधू वहु आत्मादहै ) इस प्रकार सब इन्द्रियों द्वारा इसको जानता 


इसको जानता है इत्याकारक विज्ञानके साथं अनुसंधान होनेचे त द्रपत्व-ज्ञानरूपत्वं सिद्ध होता है । यदि 
यह्‌ कहो कि नित्य चंतन्यस्वरूप होनेपर घ्राण भादि व्यथं ह्येगे, तो एेसा नहीं, ` क्योकि वे गन्ध आदि 
विषय विशेषाकारवत्तिके लिए हैँ । उसीं प्रकार "गन्धाय घ्राणम्‌" (गन्ध विषयक अन्तःकरणी वत्तिके 
च्ए घ्राण दहै) इत्यादिश्वति दिखलाती है। सुप्त अदि नहीं जानते, एेस। जो कहा गया है, उसका 


सुषुप्तका उपक्रमकर "यद्भं तन्न परयति ० ( सृषृप्तावस्थामे वह जो नहीं देखता सो देखेता हआ ही नहीं 

देखता, द्रशकी दशका कमी रोप नहीं होता, क्योकि वह्‌ अविनारी है, उस समय उससे अन्य विमक्त 

दवितीय नहीं है, जिसे देखे ) इत्यादि घ्र तिस ही परिहार कहा गया है । तात्पयं यह है कि विषयके 
सत्यानन्दी-दीपिका 


कारण विषयोके साथ सम्बन्ध घटकी भत वत्तियोके किए इदन्िय आदि ज्ञानके साधन अवश्य स्वीकृत 
है । यहाँ परिच्छेदका अथं वत्ति है । 


सुषृष्तिमें बुद्धि, इन्द्रिय, विषय जाद निशेष ज्ञानकी उत्पादक सामग्री नहीं है । इससे विदोष- 
ज्ञानके अमाव होनेसे स्वरूपात्मक ज्ञानक्ा अमाव नहीं होता । ओर “शण्वन्‌ श्रोन्रम्‌' इस श्रतिसे जो 
जीवात्माका ज्ञान अनित्यः कहा गया दहै, वह भी वत्ति विषयक है, “आत्मा न ज्ञानं द्रव्यत्वात्‌ 


नात्मा ज्ञान स्वरूप नहीं है, क्योकि वहु द्रव्य है" यह्‌ तकं “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्य' इत्यादि श्र तियो 
बाधित है, क्योकि निरवयव आत्माका निरवयव मनके साथ सम्बन्ध न होनेसे उसमे अनित्य ज्ञान 


उत्पन्न ही नहीं होगा भौर समवायके न होनैसे अपनेमे समवाय सम्बन्धसे उत्पन्न ज्ञानद्रारा आत्मा 
वेच है, यह अयुक्त है, क्योकिं कमंकतूंमाव विरोध है । जिसको वेशोषिक मतम ज्ञान कहा जाता, 


वस्तुतः वह वृत्तिज्ञान है, कामः सङ्कल्पः इत्यादि श्चति "सब मन ही ह" एेसा कहती है । इसलिए 
भात्मा नित्थ चतन्य स्वरूप हं ॥ १८ ॥ 
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ततोऽन्यद्विमक्तं यत्परयेत' (ब्रृ° ४।३।२३) इत्यादिना । पतदुक्तं भवति-विषयाभावादियः- 
प्रचेतयमानतः, न चंतन्याभावादिति। यथा वियद्‌ाश्रयस्य प्रकारस्य प्रकादयाभावा- 
दनभिव्यक्तिनं स्वरूपाभावात्तद्त्‌ । वेशेषिकादितकश्च श्रतिविरोच आभास्रीभवति । 
तस्मान्नित्यचेतन्यस्वरूप एवात्मेति निधि चमः ॥१८॥ 
(१२ उत्कान्तिगव्यधिकरणम्‌ । स्‌० १९-२२ ) 
उत्क्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ ॥ १९॥ 
सूजाथ--'अस्माच्छरीरा दुत्क्रामति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति" ^तस्माल्छोकात्पुनरेति' इस 


प्रकार उक्रमण, गति ओर आगत्तिके श्रवणसे जीव अण है, अतः जीवको सवन्यापक प्रतिपादक 
'सवंव्यापी' श्र तिका एषोऽणरात्मा' इस श्र तिके साथ विरोध है । 


इदानीं तु किपरिमाणो जोव इति चिन्तव्यते-किमणुपरिमाण उत मध्यमपरिमाण 
आहोस्विन्महापरिमाण इति । ननु च नात्मोत्पद्यते निच्यचेतेन्यश्चायमित्युक्तम्‌ । अतश्च 
पर एवात्मा जीव इव्यापतति, परस्य चात्मनो ऽनन्तत्वभाम्नातम्‌ , तज कुतो जीवस्य 
परिमाणचिन्तावतार इति ? उच्यते--सत्यमेतत्‌ , उक्क्रान्तिगत्यागतिश्रवणानि तु 
ज्ञीवस्य पर्च्छिदं प्रापयन्ति । स्वशब्देन चास्य कचिदणुपरिमाणत्वमाम्नायते । तस्य 
सवंस्यानाकुरुत्वोपपादनायायमारम्भः । तच्र प्राप्तं तावदुत्कान्तिगत्यागतीनां श्रवणात्प- 
रिच्छिन्नोऽणुपरिमाणो जीव इति । उलत्क्रान्तिस्तावत्‌--'स यदास्माच्छरीरादुत्कामति सहैवेतेः 
सर्वैरस्रामति' ( कौषीत ० ३।३ ) इति । गतिरपि “ये वे ® चास्मा्टोकारप्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते 
सवे गच्छन्ति ( कोषीत० ५।२ ) इति । आगतिरपि 'तस्माल्लोकासपुनरेव्यस्मे लोकाय कमणे' 
( ब्रु° ४।४।६ ) इति । आसामुत्कान्तिगत्यागतीना श्र वभात्परिच्छिन्नस्तावज्ीव इति 
प्राप्नोति । नहि विभोश्चलनमवकद्पत इति । सति च परिच्छेदे शारीरपरिमाणत्वस्या- 
ह॑तपरीश्चायां निरस्तत्वादणुसात्मेति गम्यते ॥१९॥ 
अमावसे यह्‌ चेतनताका अभाव है चेतन्यके अमावसे नहीं । जसे आकाश आश्रय प्रकाराकौ प्राकडयके 


अमावसे अनभिव्यक्त है स्वरूपके अमावसे नहीं । वरोषिक आदिकितके तोभ्रत्तिके विरोध होनेपर 
अमास होते हैँ । इससे हम यह निचय करते ह कि नित्य चेतन्थ स्वहूप ही अत्मा है ।॥ १८ ॥ 


जीव किस परिमाणवाला है अर्थात्‌ जीवका क्या परिमाण है, अब यहु विचार किया जाता 
है-क्या वहु अणुपरिमाणवाखादहै, वा मध्यम परिमाणवाला है अथवा महत्परिमाणवाला है? 


परन्तु यह कहा जा चका है कि यह्‌ आत्मा उत्पन्न नहीं होठा गौर नित्यचतन्य है, अतः जीव परमात्मा 
है, एसा प्रप्त होता है, परमार्मा अनन्तदहै पएेसाश्रतिमे कहा गयादहै, तो पुनः जीवके परिमाणं 
विषयक चिन्ता-विचारकां अवतरण कंसे हुआ ? कहते हैँ -यह ठीकदहै, तो मी उत्कान्ि, गति 
अगतिका श्रवण जीवका परिच्छिश्नत्व प्राप्त कराता है। कहीपर श्र॑ति स्वे्न्दसे इसको अणुपरिमाण 
कहती है । उन सवका अनाकुरत्व-अबाधत्व उपपादन करनेके किए यह्‌ आरस्म है । एेसा प्राप्त हुमा । 
 पूवपक्षी-जौव परिच्छिन्न भौर अणु परिमाण है, क्योकि उक्करान्ति, गति.मौर आगतिका श्रवण 
है, स यदास्माच्छरीरादु ०” ( वह जब मरण समय इस शरीरसे उत्रमण करता है तब इन सवके साथ 
उकक्रमण करता है) यह उक््रान्तिभ्रतिदहै। धे वेके०' (ओौरजो कोई इस रोकसे प्रयाण करते है 
वे सब चन्द्रलोकको ही जाते है ) यह श्रति गतिं मी कहती है ।. भौर (तस्माद्योकात्‌ ०* (उस लोकसे 
पुनः इस कमंलोकमे आता है ) इस प्रकार यह श्र ति आगति भमी कहती है । इन उत्क्रान्ति, गति, ओर 
भागति विषयकं घ्र तियोसे जीव परिच्छिन्न है, एेसा प्राप्त होता है, कयीकि विभुकी गति नहीं हो सकती 
है । परिच्छिन्नत्व प्राष्ठ होनेपर शरीर परिमाणका अहत ॒मतकौ परीक्षमें निराकरण होनेपे आत्मा . 
अणु दहै, पेखा ज्ञात होता है।॥ १९॥ 


५०द्‌ बरह्मसूजं-राङ्रभाष्य [ अ०्रपा०३ 


स्वात्मना चोत्तरयोः ॥ २०॥ 

पदच्छेद-- स्वात्मना, च, उत्तरयोः । 

सूज्राथं--( उत्तरयोः ) उक्र मणके अनन्तर होनेवारे गमन ओर आगमनका ( स्वात्मना } 
स्वात्मा कतकं साथ सम्बन्ध होनेसे आत्मा अणु सिद्ध होता दै। 

उत्क्रान्तिः कदाचिदचरतोऽपि ग्रामस्वाम्यनिवुत्तिवटेष्स्वाम्यनिवुत्या क्मेक्षये- 
णावकद्पेत । उत्तरे तु गत्यागती नचरुतः संभवतः । ` स्वात्मना हि तयोः संबन्धो 
भवति, गमेः कतैस्थक्रियात्वात्‌ । अमध्यमपरिमाणस्य च गत्यागती अणुत्व पव संभ- 
वतः! सत्योश्च गत्यागध्योख्तक्रान्तिरप्यपसृप्िरेव देहादिति प्रतीयते । न ह्यनपरप्स्य 
देहाद्गत्यागती स्याताम्‌ । देह प्रदेशानां चोत्करान्ताचपादानत्ववचनात्‌ । चक्षुष्टो वा 
मूर्ध्नो वान्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः ( चे० ४।।२ ) इतिं । स एतास्तेजोमान्नाः समभ्याददानो 
हृद्यमेवान्ववक्रामति' ( ब्रृ° ४।४।१ ), “जुकरमादाय पुनरेति स्थानम्‌" ( ° ४।३।११ ) इति 
चान्तरेऽपि दारीरे शारीरस्य गत्यागती भवतः । तस्माद्प्यस्य!णुत्वसिद्धिः ॥१०॥ 

णुरतच्छरतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌ ॥ २१॥ 

पद्च्खेद्‌--न, अणः, अतच्छते!, इति, चेत्‌, न, इत राधिकारात्‌ । 

सूज! -( नाण: ) जोव अण परिमाण नहीं है, ( अतच्छतैः ) क्योकि सिव यापो इत्यादि 
श्र ति जीवको सवगत कहती है, ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( इतराधिकारात्‌ } 
इतर-ब्रहमका प्रकरण है । 

अथापि स्यान्नाणुरयमास्मा । कस्मात्‌ ! अतच्छतेः। अणुत्वविपरीतपरिमाण- 

श्रवणादिव्यथेः । "स वा एषं महानज आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु" (वु ° ४।४।१२), आका 
वत्सवंगतश्च नित्यः", "सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' (तै° २।१।१) ह्येवंजातीयका हि श्चुतिसत्मनो- 


कदाचित्‌ उत्क्रान्ति तो अचल आत्माकी मी ग्रामके स्वामित्वकी निवृत्तिके समनि देहके स्वा- 
मित्व निवृत्ति कम॑क्षय होनेसे हो सकती है 1 परन्तु आगेको ग्रति मोर मागति तो अचल आत्माकी 
नहीं हो सकती, क्योकि उनका सम्बन्ध अपने मत्माके साथ होता दै, कारण कि “गम्‌' धातु कतृनिष्ठ 
क्रिया है । मध्यम परिमाण रहित जीवके अणु होनेपर ही गति ओर भागति हो सकती हँ । गति मौर 
आगतिके होनेषर देहसे अपसृप्ति ( बाहर निकलना ) ही उत्क्रान्ति है, रेता प्रतीत होता है। देहे 
बाहर न निकरे हूए कौ गति ओर आगति नहीं होती । “चक्षुष्टो °` ( उसीसे यह्‌ आत्मा चक्षुते, मघसि 
भथवा शरीरके अन्य मागोसे बाहुर निकलता है ) इसप्रकार देह प्रदेश्च उत्क्रान्तिमे अपादानरूपसे 
कहे गये हँ । “एतास्तेजो °” ( वह आत्मा इनं तेजोमात्रा ( इन्द्रिय समह ) का सम्यक्‌ प्रकारसे 
ग्रहणकर हूदयमे ही अनुक्रान्त-अभिष्यक्त ज्ञानवान्‌ होतादै) ्ुक्रमादाय० ( प्रका्चक इन्द्रिय 
मात्राको लेकर आत्मा पून: जागरित-स्थानमे आता है ) ` इसप्रकार यरीरके आन्तर भी जीवात्माकी 
गति ओर आगति होवी हैँ । इससे भी इस ( जीव ) की अणुत्वं सिद्धि है ।॥ २०॥ 

तोमी शद्ध होवी है शचि यह्‌ जीवात्मा अणुनहीं है, किससे ? इसे कि अतच्छति है-अणु परिमाणके 
विपरीत परिमाणकी भ्रति है, एेषा अथं है । "स वा एष महानज०' (यह महान अज आत्मा है जो वह्‌ 
प्राणोमें विज्ञानमय है) "भाकाश्चवत्‌०' (भाकारके समान सवगत ओर नित्य है) ' सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म! 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# रास्वरहटिसे जसे गमंस्थ वामदेवने अहं मनुरमवं सूयंश्च' (म ही मनु हुआ भौर सूयं 

मी ) जीव होते हए श्वी परमार्थं दष्टिसे कहा है, वसे विकारूप जीव . कारण ब्रहते परमाथंसे अभिन्न 
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ऽणुस्वे विगप्रतिषिध्येतेति चेत्‌-नेष दोषः, कस्मात्‌ ? इतराधिकारात्‌ । परस्य ह्याटेमनः 
प्रक्रियायामेषा परिमाणान्तरश्चतिः, परस्येवात्मनः प्राधान्येन वेदान्तेषु वेदितम्यत्वेन 
प्रकृतत्वात्‌, विरजः पर आकादादित्येवंविधाच्च परस्येवाव्मनस्तञ तत्र विशेषाधिका- 
रात्‌ । ननु योऽयं विन्ञानमयः प्राणेषु" (° ४।४,२२/ इति शारीर एव महत्व संबन्धित्वेन 
प्रतिनिदिदयते । शाख्रदण्या त्वेष निदे शो वामदेववद्‌ द्रष्टव्यः । तस्मास्प्राज्ञविषयत्वा- 
त्परिमाणान्तरश्रवणस्य न जीवस्याणुत्वं विरुध्यते ॥२१॥ 
स्वशचब्दोन्मानाभ्यां च ॥ २२॥ 
पदच्छेद-स्वशब्दोन्मानाभ्पाम्‌, च । 


सूजराथं-- "एषोऽणुरात्मा" इस अणुत्व वाचक श्रुति भौर न्बालाग्रशतमागस्य' इस श्रुतिमे 
अत्यन्त अपकर परिमाणसे जीव अण है । 


इतश्चाणुरात्मा, यतः साक्चादेवास्याणुत्ववाची दाब्दः श्रुयते--एषोऽणुरात्मा चेतसा 

वेदितन्यो यस्मिन्प्राणः पञ्चधा संविवेश (सुण्ड० ३।१।९) इति । प्राणसंबन्धाच जीव पवाय- 
मणुरभिहेत इति गम्यते । तथोन्मानमपि जीवस्याणिमानं गमयति--"वााप्रकतमागस्य 
शतधा कल्पिठस्य च । मागो जीवः स विज्ञेयः ( इे° ५।९ ) (जारम्रमान्नो इहवरोऽपि र्टः" 
( शे° ५।८ ) इति चोन्मानान्तरम्‌ ॥ २२ ॥ 

 नन्वणुत्वे सत्येकदेशस्थस्य सकंलदेहगतोपरुन्धिर्विरूध्यते । दद्यते च जाहवी- 
हृदनिमग्नानां सर्वाद्गदौव्योपरुन्धिनिदाघसमये च सकङशरीरपरितापोपलन्धिरिति, 
अत उत्तरं पटति- 
` इसप्रकारकी श्रुतिर्यां आत्माको अणु मानने पर विरुद्ध होंगी । पुण्-एेसा यदि कहो तो यहु दोष नहीं 
है, क्यो ? क्योकि इतरका अधिकार है--परमात्माके प्रकरणम यह अन्य परिमाणकी श्रति है, क्योकि 
परमात्मा ही मूख्यरूपसे वेदान्तोमे वेदितम्यरूपसे प्रकृत है ¦ भौर "विरजः०' ( वहु विरज है भौर 
आकाशे पर है ) इसप्रकारके वषनोसे परमात्माका ही तत्‌ तत्‌ स्थलमें विशेष अधिकार है । परन्तु 
“योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु" .एेसा शारीर ( जीवात्मा ) का ही मत्व सम्बन्धिरूपसे प्रतिनिर्देश किया 
जाता है । यह निर्देश पो शास्त्रह्टिसे वामदेवे समान समक्षना चाहिए । हसङिए अन्य परिमाण 
विषयक भ्रुति प्राज्ञ ( परमात्मा ) विषयक होनेसे जीवका मणुत्व विरुद नहीं है ॥२१॥ 

ओर इससे मी जीवात्मा अणु है, क्योकि "एषोऽणुरात्मा०' ( यह अणु-सष्ष्म आत्मा, केवल 

विशुद्ध विज्ञानसे जागने योभ्यदहै, जिस शरीरमे प्राण पाच प्रकारका होकर प्रविष्टदै) इसप्रकार 
साक्षात्‌ ही इसका अणुत्व वाचक शब्द ( श्रति ) सुना जातादहै। .गौर एेसा ज्ञात होवा दै कि प्राणके 
सम्बन्धसे यह जीवही अणु कहा शया है । उसीप्रकार “बाराग्रक्तंमागस्य०' ( सौ मागोमें विमक्त 
किया हुभा जो केके अग्रमागका स्वां माग है, उसके समान जीवको जानना चाहिए ) यह्‌ उन्मान 
( अत्यन्त सृष्ष्मपरिमाण ) भी जीवको अणु बताता है ।. "आराग्रमात्रो? ( लकडोके उण्डेमे कगे 


क्ष्म लोह कण्टके समान अकारवाला आत्मा देखा गया है ) यहु अन्य उन्मान-अत्यन्त अपकृष्ट 
परिमाण है ॥ २२॥ 

परन्तु जीवके अणु हौनेपर देहके एक देरस्थित जीवको सम्पुण शरीर गत उपर्न्धिका 
विरोध होगा, क्योकि शङ्खा अथवा तालाबमे स्नान करनेवालोको सर्वाद्धमे शत्यको उपलन्धि मौर 
` उष्णकालमे सम्पुणं चरीरमे परितापकरी उपरन्धि देखनेमे आती है । इससे उत्तर कहते दै- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेके कारण अभेदटष्टिसे महत्व परिमाणका निर्देश है । इससे जीवम स्वतः. अणुत्वका विरोधं नहीं 
है अर्थात्‌ जीवात्माः गण है।॥ २१॥ 


५०४ व्रह्मसूज-शाङ्र भाष्य [ अ०२पा०३ 


अविरोधश्चन्दनवत्‌ ॥ २२॥ 

पदच्छेद---भवि रोधः, चन्दनवत्‌ । 

सूजाथं-( चन्दलवत्‌ } जंसे शरीरके एक अवयवमें स्थित चन्दन बिन्दु शरीर व्यापी सुखको 
उत्पश्च करता है, वतसे अणु जीव मौ देहव्यापी शीत आदिकी उपलब्धि करेणा, अतः ( अविरोधः ) 
कोई विरोध नहीं है, 

यथा हि हरिचन्दनविन्दुः शरीरैकदेशसंबद्धोऽपि सन्सकर्देहव्यापिनमाह्ादं 
करोति, एवम(त्मापि देरैकदेशस्थः सकल्देहन्यापिनीमुपलन्धि करिष्यति । व्वकसंबन्धा- 
चास्य सकरश्सोरगता वेदना न विध्यते । त्वगात्मनोरहिं सम्बन्धः कृत्स्नायां त्वचि 
वर्तते, त्वक्च छृरटस्नदारीरव्यापिनीति ॥ २३ ॥ 
अथस्थितिवेरोष्यादिति चेनाम्युपगमाद्धृदि कि । २४॥ 
पदच्कछेवू--अवस्थितिवरेष्यात्‌, इति, चेत्‌, न, सम्युपगमाद्‌, हृदि, हि । 

सूञाय--( अवस्थितिवरोष्यात्‌ } प्रत्यक्षरूपसे चन्दननिन्दुको शरीरके एक मागमे अव- 
स्थिति देखो जाती दै, परन्तु जीवकी इसप्रकार नहीं देखी जाती । अतः अतुल्व होनेसे चम्दन दृष्टान्त 
युक्त नहीं दहै, ( इति चेन्न) तो यह्‌ कथन युक्त नहीं है, ( अभ्युपगमात्‌ ) क्योकि जीवका अणुत्व 
स्वीकारदरै, ( हदि ) अल्पपरिमाण हूदयमें हु यन्तज्योतिः' इत्यादि श्रुतिमें जीवका पाठ है, ( हि ) 
इससे जीवकं अणुत्वं स्वीकार है, इतश्रकार दृष्टन्तमे मी वषम्य नहींहै। 

% अश्राह--यदुकतमदिरोधश्चन्दनवदि ति- यदयुक्तम्‌; दश्ान्तदार्एन्तिकयोरः- 
तुल्यत्वात्‌ । सिद्धे ह्यात्मनो देदैकदेश्षस्थत्वे चन्दनदष्रान्तो भवति, प्रत्यक्षं तु चन्द 
नस्यावस्थितिवेशचेष्यमेकदे दास्थत्वं सकलदेहाह्लादमं च। आत्मनः पुनः सकल- 
देहोपरन्धिमारं प्रलयश्च नेकदेरवर्तित्वम्‌ । अनुमेयं त॒ तदिति यदप्युच्येत । न 
चाच्राचुमानं सम्भवति | किमात्मनः सकलशरीरगता वेदना त्वगिन्द्रियस्येव 
सकठदेहन्यापिनः सतः १ कि वा चिभोनंभस इव, आ्ोस्विच्चन्दनविन्दो- 
रिवाणोरेकदेशस्थस्येति संशयनतिवृत्तेरिति १ अबोच्यते-नायं दोषः, कस्मात्‌ ! 





जैसे शरीरके एक देशसे सम्बद्ध होता हुमा भी हरिचन्दन बिन्दु सकल देहव्यापी आह्लाद 

उत्पन्न करता है, वसे आत्मा भी देहके एक देशस्थ होता हुमा सकल देहव्यापी उपलब्धि करेगा । 

दसका तवचा के सम्बन्धसे सम्पूणं शरीर गत वेदना विरुद्ध नहीं है, क्योकि त्वक्‌ ओर आत्माका सम्बन्ध 
सम्पूणं त्वचामे है भौर त्वक्‌ समस्त शरीरव्यापी है ॥.२३॥ 

यहा कहते है-- जो यह्‌ कहा गया है कि चन्दनके समान अविरोध है, वह अयुक्त दै, क्योकि 

दृष्टान्त ओर दार्शन्तिकषमे समानता नहीं है, भस्माका देहके एकदेशस्थत्व सिद्ध होनेपर चन्दन दशन्त 

हो सकता रै । परन्तु चन्दनका अवस्थितिविशेष एक देशमें स्थिति मौर सम्पूणं देहम आह्लाद वो 

प्रत्यक्ष है । मौर पुनः जात्माका सम्पूणं देहमे उपलब्धि मातर प्रत्यक्ष है न कि एक देशवतित्व दै । 

"यदि कहो कि वह्‌ अनुमेयरहै, तो यहां ननुमान मी नहीं हो सकता, क्थोकि क्या मत्माको सकल 

शरीरम प्राक्च वेदना त्वक्‌ इन्द्रियके समान सकल शरीरव्यापी आत्माकी है मथवा मकाशके समान 

व्यापक आत्माकी है अथवा हरिचन्दन बिन्दुके समान एक देशस्थ अणु आत्माकी है । इसप्रकार 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

ॐ .“भात्मा,. अस्पः,  व्यापीकायकारित्वात्‌ चन्दनबिन्दुवत्‌" ( भत्मा अणु है, क्योकि व्यापी 

कार्यं फरेषला है, जैद चन्दन विन्दु ) इस अनुमानसे भआत्माकी चन्दन बिन्दुके समान एक देश अव- 


अधि० १३ सू० 2५ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५०९५ 


अभ्युपगमात्‌ ¦ अभ्युपगम्यते दया्मनोऽपि चन्दनस्मेव देदेकरेशवृत्तित्यभवस्थितिवेरो 
ष्यम्‌ । कथमिति ? उच्यते-हृदि येष आत्मा पटयते वेदान्तेषु । "हदि द्येष आस्मा' (प्रदन° 
३।६) ख वा एष आत्मा हदि" ( छा० ८।३।३ ) कतम आस्मेति योऽयं विज्ञानमयः प्रणेषु इचन्त- 
ज्योतिः पुरषः" ( ब्रह . ५।३।५ ) दत्यायुपदेशेभ्यः। तरपाद्‌दष्ान्तदारएन्तिकप्रोरवेषभ्या- 
युक्तमेवेतदवियोघश्चन्दनवदिति ॥२७॥ 


गुणाद्र लोकवत्‌ ॥ २५॥ 

पदच्छेद-- गुणाद्‌, वा, लोकवत्‌ । | 

सूत्ार्थ-( वा ) अथवा ( सोक्षवत्‌ ) ज॑से लोकमें गृहमघ्यवर्ती दौपकके अल्प होनेपर भी 
( गुणात्‌ ) उसके प्रमारूप ॒गुणसे गृहव्यापी प्रकाश जादि कायं होतेह, वते ही आत्माके अणु होने 
पर मी आत्मनिष्ठ च॑त्तन्य गुणकौ व्यापक माननेसे व्यापी गुणसे व्यापी कायं हो जायगा । 

 चेतन्यगुणन्याततेवां ऽणोरपि खतो जीवस्य सकर्देहन्यापि कायं न विसष्यते। 
यथा रोके मणिप्रदीप्रभ्रतीनाभपवरकेकदेदावतिनामपि प्रभाऽपवरकव्यापिनी सती 
कृतस्नेऽपरवरके काय करोति, तद्वत्‌। स्यात्कदाचिच्न्दनस्य सावयवत्वातसूष्ष्मावयव- 
विसपंणेन।पि सकखदेह आह्(दयितत्वं न त्वणोज्जीवस्यावयवाः सन्ति येरयं सकख्देहं 
विप्रसपदित्याराङ्कय "गुणाद्ा खौकवत्‌ दत्युक्तम्‌ ॥२५॥ 

कथं पुनगुणो गुणिव्यतिरेकेणान्य् वतत ? न हि पटस्य शङ्को गुणः परभ्यतिरे- 
केणान्यत्र वतमानो ददयते। प्रदीपगप्रमावद्धवेदिति चेत्‌-न, तस्या अपि द्भ्यत्वाभ्युपगमात्‌। 

संशयकी निवृत्ति नहीं होती । ¶०--इसपर कहते हँ-यह दोष नहीं है, क्यो ? क्योकि अभ्युपगम है । 

आत्माका मी चन्दनके समान देहके एकदेश्में वृत्तित्व-अवस्थित्ि विदोषत्व स्वीकार किया जावा है। 
कंसे ? कहते है-“हृदि द्येष आत्मा" "यह आत्मा हृदयम हैः सख वा एष ०' (वह्‌ यह्‌ आत्मा हृदयमे है) 
“कतम आत्मेति ०? (आत्मा कौन है ? ) यह्‌ जो प्राणोमे-बुदधि वृत्तियोके मीतर रहनेवाला विज्ञानमय है, 
हू दयके अन्तर ज्योततिः स्वखूप है) इत्यादि उपदेशोसे वेदान्त-वाक्योमें ह्‌ दयमे ही यह आत्मा पठ। जाता 
है । इसक्ए दशन्त ओर दाशंन्तिकमे वषम्य न होनेसे चन्दन समानं यहु अविरोध युक्त है ॥२४॥ 

अथवा चैतन्य गुगकी व्याक्षिखे जीवके अणु होनेपर मी सकर देहव्यापी कायं विरद्ध नहीं है । 
जसे रोकमें गृहुके एक देशवर्तीं मणि, प्रदीप आदिकी मी प्रमा गृहम्यापी होती हुई सम्पूणं गरहुमे कायं 
( प्रकाश ) करती है। इसश्रकार प्रकरणमें मी समक्षना चाहिए । चन्दन सावयव है, अतः सूष्ठ्म 
जवयवोके फलनेते कदाचित्‌ वहु सकल देहमे आह्लाद कर सकता दहै, परन्तु अणु जीवके अवयव 
नहीं है जिससे कि वह्‌ सकर देहम फंरे । ठेसी आद्ङ्काकर शुणादा लोकवद्‌" एेसा कहा है ॥२५॥ 

परन्तु गुण गुणीको छोडकर अन्यत्र किंस प्रकार रहेगा ? क्योकि पटका शुक्ल गुण पटसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

स्थिति सिद्ध होती है । परन्तु इस अनुमानका हेतु व्यमिचारी है, क्योकि त्वगिन्द्रियमे हेतु है साध्यं नहीं 
दै । त्वक्‌ समस्त शचरीरव्यापी है, इसलिए व्यभिचारी हेतु पक्षमे साघ्यको सिद्धि नहीं कर सकता । इसं 
प्रकार त्वचाके दुष्टान्तसे संशयकी निवृत्ति नहीं हो सकती है । यहु दोष नहीं है, क्योकि मत्माके 
अणुत्वमे केवर अनुमान प्रमाण नहीं है, किन्तु स वा एष आस्मा हृदि" इत्यादि श्चुति मौ प्रमाण दै, 
इसकिए चन्दन दृष्टानके साथ कोई विरोघ नहीं है ॥ २४ ॥ 

# अणु आत्मा निरवयव है ओौर चन्दन सावयव दै, इससे कायमें भी विषमता दै, इस अरुचिसे 
प्रदीपका दृष्टान्त दिया गया है ॥ २५. ॥ 


५०६ ब्रह्मसुत्र-श्राङ्रभाष्य | अ०२पा०३ 


निबिडावयवं हि तेजोद्रभ्यं प्रदीपः, प्रविरलावयवं तु तेजोद्रव्यमेव प्रमेति । अत उत्तरं पठति- 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ ॥२६॥। 

पदच्छेद व्यतिरेकः, गन्धवत्‌ । 

सूजाथं--( गन्धवत्‌ ) जसे गुण होते हुए मी गन्धको स्थिति गुणी द्रव्यसे पृथक्‌ उपलन्ध 
होती है, वसे आत्माके गुण च॑तन्यकी भात्मासे ( व्यतिरेकः ) पृथक्‌ अवस्थिति हो सकती है । 

४ यथा गुणस्यापि सतो गन्धस्य गन्धवद्‌ द्रन्यव्यतिरेकेण बृत्तिभंवति । अप्रासे- 
ष्वपि कुसुमादिषु गन्धवतसु कुखुमगन्धोपलन्धेः । पवमणोरपि सतो जीवस्य चेतन्य- 
गुणग्यतिरेको भविष्यति । अतश्चानेकाम्तिकमेतदुगुणत्वा द्रपादिवदाश्रयविदरेषाचुप- 
पत्तिरिति, गुणस्यैव सतो गन्धस्याश्रयविदरेषद्दानात्‌। गन्धस्यापि सदहेवाश्रयेण 
विदटेष इति चेत्‌-न, यस्मान्मूलद्रव्याद्विषदटेष स्तस्य श्चयप्रसङ्गात्‌। अ्चीयमाणमपि 
तप्पूर्वावस्थातो गम्यते। अन्यथा तपूर्वावस्थगुरुत्वादिभि्हीयेत । स्यादेतत्‌-- 
गन्धाश्रयाणां विदिलष्टानामवयवानामल्पत्वात्सन्नपि विशेषो नोपलक्ष्यते सूक्ष्मा 
हि गन्धपरमाणवः सवतो विप्रसृ्ता गन्धवुद्धिमुर्पादयन्ति नासिकापुरमयुप्रविद्ान्ति 
इति चेत्‌-न, अतीन्द्रियत्वात्परमाणूनां स्फुटगन्धोपरन्धेश्च नागकेसरादिषु । 
च लोके प्रतीतिगन्धवद्‌द्रव्यमाघ्रातमिति। गन्ध पवाघ्रात इति तु लौकिका 
प्रतियन्ति । रूपादिष्वाश्रयन्यतिरेकाञुपरन्धेगन्धस्याण्ययुक्त आश्रयन्यतिरेक इति चेत्‌- 
न, प्रत्यक्चत्वाद्नुभानाप्रचृत्तेः । तस्माद्यथा रोके दषं तत्तथेवानुमन्तव्यं निरूपकेना 


व्यतिरिक्त अन्यत्र वतमान होता हुञा नहीं देखा जाता । यदि कहो कि प्रदीप प्रमाके समान हो जायगा 


तो यह्‌ युक्त नहींहै, कारण कि वहु मी द्रव्य माना शया है। घन अवयव तेजोद्रव्यदहीप्रदीपटै ओर 
प्रविरङ अवयव तेजोद्रव्य ही तो प्रमा है । इससे उत्तर कहते है 


जसे गुण होते हुए मी शन्धकी गन्धवद्‌ प्रव्यसे अतिरिक्त वृत्ति होती है, क्योकि गन्ध युक्त 
कुसुम आदिके अप्राप्त होनेपर मौ कुसुम गन्धकी उपलन्धि होती है, वंसे जीवके अणु होनेपर मी चेतन्य 


गुणका व्यतिरेक होगा । इसे गुण होनेसे रूप आदिक सभान मंश्रयसे उसका विररेष अनुपपन्न है" 
यह्‌ न्यमिचरित दै । कारण कि गण हेते हुए गन्धका ही आश्रयसे विर्छे्च देखा जाता है । यदि कटो 
कि गन्धकां मी आश्वयके साथ ही विर्लेय होता दहै, तो यह ठीक नहींहै, क्योकि जिस मूल द्रव्यसे 
विश्लेष है उसका क्षय प्रसंग होगा । परन्तु वहु मूखद्रव्य पूर्वावस्थासे अक्षीण होता हुमा ज्ञात होता 
है, अन्यथा वह्‌ पूवं अवस्थिति गुरुत्व आदिसे रहित हो जायगा । रसा होनेपर मी पृथक्‌ हुए गंके 
आश्रय अवयवोकि अल्प होनेसे विदयेष होता हमा मी षह उपलक्षित-ज्ञात नहीं होता । क्योकि चारों 
लोर फले हृए सूक्ष्म गन्ध परमाणु नसिका पुटमे प्रवे करते हए गंधज्ञान उत्पन्न करते है, ठेसा यदि 
कहो तो ठीक नहींहै, क्योकि परमाणु अतीन्द्रिय हँ गौर नाग-केसरमे स्पष्ट गंधकी उपकन्धि 
- होती है । लोकमें ¶न्धवद्‌ प्रव्य मैने सुधा" एेसी प्रतीति नहीं होती, प्रत्युत गन्धही. मेने सुषा 
सप्रकार खोग अनुभव करतेहै। य॒दि कहो कि रूप आदिकी भाध्रयसे यतिरिक्त उपरुन्धि 


नहीं होती, तो एतावता गधका मी आश्रय व्यतिरेक अयुक्त है, तो यह ठीक नहींदहै, कारण कि 
प्रत्यक्ष होनेषे अनुमान प्रव॒त्त नहीं होगा । भतः जो जसे लोकंमे देखा शया हो उसका उसके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क सिद्धान्ती पुवपक्ष वारणके लिए अनुमान कहते है-- “ज्ञानं न गुणिभ्यतिरिक्तदेङव्यापी गुण- 
स्वात्‌, रूपवत्‌" ( ज्ञान गुणी आत्मासे अधिक देश व्यापी नहीं है, क्योकि वह गुण है जसे रूप ) प्रमाके 
रव्य होनेसे उसमें व्यभिचार नहीं दै । पू०--परन्तु गंषमें व्यमिचार है. इसकिए वह हैतु पक्षमे साध्यको 
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न्यथा । नहि रसो गुणो जिह्योपरुभ्यत इत्यतो रूपादयोऽपि गुणा जिदयैवोपलभ्येर- 
न्निति नियन्तुं शाक्यते ॥२६॥ 
तथा च दुशेयति ॥ २७॥ 

पद्च्छेद--तथा, च, दशंयति । 

सूत्रार्थ--( च ) ओर "भा लोमभ्य आ नखाप्रेभ्यः* इत्यादि ध्रुति ( तथा ) आत्माका ज्ञानसे 
सम्पूणं शरीर व्यापित्व ( दशयति ) प्रतिपादित करती है । 

हदयायतनत्वमणुपरिमाणत्वं चात्मनो ऽभिधाय तस्यैव "आ लोमभ्य आ नखाग्रेभ्यः" 
( छा° ८।८।१ ) इति चैतन्येन गुणेन समस्तद्ारीरव्यापित्वं ददांयति ॥२७॥ 


पृथगुपदेश्चात्‌ ॥ २८॥ 
पद्च्छेद- पृथक्‌ , उपदेशात्‌ । 
सूज(थं--श्रज्ञया रारीर समारुह्य °* इस श्रुतिसे आत्मा ओर ज्ञानका कतृकरणरूपसे (पृथक्‌) 
पृयक्‌ ( उपदेशात्‌ ) उपदेश है, अतः जीवका गुणद्वारा सकल शरीर व्यापित्व है । 
प्रजया शरीरं समारुद्य' ( कोषी° ३।६ ) इति चात्मप्रज्ञयोः कतँकरणभावेन पृथगुप- 
देशाच्चेतन्यगुणेनैवास्य दारीरव्यापिता गम्यते । “तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विज्ञानमादाय 
( व° २।१।१७ ) इति च कतुः शारीरा्पुथग्विज्ञानस्योपदेश् एतमेवाभिप्रायमुपोदख्यति 
तस्मादणुरःमेति ॥२८॥ 
. एवं प्राप्ते ब्रमः 
तद्‌ गुणसारत्वत्त्‌ तदयपद्‌ शः प्राज्ञवत्‌ ॥ २९॥ 
पद्च्छेद-तद्गुणसारत्वात्‌, तु, तद चपदेदः, प्राज्ञवत्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) शब्द पृरवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है, ( तद्गुणसारत्वात्‌ ) बुद्धि ओर आत्माके 
तादात्म्य होनेसे जीवमें बुद्धिके अणुत्वं, उत्करमण, गमन, आगमन, सुख-दुःख आदि गुण प्रधान रहँ 
उससे उसमे ( तदयपदेश्ः ) अणुत्व व्यपदेशं होवा है, वह॒ स्वामाविक नहीं है ( प्राज्ञवत्‌ ) जैसे 
परमात्माकी सगुणोपासनाभोमे दहर आदि उपाधियोके कारण उसमे अणत्वादि व्यवहार होता है । 
तुशब्दः पकं व्यावतंयति । नैतदस्ति-अणुरात्मेति। उत्पच्यश्रवणाद्धि परस्यैव त॒ 
अनुसार ही निरूपकोसे अनुमान करना चाहिए अन्यथा नहीं । रस गुण जिह्वा उपलन्ध होता दहै, तो 
इससे खूप आदि गण मो जिह्वा से ही उपलन्ध हो, एेसा नियम नहीं किथा जा सकता ॥ २६ ॥ 
आत्माका हूदयमे स्थान ओर अणुपरिमाण कहकर उसका ही “अ! रोमभ्य०› ( हम अपने इख 


आत्माको कोमपयन्त भौर नखपयन्त ज्यो स्यां देखते है ) यह्‌ श्रुति चंतन्य गुणसे समस्व शरीर 
व्यापित्वं दिखती है ॥ २७ ॥ 


श्रज्ञया शरीरं °' (प्रज्ञाद्वारा शरीर पर सम्यग्र॑पसे आरूढ होकर सुख, दुःखका अनूमव करतां 
है) इसप्रकार आत्मा गौर प्रज्ञाका कतू-करणमावसे पृथक्‌ उपदे होनेसे उसकी चैउन्यगुणद्वारा ही 
शरीर व्यापिता ज्ञात होती है । (तदेषां०' ( सुषुपिमें यह वाग्‌ आदि प्राणोके विषय ग्रहृण करनेकी 
सामध्यंको अपने चैतन्य गुणसे प्रहुण कर सोता है ) इस प्रकार कर्ता जीवात्मासे पृथक्‌ विज्ञानका 
उपदेश इसी (चतन्यगुण व्याप्ति विषयक) अ्भिप्रायको पृष्ट करता है, इसलिए आत्मा अणु है ॥२८॥ 
एसा प्राप्त होनेपर हम कहते है- 
सत्यानन्दी-दीपिका 


सिद्ध नहीं कर सकता । अतः ज्ञान भी गन्धके समानं आत्मासे अधिक दे्ावृत्ति हो सकता है ॥२९॥ 
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बरह्मणः प्रवेशश्र॑वणान्ताद्‌ात्म्योपदेशाच्च परमेव ब्रह्म जीव इत्युक्तम्‌ । परमेव चेद्‌ ब्रह्म 
जी वस्तस्माद्यावत्परं ब्रह्म तावानेव जीवो भवितुमहति । परस्य च ब्रह्मणो विभ्रुत्व- 
मास्नातम्‌, तस्मादिभु्जीवः। तथा चसवा पष महानज अस्मा योऽयं विज्ञानमय 
गेषु" ( ब्रह ० ४।४।२२ ) इत्येवंजातीयका जीवविषया विभुन्वखाद्‌ाः श्रोचाः स्मार्ताश्च 
समर्थिता भवन्ति । न चाणोज्जीवस्य सकलशरीरगता वेद्नोपपश्चते ¦ स्वक्सं वन्घात्स्या- 
दिति चेत्‌-न, कण्टकतोदनेऽपि सकलशषरीरगतव वेदना प्रसज्येत, व्वक्ण्टकयोषहि 
संयोगः कृत्स्नायां त्वचि वतेते त्वक्च कृतस्नश्शरीरव्याद्दिनीति । बदिचरछ प्व तु 
कण्टकनयुच्रो बेदनां प्रतिलभते स चाणोगंगव्याप्तिरुपपद्यते, अुणस्य गभिदेश्तव्दात्‌ । 
गुणत्वमेव हि गुणिनमनाभध्रित्य गुणस्य दीयेत । प्रदीपप्रभायाश्च द्रव्यान्तरस्वं व्या- 
ख्यातम्‌ ॐ गन्योऽपि गुणत्वाभ्युपगमात्साश्रय एव संचरितुमहति ¦ अन्यथा 
गुणत्वहानिप्रसङ्कात्‌ । तथा चोक्तं दे पायनेन--“उपलम्याप्डु चेद्गन्धं केचिदुब्रयुरन पुणाः 

पृथिव्यामेव तं विद्यादपो वायुं च संश्रितम्‌ ॥' इति । यदि च चैतन्यं जीवस्य समस्तं 
हारीरं व्याप्युयान्नाणुर्जीवः स्यात्‌ । चेंतन्यमेव ह्यस्य स्वरूपमम्नेरि दीःप्प्यद्रकाशभे । नात्र 


पाक दि कदियपन्य तक वप्या रनदखययाय याणका जेया मियय लु क्छ य नयनोद सवक -त्खषयावय जापयत 


तु शब्द | पुव | पक्षक व्यावृत्ति करता है । आत्मा अणु है, यह्‌ ठीके नहं है, क्यीकि आत्माकी 


उत्पत्तिके अश्चरवणसे परब्रह्मके हो प्रवे श्रवणसे ओर तादात्म्यके उपदेशे परब्रह्यही जीवै, ठेसा 
कहा गया है । यदि परन्ह्य ही जीवै तो उससे जितना परब्रह्यहै उतनादही जीवहौ सक्तादहै। 


परज्रह्यको श्रतियोमें विभु कहा गथा है उसे जीव मी विभ्रुहै। उक्ती प्रकार सवा एष०ः ( वहु यहु 
महान अज अत्मा जो यह प्राणोमे विक्ञानमयदहै ) इस प्रकारके जीव विषयक श्रौत ओर स्मातं 


विभुत्ववाद समधित होते है । भौर अणु जीवमे सम्पूणं शरीर गत वेदना उपपन्न नहीं होती । यदि 


कहो कि त्वक्‌के सम्बन्धसे होगी, तो यह युक्त नहीं है, क्योंकि त्वचामें कांटा च॒भने पर मी सकङ शरीर 
गत ही वेदना प्रसक्त होगी, कारण कि त्वचा भौर केटिका संयोग ( सम्बन्ध ) सम्पूणं त्वचामें रहै ओर 


त्वक्‌ समस्त शरीर व्यापी दहै । परन्तु काटा चुभनेवारेको परके तलवेमे वेदना उपक्न्ध होती है । अणुके 
गणकी व्याप्ति उपपन्न नहीं होती, कारण किं गुणका गुणो प्रदेश होताः है । यदि गुण गुणीके नाधित 
होकर रहै तो गुणका गूणत्व ही न रहेगा । प्रमा तो अन्य द्रव्य है, एसा व्याख्यान किया जा चुका है। 
गन्ध भी गण स्वीकार करनेसे आश्रय सहित ही संचारके योग्य हो सकता है, अन्यधा गुणत्वकी हानिं 
प्रसक्त होगी । इस प्रक।र भगवानु द पायनने कहा--'उपरभ्याप्सु° ( जलम गन्ध उपलन्धकर कई 


भनिपुण पुरुष उसमें गन्ध है एेसा कहते है, परन्तु जल ओर वायुमे स्थित गन्ध पृथिवीकादहीहैएेसा 
जानना चाहिए ) यदि जीवका वचेतन्य समस्त शरीरको व्याप्ठ करेगा तो जीव अणुन होगा, क्थोंकि 


जसे ओीष्ण्य ओर प्रकाश अग्निका स्वरूप है, वसे चंतन्य ही जीवका स्वरूप है । इसमे गुणगुणि- 
सल्यानन्दी-दीपिका 

® इस अधिकरणमे आत्माके अणुत्व ओर विभुत्व प्रतिपादक श्रतियोक्ा परस्पर विरोध हिनेसे 

उनमें अप्रामाण्य प्राप्त होनेपर पूवपक्षीद्राराजीव अणु रै गौर ईश्वर विम, इस प्रकार दोनोका 

भेदकर श्रुतियोका अविरोध दिलाया गया है । सिद्धान्ती-जीव अणु नहीं है, बयोकि 'तत्सष्ट° 


अनेन जीवेनास्मना' इत्यादि श्वतियोसे चंरीर आदि कायम जीवरूपते परब्रह्यका ही प्रवेश प्रतिपादित 
है, गौर 'तच्वमसिः इत्यादि श्रतियोसे जीवकी ब्रह्मशूपता उपदिष्ट है, अतः ब्रह्मका परिमाण ही जीवका 


परिमाण है इसमें स वा एष महानज अआत्मा' नित्यः सर्वगतः स्थाणुः" (म० गी> २।२४) इत्यादि 
शरुति गौर स्मृति मी प्रमाण हैँ | 


ॐ अब तक तो चतन्यको आत्माका गुण सुनकर उसीकी व्याप्तिसे गुणी आत्माका अणुत्व 
निराकृत किया गया है । अगे चैतन्य जीवका स्वरूप है. गुण नहीं है, इसे “चंतन्यमेव' आदिमे कहते 
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"सा 
-गुणगुिविभागो विद्यत इति 1 शरीरपरिमाणत्वं च प्रत्याख्यातम्‌ । परिदोषादि.मुजीवः 

कथं तद्यणुत्वादिन्यपदेश्च इत्यत आह--तद्गुणसारत्वात्त्‌ तद्व्यपदेशः' इतिं । तस्या बुद्ध- 
गंणास्तद्‌ गुणा इच्छा द्वेषः इुखं दुःलमिव्येवमादयस्तद्‌ गुणाः सारः प्रानं यस्यात्मनः 
संसारित्वे संभवति स सदु गुणसरारस्तस्य भावस्तद्‌गुणसारत्वम्‌ 1 नहि बुद्धेगंणेविना केव- 
छस्यात्मनः संसरारितव्वमस्ति । बुद्धयुपाधिघर्माध्यासनिमित्तं हि कर्टःवभोकतत्वादिटक्चणं 
संसारित्वमकतर मोक्तश्चासंसारिणो निल्यमुच्छस्य सत आत्मनः । तस्मरात्तद्गुणसारत्वा- 
द्वुद्धिपरिमाणेनास्य परिमाणव्यपदेश्ः, तदुत्करान्त्यादिभिश्चास्योतकरान्त्यादिभ्यपदेो न 
स्वतः । ® तथा च-"बालाग्रशतमागस्य शतधा करिपितस्य च । भागो जीवः सख विक्ञयः स चान- 
न्त्याय कञ्पते ॥"( श्रे° ५।९ ) इत्यणुत्वं जोवस्योक्त्वा तस्येव पुनरानन्लयमाह । तच्चेवमेव 
समञ्जसं स्याद्ययोपचारिकमणुस्वं जीवस्य मवेत्पारमाथिकं चानन्त्यम्‌ । न द्यमयं मुख्य- 
मवकस्पेत । न चानन्त्यमोपचारिकमिति शक्यं विज्ञातुम्‌ , सर्वोपनिषत्सु ब्रह्मा्मभावस्य 
प्रतिपिपादरयिषितस्वात्‌ । तथेतरसिमिन्नप्युन्माने बदधगु णेनात्सगुणेन चैव आराग्रमात्रो ह्यवरोऽपि 
ृ्टः' (श्रे ५।८) इति च वुद्धिगुणसंबन्धेनेवाराच्रमा्रतां शास्ति न स्वेनेवात्मना । एषो 

ऽणुरात्मा चेतश्रा वेदितव्यः" ( युण्ड० ३।१।९ ) इत्यत्रापि न जीवस्याणुपरिमाणत्वं शिष्यते 


विमागनहींदहै। जीवका शरोर परिमाणतो पूवही खण्डितक्रियाजा चुका । परिशेषसे जीव 

विभु है । तो उसमें अणुत्व आदि व्यपदेश किस प्रकार है ? इसपर कहते हैँ -तद्गुणसारस्वात्त॒ तद्वच- 
पदेशः" उसके बुद्धिके गुण वे तद्गुण--इच्छा, देष, सुख, दुःख इत्यादि, तद्गुण सार प्रधान जिस 
आत्माके संसारित्वमे संमव है वह्‌ तदुगुणसार, उसका माव तदगुणसारत्व है, क्योकि बुद्धिके गृणोके . 
बिना केवर अत्मा संसारित्व नहीं है । अकर्ता, अभोक्ता, असंसारी, नित्य मुक्त होते हुए आत्माका 
कत्व, मोक्तृत्व आदि रूप ॒संसारित्व बुद्धि उपाधिके धमोकि जध्यासके कारण ही है। इसक्िए 
तदगुणसारत्व होनेसे बुद्धिके परिमाणसे इसका परिम।णव्यपदेश है ओर वुद्धिकी उक्रान्ति आदिसे 
जीवकी उक््तान्ति आदिका ग्यपदे है । उसके परिमाण ओर उत्क्रमम आदि स्वामाविक नहीं ह। 
मौर इसी प्रकार 'बालाग्रशतमागस्य०' ( सौ सागोमे विभक्तं किया हज जो केशके अग्रमागका स्वां 
माग है उसके समान जीवको जानना चाहिए, किन्तु वह स्वतः अनन्तके लिए समथं है ) इसप्रकार 
जीवको अणु कट्कर पूनः उसको ही श्रुति अनन्त कहती है । वह तमी संगत हो सकता है जब जीवम 
अणृत्व गौणहो भौर अनन्त्य पारमार्थिकं हो । दोनों मूख्य नहीं हो सकते, नौर आनन्त्यं गौग है 
एेसा जाननेको समथ नहीं है । समी उपनिषर्दामिं ब्रह्यात्ममाव प्रतिपादन करना अभिलषित है । उसी 
प्रकार शुद्धेगु णेन०' (बुद्धि गग निमित्तक आत्मामं अध्यस्त गुणसे-अध्यस्त आत्मगुणखे जीव मी गारक 
नोकके समान आकारवाला देवा गया है ) इस तरह अन्य उन्मानमें वुद्धिगुणके सम्बन्धसे ही आरग्र- 
 प्रिमाणक्ा उपदेश करता दै अपने स्वल्पे नहीं । “एषोऽणुरास्मा०' ( यह आत्मा अणु दै; विशुद्ध 
जानद्वारा जानने योग्य हं ) इसमे मी जीवके अणुपरिमाणका उपदेश नहं है, क्योकि परमात्मा ही चक्षु 


सत्यानन्दी-दीपिका 
है । आत्मामें अणुत्वका व्यपदेश ओपाधिक है । जसे अन्तरा विज्ञानमनसी" ( ब्र° सु° २।३।१५ ) 
(विज्ञान भौर मनके बीचभे) "हदि हि' ( ब्र० सु° २।३।२४ ) ( ह्‌दयमे ) इस प्रकार बुद्धिके गणोका 
अध्यास होनैसे अत्ममें अणुत्व आदि व्यवहार होता है, स्वतः नहीं । 
# किश्व जसे पतथरसे बनी मूति पत्थरहीदहै, तो मी पत्थरकी मूक्चि' एेसा केवल काल्पनिक 
भेद व्यवहार होता है । वसे प्रकरणमे मौ समन्लना चादिए ॥ २९ ॥ 
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परस्येवात्मनश्चश्ुरा्नवग्राह्य्वेन ज्ञानधसादगम्यस्वेन च प्रङृतत्वात्‌ । जीवस्यापि च 
मुख्याणुपरिमाणत्वाजुपपत्तेः। तस्माद्‌ दु्ञानत्वामिप्रायमिदमणुत्ववचनमुपाध्यभिप्रायं 
वा दरष््यम्‌ । तथा श्रह्तया शरीरं समारुह्य (कोषौ° २।९) ह्येवंजातीयकेष्वपि मेदोपदेरोषु 
बुद्धथेबोपाधिभूतया जीवः शारीरं समारुदयेत्येवं योजयितव्यम्‌ । व्यपदेशमाजं वा रिला- 
पुजकस्य शारोरमित्यादिवत्‌ । नह्यत्र गुणगुणिविभागोऽपि -विद्यत इत्युक्तम्‌ , हदयायत- 
नत्ववचनमपि बुद्धेरेव तदायतनस्वात्‌ । तथोत्करान्त्यादीनामष्युपाध्यायत्ततां दशंयति- 
कस्मिन्न्वहमुत्कान्त उत्क्रान्तो मविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामति ८ प्रश्न० ६।३ ) 
(स प्राणमसृजत" ( प्र° ६।४ ) इति । उत्क्रान्त्यभावे हि गव्यागव्योरप्यभावो विज्ञायते । न 
हानपरक्तस्य देहाद्गत्यागतो स्याताम्‌ । पवमुपाधिशुणसारत्वाज्ञीवस्याणुत्वादिष्य- 
पदेशः, प्राज्ञवत्‌ । यथा पाज्ञस्य परमात्मनः सगुणेषूपासनेदूपाधिगुणसारत्वादणीयस्स्वा- 
दिन्यपदेश्चः-*जणीयान्वरीहेर्वा यवाद्वा" (छा ०३।१ ४१३) "मनोमयः प्राणङ्ञरीरः स्वंगन्ः सवेरसः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः' ( छा° ३।१५।२ ) इत्येवं प्रकार स्तद्धत्‌ ॥ २९ ॥ 
स्यादेतत्‌- यदि वुद्धिगुणसारत्वादात्मनः संसारित्वं कल्प्येत, ततो बुद्धचात्म- 
नोभिन्नयोः संयोगावल्लानमवदयंभावीत्यतो वुद्धिवियोगे सत्यात्मनो विभक्तस्यानालक्ष्य- 
त्वादसस्वमसंसारित्वं वा प्रसज्येतेति । अत उत्तरं पठति-- 
यावदात्मभाविस्वाचच न दोषस्तदशेनाव्‌ ॥ २०॥ 
पदच्छेद--य।वदात्ममावित्वात्‌, च, न, दोषः, वदशंनाव्‌ । 
सूत्रः थ-बुद्धिका संयोग (“यावदात्मंमावित्वात्‌ ) जबतक बात्मज्ञानसे संसारक निवृत्ति नहीं 
होती तबतक रहता है । ( न दोषः ) अतः उक्त दोष नहीं है ( तद्‌ शनात्‌ ) क्योकि देहका वियोग 
होनेपर मी बुद्धिका संयोग (समानः सन्नुमौ लोकावनुसंचरति इत्यादि श्रुतिमे देखा जाता है । 
नेयमनन्तरनिदिष्टदोषभ्रा्िराशङ्गनीया । कस्मात्‌ १ यावदात्मभावित्वादबुद्धिसंयो- 


दिस आदि अग्राह्य ओर ज्ञान प्रसादगम्य होनेसे प्रकृत है, जीवक्रा मी अणुपरिमाण मुख्य नहीं हो सकता 1 


जीवे अणुत्वं वचन दुविज्ञेयत्व अमिप्रायसे अथवा उपाधिके अमिप्रायसे. समश्षना चाहिए ह । इस 
प्रकार ्रज्तया०' (प्रज्ञाद्रारया शरीरपर समारुढ होकर सुख दुःखकां अनुमव करता है) इस प्रकारके भेदो- 


पदेशो मो उपाधिरूप बुद्धिस ही जीव शरीरपर समारोहण कर, एेसी योजना करनी चाहिए । अथवा 
“रिकापुत्रका चरीर' इत्यादिके समान यह व्यपदेरामात्र है । यहुँ गुण गुणौ विभाग मी नहीं दै, एेसा 
कहा जा चुका है। 'जीवका स्थान हदय है, यहु वचन मी बुद्धिके अभिप्रायसे है, क्योकि बुद्धिका दही 
स्थान हदय है । उसी प्रकार 'कस्मिन्न्वहसु०' (किसके उत्कान्त होनेपर मेँ उत्कान्त होऊगा मौर किसके 
प्रतिष्ठित होनेपर प्रतिष्ठित होञगा ) “स प्राणमसृजत" ( उसने प्राण उत्पन्न किया ) इसप्रकार उत्क्रान्ति 
आदि उपाधि के-अधीन हैँ, ठेसा श्रुति दिखलाती है । उत्करान्तिके अमाव हौनेपर गति भौर मागतिका 
मी अमाव जाना जाता है। देहे न निकले हुए की गति ओर आगति नहीं होती । इसप्रकार उपाधि 
गुणकी प्रधानतासे प्राज्ञके समान जीवमे अणुर्व आदि व्यपदेश्य है । जंसे “अणीयान्त्रीहैरवा यवादा' 
( हृदय कमलके मीतर यह्‌ मेरा आतमा धानक, यवसे भो सृष्म है ) 'मनोमयः०? ( वहे ब्रह्म मनोमय, 


प्राणशरीर, सवगन्ध, सवरस, सत्यकाम ओर सत्यसंकल्प है } इसप्रकार सगुण उपासनाभओ्मे उपाधिके 
गुणोकी प्रधानताते प्राज्ञ-परमात्ममं अणुस्व आदिका व्यपदेश दै, वसे यहां मी समञ्चन चाहिए ।॥२९॥ 


एेसा हो, यदि बुद्धिके गणकी प्रधानतासे आत्मामं संसारित्वको कल्पना करो, तो परस्पर मिक्त 
बुद्धि भौर आत्मके संयोगका अवसान ( अन्त ) अवद्यं मावी दै, इससे बुद्धिका वियोग होनेपर विमक्त 
भत्माके अनालक्ष्य होनेचे उसका भसतत्व अथवा असंसारित्व प्रसक्तं होगा ? इसपर उत्तर कहते है-- 
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गस्य ¦ यावदयमात्मा संसारी भवति, यावदस्य सम्यग्द शांनेन संसारित्वं न निवतते,ताव- 
दस्य बुद्धया संयोगो न शाम्यति । यावदेव चायं वबुद्धय्‌ पाधिसंबन्धस्तावज्ीवस्य 
जीवत्वं संसारित्वं च । परमाथंतस्तु न जीवो नाम बुद्धय पाधिसंबन्धपरिकटिवतस्वरू- 
पव्यतिरेकेणास्ति । नहि नित्यमुक्तस्वरूपात्सवन्ञादीश्वरादन्यस्चेतनो धातुद्धितीयो 
वेदान्ताथनिरूपणायामुपलभ्यते । "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा श्रोता मन्ता विज्ञाता" ( बृह ०३।७।२३), 
नान्यदतोऽस्ति द्रष्टं श्रोत्‌ मन्त्‌ विक्ातृ" ( छार ६।८।७ ) तत्वमसि ( छा० ६।१।६ ), 'अहं 
ब्रह्मास्मिः ( इह ०१।४।७ ) इत्यादिश्च तिङतेभ्यः । कथं पुनरवगम्यते यावदात्मभावी बुद्धि 
संयोग इति ? तद शंनादित्याह । तथा हि शास्रं दशंयति-योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हय- 
न्तञ्योतिः युरुषः स समानः सन्नुमो। रोकावनुसं चरति ध्यायतीव छेरायतीव" ( ब्रह ० ।३।७ ) 
इत्यादि । तत्र विज्ञानमय इति बुद्धिमय हव्येतदुक्तं भवति, प्रदेशान्तरे विज्ञानमयो मनो 
मयः प्राणमयश्रक्चुमयः श्रोत्रमयः' इति विज्ञानमयस्य मन आदिभिः सह पाठात्‌ । वुद्धिमयत्वं 
च तदृगुणसारत्वमेवाभिप्रेयते । यथा खोके स्त्रीमयो देवदत्त इति खीरागादि्रधानोऽ- 
भिधीयते, तद्रत्‌। (स समानः सन्न मो खोकावनुसं चरति' इति च लोकान्तर गमनेऽप्यवियोगं 
बुद्धा दशयति । केन समानः ? तयेव बुद्धय ति गम्यते, संनिधानात्‌ । तच्च दशंयति- 
"ध्यायतीव केकायतीव' (बृह ० ५।३।८ ) इति । पएतदुक्तं भवति-नायं स्वतो ध्यायति, 
नापि चरति, ध्यान्त्यां वुद्धो ध्यायतीव, चलन्त्यां वुद्धौ चङतीवेति। अपि च मिथ्या- 
ज्ञानपुरःसरोऽयमत्मनो बुद्धय. पाधिसंबन्धः। नच मिथ्याज्ञानस्य सम्यग्जञा- 

पूवंमे कही हुई यह दोष प्राप्तिकी राद्धा नहीं करनी चाहिए, किससे ? इससे कि.बुद्धिका संयोग 
यावदात्मभावी है । जबतक यह्‌ आत्मा संसारो दै, जबतक इसका तत्त्वन्ञानसे संसारित्व निवत्त नहीं होता 


तबतक इसका बुद्धिके साथ सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । जबतक यह्‌ बुद्धिरूप उपाधिका सम्बन्ध है तब 
तक जीवमे जीवत्व ओर ससारित्व है । वास्तवमे तो बुद्धि उपाधिके सम्बन्धसे परिकल्पित स्वरूपसे 


व्यतिरिक्त जीव नामदै ही नही, क्योकि “नान्याऽतो०' (इससे अन्य द्रश, श्रोता, मन्ता ओर विज्ञाता 
नहीं है ) "नान्यदतो०”. (इससे अन्य द्रष्टा, श्रोता, मन्ता गौर विन्ञाता नहीं है) "तवमसि" “अहं 


ब्रह्मास्मि' इत्यादि सैकड़ों श्वतिंयोसे नित्य मुक्त स्वरूप सवज्ञ ईदवरसे अन्य द्वितीय चेतन तत्तव वेदान्त 
अंका निरूपण करनेपर उपरुन्ध नहीं होता । परन्तु बुद्धिका संयोग॒यावदात्ममावो है, यह कंसे 


जाना.जाता है ? इसके उत्तरमें "वह र्‌ तिमें प्रतिपादित है' एेसा सुव्रकारने कहा है । जसे कि योऽयं 
विक्ञानमयः०' (जो यह प्राणमं विज्ञानमय दै बुद्धिमें ज्योतिःस्वरूप पुरुष, वह समान-बुद्धिके सदश 


हृभा इस लोक ओर परलोक मे संचार करता है, [बुद्धि वृत्तिके अनुसार ] मानो ध्यान करता है। 
| प्राणवृत्ति होकर] मानों अत्यथं चेष्टा करता है ) इत्यादि रास्व दिखलता है । इसमें विज्ञानमय 


इस .पदसे “वबुद्धिमय' यह उक्त होता है, क्योकि अन्य स्थलमें “विज्ञानमयो ° (विज्ञानमय, मनोमय 


प्राणमय, चक्ष मंय, श्रोत्रमय ) इस प्रकार विज्ञानमयका मन आदिके साथ पाठ दहै । बुद्धिमयत्वसे 
तदृगुणसारत्व ही अभिप्रेत है । जसे लोकम स्त्रीमे राग आदिक प्रधानतासे देवदत्त स्ीमय है" कहा 


जाता है । "स समानः०` (वह्‌ बुद्धि समान होकर दोनों लोकोमें संचरण करता है) यह श्रुति रोकान्तर 
गमन करनेमे भत्माका बुद्धिके साथ अवियोग प्रतिपादित करती है । किसके समान ? साक्निघ्यसे उस 


बुद्धिके समान एसा ज्ञात होता है । उस (समानत्व)को “ध्यायतीव केखायतीवः (ध्यान करता-सां प्रतत 
होता दै, चलता-सा प्रतीव होता है) यह्‌ श्रति दिखलाती है । तात्पय यह्‌ दै किं यहु आत्मा स्वतः न 


घ्यान करता है ओरनं चलता ही है। परन्तु बुद्धिके ध्यानस्थ होनेपर वह्‌ ध्यान करता-सा प्रतीत होता 
है गौर बद्धिके चलनेपर वहु चलता-सा ज्ञात होता है । आत्माका यह्‌ बद्धि रूप उपाधिके साथ सम्बन्ध 


मिथ्याज्ञान पुरः सर है । मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति यथाथन्ञानके विना नहीं होती । ` सकए जबतक 
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नादन्यत्र निवृत्तिर स्तीत्यठलो यावद्‌ ब्रह्मव्मनानववोधस्तायद्रयं बुद्धय पाधिसंबन्धो नं 
चाम्यति । दश्चंयति च वेदाहमेतं पुरुषं महान्तसादिव्यवणः तमसः परस्तात्‌ । तमेष विदित्वाऽ- 
तिष्ल्युमेति नान्यः पन्था विधतेऽयनाय ॥' ( श्च ता० ३।८ ) इति ॥ ३० ॥ 

सनु खुषुत्तप्रटययोने शाक्यते बुद्धिखम्बन्ध आत्मनोऽभ्युपगन्तुम्‌ । “सता सोम्य 
तदा संपन्नो मवति स्वमपीतो मवतिः ( छा० ६।८।१ ) इति दचनात्‌। छत्स्लविकारप्रखया- 
भ्युपगमाच । तत्कथं यावदात्मभावित्वं बुद्धिखंबन्धस्येति? अत्रोच्यते-- 

पस््वादिवखस्य सत्तोऽभिन्यक्तियोमात्‌ ॥ ३१॥ 

पदच्छेद ~ पुस्त्वादिवत्‌, तु, अस्य, सतः, अभिव्यक्तियोगात्‌ । 

सूच्राथं -( पुंस्स्वादिवत्‌ ) जसे बाल्यात्रस्थामे विद्यमान ही पुस्त्व आदि यौवने विकसित 
होते है, वस ( सतः ) सुषुप्ति अवस्थामे सूक्ष्मरूपसे विद्यमान ( अस्य ) बुधि संयोग जाग्रत्‌ आदि 
अवस्थामें (अगिग्यक्तियोगात्‌) अभिग्यक्त होता दै । इसचिए्‌ बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी है । 

‰ यथा लोके पुंस्त्वादीनि बीजात्ना विद्यमानान्येव वाल्यादिष्वनुपरभ्यमाना- 
न्यविद्यमानवदभिप्रेयमाणानि यौ बनादिष्वाविर्भंवन्ति नाविद्यमानान्युत्पद्यन्ते, षण्डादी- 
नामपि तदुत्पत्तिप्रसङ्गात्‌-एवंमयमपि वुद्धिसंवन्यः ` शक्त्यात्मना विद्यमान पव सुषु 
प्रलययोः पुनः प्रबोघप्रसवयोराविमंवति ! एवं द्ये तयुज्यते, न ह्यकंस्मिकी कम्यचिवु- 
त्पत्तिः संभवति, अतिप्रसङ्गात्‌ । दशयति च सुषुतादुत्थानमविदयात्म कबीजखदद्वावकारि- 
तम-'सति संपच न विदुः सति संपद्यामह इतिः, त इह व्याघ्रो वा सिंहो वा' (छा° ६।१।३) हत्या 
दिना । तस्मात्सिद्धमेतद्यावदात्मभावी वुद्धश्यायपाधिसंबन्य इति ॥ ३९ ॥ 


[वी नौ भै 


ब्रह्यात्माका अज्ञान है तबतक यह बुद्धिरूप उपाधि सम्बन्ध निवृत्त नहीं होता । एसा वेदाहमेत° 


( मँ इस अज्ञानातीत प्रकाशस्वरूप महान्‌ पुरुषक्रो जानता हं । उसे ही जानकर मृत्युको पार करतादहै 
सके सिवा परमपद प्राप्तिका कोई अन्य माग नहीं ) यहश्नति मी निखिलतीदै॥ ३० ॥ 


सुषुप्ति ओौर प्रलयमें आत्माका शुद्धिके साथ सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया जा सकता, क्योकि 
सता सोम्य०' ( हे सोम्य ! सुषृप्तिमे यहु सत्‌ ( परव्रहया ) कै साथ सम्पन्नंहो जातादहै यहु अपने 
स्वरूपको प्राप्त हो जाता दहै ) एसा ्रूरतिवचन है । ओर सम्पूणं विकारका प्रख्य स्वीकार किया गया 
है, तो बुद्धि सम्बन्ध यावदात्ममावी कंपै है ? इसमर कहते है-- 

जसे छोकमें पु स्त्व आदि बीजल्पसे विद्यमान ही बाल्य आदिमे अनुपब्ध एवं अविद्यमानके 
समान अमिग्रेत होनेपर भी यौवन आदिमे आविभृत होते है, अविद्यमान रवयघ्न नहीं होते, क्योकि 
षण्ड ( नपुंसक ) आदिमे मी उसकी उत्पत्तिका प्रसंग हो जायगा, वसे यह्‌ बुद्ध सम्बन्ध मी सुषुप्ति 
ओर प्रख्यमे शक्तिरूपसे विद्यमान ही पुनः प्रबोध ( जाग्रत्‌ ) ओर प्रसव ( सृषश्टिकाक) मे आविभ्‌त 
होता है, क्योकि यह्‌ एेसा ही युक्त-सगत है। किसीकी आकस्मिक ( विना कारण ) उत्पत्ति नहींहो 
सकती, कारण कि अतिप्रसंग हो जायगा । ओर `सति संपद्य०' (सूषुप्तिमे यहं सम्पूणं प्रजा सतूको 
प्राप्त होकर यह नहीं जानती कि हम सत्‌ ( ब्रह्य ) को प्राप्त हो गयी )इससे "त इह ०१(वे इस रोके 
वाघया स्वह जो सुषुप्तिके पूवं होति, वेही पुनः होते रँ) इत्यादिके श्रुति अविद्य त्मक बोजके 
सद्भावस्ते किया हुआ सुषुप्तिसे उत्थान दिख रातो है । इसघे यह्‌ सिद्ध हज कि बुद्धि आदिरूप उपाधिका 
सम्बन्ध यावदात्ममावी है । ३१॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

& यदि बुद्धिका सम्बन्ध यावदात्ममावी मानें तो सुषुः्तमे सम्बन्धके होनेपर_ब्रह्मसंपत्ति नहीं 

होगी ओर प्रक्यमें होनेपर प्रय न होगा । परन्तु स्थूरु ओर सूष्ष्मरूपसे सम्बन्ध वियमान है ॥३१॥ 
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निस्योपलन्ध्यनुपटन्िप्रसङ्खोऽन्यतरनियमो बाञन्यथा ॥ ३२॥ 

पदच्छेद - नित्योपलन्ध्यनुपलन्धिप्रसद्धः, अन्यतरनियमः, वा, अन्यथा । 

सू्राथं--अन्तःकरणका अस्तित्व अवश्य मानना चाहिए । ({ मन्यथा ) यदि उसेन मानें 
तो ( नित्योपलख्ध्यनुपलब्धिपरस ङ्गः ) आत्मा, इन्द्रिय आदि साधन विद्यमान होने नित्योपरन्धिका 
परसद्ध होगा । यदि साधन होते हुए मी अनुपरन्धि मने तो नित्यानुपरन्धि प्रसङ्ख आ जायगा । 
( वा ) अथवा. अन्यतरनियमः ) मात्मा वा इद्द्रियका प्रतिबन्ध मानना होगा, तो वहु भी ठीक 
नहीं है, क्योकि आत्मा अविक्रिय है मौर इद्दियोकी भी अकस्मात्‌ शक्तिकां प्रतिबन्ध वहीं हो सकता 
है, इसलिए उपलन्धिके सामान्य कारण अन्तःकरणको अवश्य मानना चाहिए । 

षैः तच्चात्मन उपाधिभूतमन्तःकरणं मनोवुद्धिविज्ञानं चित्तमिति चानेकधा तत्रतत्ा- 
भिप्यते । चिच्च वृत्तिविभागेन संहायादिच्ुत्तिकं मन इत्युच्यते, निश्चयादिवृत्तिकं 
बुद्धिरिति । तच्चेवंभूतमन्तःकरणमवद्यमस्तीव्यभ्युपगन्तन्यम्‌। अन्यथा हयनभ्युपगस्य- 
माने तस्मिन्नित्योपलभ्ध्ययुपंलन्धिप्रषङ्गः स्यात्‌ 1 आस्मेन्द्रियविवयाणामुपलन्धिसाधनानां 
संनिधाने सति निव्यमेवोपशरन्धि. प्रसज्येत । अथ सत्यपि देतु सम दधाने फलामावस्ततो 
नित्यमेवानुपरभ्धिः प्रसज्येत । न चैवं टदयते। अथवा.ऽन्यतरस्यात्मन न्द्रियस्य बा 
शाक्तिप्रतिबन्धोऽभ्युपगन्तव्यः । न चात्मनः शक्तिप्रतिबन्धः संभवति, अविक्रियत्वात्‌ । 
नापीन्द्रियस्य, नहि तस्य पूर्वोत्तरयोः श्चणयोरध्रतिबद्धशक्तिकस्य सतोऽकस्माच्छक्तिः 
प्रतिबध्येत । तस्माद्यस्यावधानानवधघनाभ्यामपलब्ध्यनुपठन्धी भवतस्तन्मनः। तथा 
य श्रतिः- अन्यत्रमना अभूवं नादशंमन्यत्रमना अभूवं नाश्रोषम्‌ ( बु ° १।५।३ ) इति, “मनसा 
ह्येव पश्यति मनसा शणोति' (बह ° १।५।३. ) इति । कामादयश्चाश्य वृत्तय इति दश्ायति 


आत्माका उपाधिमूत वहु अन्तःकरण भिन्न मन्न स्थलों पर मन, बुद्धि, विज्ञान ओर चित्त 
टसं तरह अनेक प्रकारसे कहा जाता है । कहीं वत्तिविमागसे संशय मादि वत्तिवारेको मन कहते है, 


बौर निश्चय आदि वत्तिवालेको वद्धि कहते हैँ । इसप्रकारका वह ` अन्तःकरणं अवश्य है, यह स्वीकार 
करना चाहिए । अन्यथा--उसके स्वीकार नं किये जनेपर नित्योपङन्धि अथवा नित्य अनुपरुन्धिका 


प्रसद्ध होगा । उपलन्धिके साधनं भूत मात्मा, इन्द्रिय ओर विषयके सल्ञिधानं होनेपर नित्य ही उप- 
कन्धि प्रसक्तं होगी । यदि हितुके संनिधनि होनेपर मी फलका अमावदहै, तो नित्य ही अनुपरन्धि 


प्रसक्तं होगी । परन्तु एेसा देखा नहीं जातां । अथवा बात्मा वा इन्द्रिय दोनोरमे से एककी शक्तिकां 
प्रतिबन्ध स्वीकार करना चाहिए । आत्माकी रक्तिका प्रतिबन्ध तो समव नहीं है, क्योकि वहु अवि- 


क्रिय है । इन्द्रियका मौ शक्ति प्रतिबन्ध संमव नहीं है, क्योकि पूवं ओर उत्तर क्षणमे अप्रतिबद्ध शक्ति 
वालेकी राक्ति अकस्मात्‌ प्रतिबद्ध नहीं हो सकती, इसलिए जिसकी सावधानी जौर असावधानीसे 
उपलन्धि ओर अनुपलन्धि होती है वहु मनं है। तथा “अन्यन्न मना०' ( अन्यत्र मन था, अतः मैने 


नहीं देखा, अन्यत्र मन थां, इससे नहीं सुना, इसप्रकार मनसे. ही देखता है, मनसे सुनता है ) यह 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® आत्माकी बुद्धिरूपं उपाधिके सद्भावमें अनेक प्रमाण हँ-चेतसा वेदितम्यः' ( शुद्ध चित्तसे 


जानना चाहिए ) “चित्तं च चेतयितभ्यं च' ( प्र° ४।८ ) ( चित्त गौर चित्ता विषय ) मनसे- 
वानुद्र्टव्यम्‌' ( मनसे ही देखना चाहिए ) यस्तु विक्ञानवान्मवति' ( कठ० १।३।६ ) ( परन्तु जो 
बुद्धिरूप सारथि युक्त होता है ) “मनसस्तु परा बुद्धिः" ( कठ० १।३।१० ) ( मनसे बुद्धिपरदहै) 
इत्यादि श्रुतियोस्े अन्तःकरण चित्त, मनं, विज्ञान, बुद्धि अनेक नामोसे प्रतिपादित है । इन्द्रिय भौर 
विषय आदिक होनेपर भी कदाचित्‌ विषयोपलगन्धि होती है कदाचित्‌ नहीं होती इसका कारण केक्ल 


५१४ ब्रह्मसूज-दाङ्रभाष्य | अ० > पा०२ 


क? 


(कामः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा तिर्टतिहीरधीर्मीरित्येतस्सवं मन एव' ( ब्रह ० ०।५।३ ) 
इति । तस्मादुक्तमेतत्‌ “तद्गुणसारस्वात्तद्‌ञ्यपदेश्ः" इति ॥ २२ ॥ 
( १९ कर्जंधिकरणम्‌ । सू० २३-३९. ) 
कर्ता शास्राथ॑खात्‌ ॥ २२॥ 

पदच्छेद-कर्वा, शास्तराथ वत्वात्‌ । 

सूत्रार्थ--( कर्ता ) अत्मा ही कर्ता है बुद्धि नहीं, ( शास्त्राथवत्त्वात्‌ ) करयोकि एसा माननेसे 
विधि आदि शास्त्र सार्थक होता है । 

# तदृशुणसारत्वाधिकारेणेवापरोऽपि जीवधर्मः प्रपञ्च्यते । कतां चायं जीवः 
स्यात्‌ । कस्मात्‌ १ रसास्जाथंवस्वात्‌ । पवं "यजेत", “जहुयात्‌', (दचयात्‌ इत्येवंविधं विधिः 
दास्त्रम्थवद्धवति । अन्यथा तदनथकं स्यात्‌ । तद्धि करतुः सतः कतव्यविदोषसुपदिशश- 
ति । न चाऽस्ति कठःवे तदुपपयेत । तथेदमपि रास्जमथंवद्धवति "एष हि व्र्टा श्रोता 
मन्ता बोद्धा कर्ता विन्ञानात्मा पुरुषः' ( प्र० ९।५ ) इति ॥ २२३ ॥ 


विहारोषदेश्चात्‌ ॥ ३४ ॥ 

सू्ाथं--जीवकर्ता है, क्योंकि उसके विषयमे विहा रका उपदेश है । 

इतश्च जीवस्य कर्तृत्वम्‌, यञ्जीवप्रक्रियायां संध्ये स्थाने विहार समुपदिश्ति-स 
ईयतेऽमृतो यत्र कामम्‌" (बह ° ४।३।१२) । इति, “स्वे श्चरीरे यथाकामं परिवतते' (ब्रह ° २।१।१८) 
इति च ॥ २३७ ॥ | 
श्रत है । "कामः संकल्पः० { काम, संकल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्धा, धृति, अधृति, लज्जा, परज्ञा, मय 
यह्‌ सब मन ही है) यह्‌ श्वुति कामादि मनकी वृत्तियां है, एेसा दिखलाती है । इससे "तद्गुणसार- 
प्वात्तद्र यपदेशः" यह्‌ युक्त है । ॥ ३२ ॥ 

तद्गुणसारत्वके प्रकरणसे ही जीवके अन्य धमंका मी विस्तारसे विचार किया जातादहै। 
यह्‌ जीव कर्ता होना चाहिए, क्योकि इससे शास्त्र अथंवानु ( सार्थक ) होता है । इसप्रकार “यजेत 
( याग करे ) "जुहुयात्‌" ( होम करे ) “दद्याद्‌” ( दान करे ) इसप्रकारका विधि शास्त्र प्रयोजनवाला 
होवा है, अन्यथा वहु निरथंक होगा, क्योंकि वह॒ शास्र कृतक होनेपर कतव्य विरोषकां उपदेश 
करता है । कतकि न. होनेपर वह उपपन्न नहीं होगा । शइसप्रकार एष हि द्ष्टा०' ( यही आत्मा दरश, 
श्रोता, मन्ता, बोद्धा, कर्त अर विज्ञानरूप है ) यह्‌ श्चास्न मी साथक होता है ॥ ३२३ ॥ 

इससे भी जीव कर्ता है, क्योकि स ईयते ० (वह्‌ अकेला विचरनेवाला अमृत जीव जहां इच्छा होती 
है वर्हां चला जाता है) ओर “स्वे शरीरे०' ( उसी प्रकार प्राणोको ग्रहण कर वहु अपने शरीरमें यथेष्ट 
विचरता है ) इसप्रकार श्रुति जीवकी प्रक्रिया स्वप्नावस्थामे विहारका उपदेदा करती है ॥ ३४॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
मन ही है, अतएव यह कथन युक्त ही है किं बुद्धिकैे गुर्णोकी प्रधानतासे मत्मां भणुत्व, संसारित्व 
भादि व्यवहार हेते हैँ स्वतः नहीं ।॥ ३२.॥ 

# गत गधिकरणभें भात्मामें जणुत्वको अध्यस्त कहकर वास्तविक महत्वकी स्थापना की गई है। 
अब: इस प्रसगमे आत्माकै कृत्व धमंका विचार किया जाता है कि यह नित्य चिद्रूप महानु भत्मा 
की है करि नही? "असङ्गो द्यं पुरुषः" इस असङ्धत्व प्रतिपादक श्रुति गौर यजेत" इस विधि श्रुतिका 
प्ररस्य पविरीघ होनेसे संशेय होता है, परन्तु सिद्धान्तमें 'तदुगणसारत्वसे" आत्मामं कृत्व अौपाधिक है 1 
एसे विधिनिषेध शस्त, बन्ध-मोक्ष ` शास्त्र सायक होता है ओर “शास्त्रफलं प्रयोक्तरि" ( विधि-याग 


अधि० १७ सु° ३५२६ ] भषाञुवाद-सव्यनन्दी-दीपिकासदहित ५१५ 
उपादानात्‌ ॥२५॥ 


सूञजाथं--जीव कर्ता है, क्योंकि शरुतिमे इसके दारा इन्दियोका ग्रहण कहा गया है । 

इतश्चास्य कतत्वम्‌ , यज्ञीवप्रक्रियायामेव करणानामुपादानं संकीतंयति-तदेषां 
प्राणान विज्ञानेन विज्ञानमादाय' ( बह० २१।१।१७) इति, श्राणान्गृहीस्वा' ( इह ० २।१।१८ ) 
इति च ॥ २५॥ ८. ह 
व्यपदेशाच क्रियायां न चेननिदेश्चविपयेयः ॥३६॥ 

पदच्छेद्‌- व्यपदेशात्‌, च, क्रियायाम्‌, न, चेत्‌, निर्दशचविपयंयः । 

सूजाथ-( च ) भीर ( व्यपदेशादे ) "विज्ञानं यज्ञं तनुते" यहं विज्ञान शञ्द . वाच्य जीव 
( क्रियायाम्‌ ) लौकिक आदि क्रियाका कर्ता कहा गयाहै, (नचेत्‌ ) यदि विज्ञान ब्द जीव परक 
न मानकर बुद्धि परक मनं तो ( निदेंश्चविपययः ) निदंश विपर्यय होषा अर्थात्‌ बुद्धि करण हनेसे 
तद्वाचक विज्ञान पदमे प्रथमपेक्षा 'विन्ञनिन' इस प्रकार तृतीया होगी । 

इतश्च जीवस्य कतेत्वम्‌, यदस्य टौकिकीषु वैदिकीषु च करियासु कतैस्वं व्यप- 
दाति शास्जम्‌-"विन्ञानं यक्तं तयुते कर्माणि तनुतेऽपि च (ते° २।५।१) इति । ननु विक्षानदानब्दो 
बुद्धो समधिगतः, कथमनेन जीवस्य क तेत्वं सूच्यत इति ? नेव्युच्यते । जीवस्येवेष निदो 
न वुद्धेः। न चेजीवस्य स्यान्निदंशविपय॑यः स्यात्‌, विन्ञानेनेव्येवं निरदेक्ष्यत्‌ । तथा ह्यन्य 
वुद्धिविवक्तायां विज्ञानशब्दस्य करणविभक्तिनिदश्लो खदयते (तदेषा प्राणानां वि्ञानेन विज्ञान- 
मादाय (वरह ° २।१।१७) इति । इह तु "विज्ञानं यक्त' तनुते" (ते० २।५।१) इति कतुसामाना- 
धिकरण्यनिद शादुवुद्धिव्यतिरिक्तस्येवात्मनः कलतैत्वं सूच्यत इत्यदोषः ॥२द॥ 

अ्राह~-यदि बुद्धिव्यतिरिक्तो जीवः कर्ता स्यात्स स्वतन्त्रः खन्पियं हितं चेवात्मनो 
नियमेन संपादयेन्न विपरीतम्‌ । विपरीतमपि तु संपाद्यन्न पभ्यते। न च स्वतन््रस्यात्मन 
ईदृशी प्रवत्तिरनियमेनोपपद्यत इति, अत उत्तर पटति- 


इससे मी जीव कर्ता दै, क्योकि "तदेषा" ( वह बुद्धि दारा इन वाग्‌ आदि इन्द्ियोको शक्तिको 
ग्रहुणकर सोता है ) ओर शप्राणान्गृहीखा० ( उसी प्रकार यह्‌ प्राणोको ग्रहणकर अपने शरीरमे यथेष्ट 
विचरता है ) इस प्रकार श्रुति जीवके प्रकरणमे ही इन्दरियोका प्रहुण वणेन करती है ॥ ३५ ॥ 
भौर इससे मी जोव कर्ता है, क्योकि “विज्ञानं यक्त" तुते ०" ( विज्ञान-जीव यज्ञका विस्तार 
करता है ओर कर्मोका मी विस्तारकरतादहै) इस प्रकार यह श्रूति जौवका लौकिकं भौर वदिक 
क्रियाओमें कत्व व्यपदेश करती है । परन्तु विज्ञान शब्द तो बुद्धिभे निरिबत है, तो फिर उससे जीव 
कर्ता है, यह किस प्रकार सूचित कियाजाताहै? नही, रेता कहते है--यह जीवका ही निर्देश दहै 
बुद्धिका नहीं । यदि यह्‌ निर्दे जीवका नहो तो निर्देश विपयय होगा "विज्ञानेन" ( विज्ञानसे ) एेसा 
निर्देश होगा । इस प्रकार "तदेषां" ( बुद्धि हासा इन्धियोकी शक्तिको ग्रहण कर क्ह॒ सोता दै) इस 
तरह अन्य श्र तिमे विज्ञानशब्दसे बद्धिकौ विवक्षामे विन्नानशब्दका करणं विमक्तिसे निर्दे देखा 
जाता है । किन्तु यहां तो "विक्ञानं यक्त' तनुते इस प्रकार कततकि सामानाधिकरण्य निर्दशसे बुद्धिसे 
व्यतिरिक्त आत्माका ही कतृंत्व सूचित होता है, अतः दोष नहीं है ॥ ३६ ॥ 
इस प्रकार कहते ह--यदि बुद्धिसे मिन्न जीवं कर्ता हो तो वह स्वतन्त्र होतां हज अपना प्रिय 
ओर हित निथमसे सपादन करेगा विपरीत नही, किन्तु विपरीत मी संपादन करता हुजा उपलन्ध होती 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
जादिसरे उत्पन्न स्वगं आदि फल यजमानको प्राक्च होता है । इस जमिनि स्यायसे भी भोक्ता धात्मादी 


कर्ता सिद्ध होत। है बुद्धि नहीं । पूवपक्नमे श्रुतियोंका विरोध है भौर सिद्धान्तमे उनका अविरोध दै ।॥३३॥ 


५१६ ब्रह्म सूज-शाङरभावष्य | अ०ङ पा० । 


उपरन्धिवदनियमः ॥ ३७॥ 


पदच्खेद-उपरुन्धिवत्‌, अनियमः 
सृूज्ाथं--( उपलग्धिवत्‌ ) जंसे उपलन्धिमें स्वतन्त्र होवा हुमा भी इष्ट ओर अनिष्ट उपङन्ध 
करता है, वसे ( अनियभः ) इष्ट ओर अनिष्टका मी अनियमसे संपादन करता है । 


‰ यथा ऽयमात्मोपरुन्धि प्रतिं स्वतन्बोऽप्यनियमेनेष्ठमनिष्ं चोपटभत पएवमनि 
यमेनेवेष्रमनिष्ठं च संपादयिष्यति । उपरुब्घावप्यस्वातन्ब्यमुपकन्धिहे तूपादानोपरम्भा- 
दिति चेत्‌-न, विषयप्रकस्पनामाचप्रयोजनत्वादुपरुन्धिहेतूनाम्‌ , उपटब्यो त्वनन्या- 
पेश्चत्वमात्मनदचेतन्ययोगात्‌ । अपि चाथक्रियायामपि नात्यन्तमात्मनः स्वातल्यमस्तिः 
देशकालनिमित्तविरोषापेश्चव्वात्‌ । च च सहायपेश्चस्य कतुः कतत्वं निवतंते । भवति 
-ह्येधोदकाद्यपेश्चस्यापि पक्तुः पधतत्वम्‌ । सह कारिवेचिन्याच्चेष्टानिष्ठाथक्रियायामनिय- 
मेन प्रचत्तिरात्मनो न विरुभ्यतं ॥३७॥ 


९ | 
शक्तिविपयेयात्‌ ॥ ३८ ॥ 
सूज्राथ- बद्धिको कर्त्री मानें तो करणशक्तिका विपयय होगा । 


इतश्च विज्ञानव्यतिरिक्तो जीवः कता भवितुमर्हति । यदि पुनविज्ञानशब्द्‌ वाच्या 
बुद्धिरेव कर्ज स्यात्ततः शक्तिविपयंयः स्यात्‌ । करणदाक्ति वुद्धेर्दीयेत कतंशराक्तिश्चापयेत। 


है । स्वतन्त्र भत्माको अजनियमसे एसी प्रवत्ति उपपन्न नहीं होती, अतः उत्तर कहते है- 

जसे यहु आत्मा उपलन्धिके प्रति स्वतन्त्र होता हु भी अनियमते इष्टः ओर अनिष्ट उपलब्ध 
करता है, वसे अनियमे ही इष्ट ओर अनिष्टका संपादनं करेगा । यदि कहो कि उपरबन्धिमे मी आत्मा 
स्वतन्त्र नहीं है, क्योकि उपलन्धिके हेतुकां उपादान ( ग्रहण ) उपलब्ध है, तो यह ठीक नहीं है, 
क्योकि उपरुन्धिके हेतु ओका प्रयोजन केवर विषयकीः कल्पना मात्र है । उपलन्धिमे तो अत्मिको 
अन्थकी अपेक्षा नींद, कारणकि चैतन्यकायोगदहै। गौर अथ-क्रियायं मी आत्माको अत्यन्त 
स्वतन्त्रता नहीं है, क्योकि देर-काल ओर निमित्तविद्येषकी . अपेक्षा है । सहुकारीको अपेक्षा करनेवाले 
कर्तका कतृत्व निवृत्त नहीं होता, क्योकि काष्ठ, जल आदिकी अपेक्षा करनेवारे पाचकमें भी पाककतूंत्व 
व्यवहार होता है। सहकारीके वचित्रयसेही इष्ट ओर अनिष्ट सथं क्रियामे नियमके विना अ।त्माकी 
प्रवृत्ति विरुद्ध नहीं है । ३७ ॥ 

इससे मी विज्ञानसे भिन्न जीव कर्ता हो सक्ता है । पुनः यदि विज्ञान शब्द वाच्य बुद्धिही 
कर्त्री होगी तो उससे चक्तिका विपयंय होगा-बुद्धकी करण शक्तिका नाश होगा ओर उसको कतुशक्ति 
प्रसक्तं होगी । भौर बुद्धिम कतृंशक्तिके होनेपर उसमे ही अषहुप्रस्यय विषयता स्वीकार करनी पड़गी, 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# यदि जीव स्वतन्त्र है तो सवदा इष्टका संपादन करेगा, अन्यथा वहं कर्ता ही नहीं होगा, 
कंयोकि “स्वतन्त्रः कर्ता" ( पा० सू° १।४।५४ } कर्ता स्वतन्त्र होता 'है । परन्तु जीवके स्वतन्त्र होनेपर 
मी कारककी विचित्रतासे उसकी प्रवृत्ति अनियमितः है । यदि भत्मा विषय सम्बन्धके किए करणोंकी 
अपेक्षा करता है तो वह स्वतन्त्र कंसे है ? केवल स्वरभिन्नकी अपेक्षा न करनेका नाम स्वतन्त्रतां प्रसक्त 
होगी, इससे स्वभिन्न कारकोका प्रयोजकं होकर जो स्वयं कारको प्रेरित न हौ वह्‌ स्वतन्त्र है । इस 
प्रकार स्वत्व होता हुमा मी जीव इ€ साधनताकी भ्रान्ति अनिष्ट साधनका मी अनुष्ठान करता है 
अत॑ः अनियमित प्रवत्ति ओर स्वतन्वता दोनों जीवमें विरुद हैँ ।॥ ३७ ॥ 


अधि० १५ स्‌० ३९४० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास्हित ५१७ 


सत्यां च बुद्धेः कर्तशक्तौ तस्या पएवाहंपरत्ययविषयत्वमभ्युपगन्तव्यम्‌ , अहङ्कार पू्विकाया 
एव प्रवृत्तेः सर्वं दरंनात्‌। अदं गच्छाम्यहमागच्छाम्यहं भुजे ऽहं पिबामीति च । 
तस्याश्च कतेशक्तियुक्तायाः सर्वाथकारि करणमन्यत्कस्पयितव्यम्‌ । शक्तोऽपि हि 
सन्कर्ता करणमुपादाय क्रियासु प्रवतमानो द्यत इति । ततश्च संज्ञामातरे विवादः 
स्यात्‌, न वस्तुभेदः कथित्‌, करणव्यतिरिक्तस्य कतत्वाभ्युपगमात्‌ ॥ २८ ॥ 
॥ समाध्यभावाच | ३९॥ 

पदच्छेद-समाध्थमावात्‌, च । 

सूत्राथं--मौर आत्मके कर्ता न होनेपर वेदान्तमे प्रतिपादित ब्रह्मके साक्षात्कारका साधन- 
भूत समाधिका अमाव हो जायगा, अतः मात्मा कर्ता है । 

योऽप्ययमोपनिषद्‌ाव्मग्रतिपत्तिप्रयोजनः समाचिरुपदिष्टो वेदान्तेषु-- स्मा वा 
अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तम्यो निदिध्यासितव्यः सोऽन्वेष्टव्यः स वितिज्ासितव्यः' (बरृह० २।४।५), 
'ओमिव्येवं ध्यायथ आत्मानम्‌! ( सुण्ड० २।२।६ ) इत्येवंखश्चणः, सोऽप्यसलयात्मनः कतत्वे 
नोपपये त । तस्मादप्यस्य कतृत्वस्िद्धिः ॥ ३९५. ॥ 

( १५ तक्चाधिकरणम्‌ । स्‌० ४० ) 


यथा च तक्षोमषथा ! ४०॥ 
पदच्छेद-यथा, च, तक्षः, उमयथा | 
 शसश्टू्राथं--( च ) परन्तु ( यथा ) जसे लोकमे ( तक्षः ) बटई ( उमयथा } वयुला आदि 
करणोकी अपेक्षा कर्ता होकर दुःखी होता दहै ओर उनकी अपेक्षान कर स्वरूपे अकर्ता एवं सुखी 
होता है, वंसे आत्मा मौ बुद्धि आदि करणोकी अपेक्षा कर्ता, संसारो है, उनकी अपेक्षा न कर स्वरूपसे 
अकर्ता एवं परमानन्दघन ही है । 
पवं तावच्छाखाथंवस्वादिभिह तुभिः कतेत्वं शारीरस्य प्रदर्दितम्‌,. तत्पुन 
स्वाभाविकं वा स्याद्पाधिनिमित्तं वेति चिन्त्यते । ततेतैरेव राख्राथवत्वादिभिरंतभिः 
स्वाभाविकं कतत्वम्‌, अपवाददेत्वभावादिति । एवं प्रां चूम--न स्वामाविकं कतैत्व- 
मात्मनः संभवति, . अनिर्मोक्षप्रसङ्गात्‌। कतंत्वस्वभावत्वे ह्यात्मनो न कतेत्वान्निर्मोक्चः 


क्योकि नै जाताः “मै भाता भं खाता ह" भे पान करता ह इस प्रकार अहंकार पूर्वक ही सवत्र 


प्रवृत्ति देखनेमे आती दै । कतृंशक्ति युक्त उसको सर्वाथकारी अन्यक रणको कल्पना करनौ चाहिए । कर्ता 
समथं होवा हआ मी करणकां ग्रहुणकर क्रियामोमे प्रवृत्त होता हुभा देवा जाता है । उससे केवल 
नाममे विवाद है वस्तुमें कोई भेद नहीं है, क्कि करणसे व्यतिरिक्त कर्ता स्वीकार किया गया है ॥३८॥ 
आत्मा वा अरे०' ( हे मंत्रेयी ! आत्मा दशंन करनेके योग्य है, अतः उसका श्रवण .करना 
चाहिए, मनन करना चाहिए, निदिध्यासन करना चाहिए, अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विदोषरूपसे - 
जिज्ञासा करनी चाहिए ) भौर “ओमित्येवं ० ( मोम्‌, इस प्रकार उस आत्माका ध्यान करो ) इस 
प्रकारकी जो यह्‌ ओपनिषद्‌ आत्मप्रतिपत्तिरूप प्रयोजनवाली समाधि-निदिष्यासन वेदान्तवाक्योमे उप- 
दष्ट है वह मी आत्मके कर्ता न होनेपर उपपन्न नहीं होगी । इससे मी आत्मा कर्ता सिद्ध होता है ॥३९॥ 
इसप्रकार शास्त्राथव्व आादि . हैतुओंसे जीवालमाका कृत्व दिखलाया जा चुक्रा है । किन्तु 
वह्‌ स्वाभाविक है भथवां उपाधि निमित्तक रहै, इसपर विचार किया जाता दै। उस विचारमे इन 


। शास्त्राथेवत््व आदि देतुभसे स्वामाविक कतत्व है, क्कि सका अपवःदकं कई हेतु नहीं है । 


सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ई--आत्मामे स्वामाविक् क्तृत्व संमव नहीं है, क्योकि 


५१८ बरह्मसूत्र-राङरभाष्य [ अ०र पा० ३ 


संभवति, अम्नेरिवीष्म्यात्‌। नच कतृत्वादनिमुकस्यास्ति पुरुषार्थसिद्धिः, कतत्वस्य 
दुःखरपत्वात्‌ । चञ्चु स्थितायामपि कतेत्वशक्तौो कतैत्वकायंपरिहारात्पुरुषार्थः सेत्स्यति, 
` तत्परिहार निमित्तपरिहारात्‌ । यथाऽग्नेदंहनशक्तियुक्तस्यापि काष्ठवियोगादहन- 
कार्याभावेस्तदत्‌ ! न, निमित्तानामपि शकितिलक्चषणेन संबन्धेन संबद्धानामल्यन्तपरि- 
हायसंभवात्‌ । नतु मोक्षसाधनविधानान्मोक्षः सेर्स्यति-च, साघनायत्तस्यानित्यत्वात्‌ । 
अपि च नित्यदुदधवुद्धमुक्तात्मग्रतिपादनान्मोक्षसिद्धिरभिमता । तादगात्मप्रतिपादनं च 
न स्वाभाविके कतैःवेऽवकस्पेत्‌ । तस्मादुपाधिधर्माध्यासेनैवात्मनः कर्तत्वं न स्वाभावि- 
कम्‌ । तथा च श्रुतिः-- ध्यायतीव रेकायतीव' (छरृह ° ४।३।७) इ ति। आस्मेन्द्रियमनोयुक्त भोक्तस्या- 
हुमेनीषिणः' (कट० ३।४) इति चोपाधिसंपृक्त स्येवात्मनो भोकतत्वादिविशोषलाभं द्यति । 
४ नहि विवेकिनां परस्म(दन्यो जीवो नाम क्ती भोक्ता वा विद्यते, (नान्योऽतोऽस्ति दष्टा 
( बृह° ४।३।२३ ) इत्यषदिश्रवणात्‌ । पर एव तहि संसारी कर्त मोक्ता च प्रसज्येत, 
परस्मादन्यश्ेचितिमाञजीवः कर्ता बुद्धयादिसंघातव्यतिरिक्तो न स्यात्‌-न, अविद्या 
प्रत्युपस्थापितत्वात्कर्त॑त्वभोक्तृत्वयोः । तथा च दास्जम्‌-- "यन्न हि देतमिव मवति तदितर 
इतरं प्यति" (बृह ° २।४।१४) इत्यविद्यावस्थायां कतुत्वभोक्तत्वे दरायित्वा विद्यवस्थायां 
ते एव कतेतवभोक्दत्वे निवारयति-- यत्र त्वस्य सवंमाप्मेवाभूत्तस्केन कं पयेत्‌, ( बृह 
२।४।१४} इति ¦ तथा स्कप्नजागस्तियोसत्मन उपाचिसंपककृतं ध्रमं रयेनस्येवाकाशे विपरि. 
पततः श्रावयित्वा तदभावं सुषुप्तो प्रज्ञिनात्मना संपरिष्वक्तस्य भ्रावयति-- तद्वा अस्येतदा- 
ठेसा मानने पर आत्साका मोक्षामाव प्रसंग होगा । आत्माका कंतूंत्व स्वामाविक होनेपर जसे अग्निका 
ओष्ण्यसे गोश्च नहीं होता, वसे ही आत्माका कतूृत्वसे मोक्ष नहीं हो सकता । कंतृत्वसे मूक्त न हुएके 
पुरुषाथंकी सिद्धि नहीं होती, क्योकि कतृत्व दुःखलूप दै । परन्तु कतृंत्व शछक्तिकी स्थिति.होनेपर भी 
कुत्व का्॑के परिहारसे पुरुषाथं सिद्ध हो जायगा ओर उका परिहार कारणके परिहारे हो जायगा । 
जसे दाहशक्ति युक्त अग्निम काष्ठ वियोगसे दहन का्यंका अमाव है, वसे यहां मी समना चाहिए । 
परन्तु यहु ठीक नहीं है, क्योकि शक्तिरूपं सम्बन्धे सम्बद्ध निमित्तोका अत्यन्त परिहार नहींहो 
सकता । परन्तु मोक्ष साधनक विवानसे मोक्ष सिद्ध हो जायगा ? नहीं, क्योकि जो साधनके अधीन दै 
वहु अनित्य है, भौर नित्य शु बुद्ध मुक्त आत्माके प्रतिपादनसे मोक्ष सिद्धि अभिमत दहै, उसप्रकार 
का अःत्मप्रतिपादन स्वाभाविक कतूंसव्मे नहीं हो सकता, इसलिए उपाधि धघमंके गघ्याससे ही 


अलत्मामे कत्व है स्वाभाविक नहीं है । जसे कि “ध्यायतीव ०' ( मानो ध्यान करता दै, मानो चरता 
है ) यदह श्रतति है । मौर 'आस्मेन्द्ियमनोयुक्तं०* ( शरीर, इन्द्रिय ओर मनसे युक्तको विवेकी लोग 
मोक्ता-संसारी कहते हँ ) इसप्रकार श्रुति उपाधि सम्बद्ध भात्मामे ही मोक्तुत्व ` आदि विरोष लाम 
दिखलाती है । क्योकि "नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा ( उसे अन्य द्रश्टा नहीं है) इत्यादि ध्रुतिसे विवे- 
कियोको हष्टिमे परत्रहे जन्य कर्ती भोक्ता नामका जीव नहींदहै। तो इससे परमात्मा ही संसारी, 
कर्ता, भोक्ता है एेसा प्रसक्त होगा । चेवन युक्त कर्ता जीव यदि परमात्मासे अन्य हो तो. बुद्धि आदि 
संघातसे व्यतिरिक्त न होगा, एेसा नहीं, ` क्योकि कत्व, मोक्तृत्व अविद्यसि प्रत्युपस्थापित है, तथा 
ध्यन्र हि द्रतमिव०' ( जिस अवस्थामें द्रेत-सा होता है वहीं अन्य अन्यको देखता है ) इसप्रकार 
अविद्या अवस्थामे कतंत्व, भोक्तृत्व दिखलाकर “यत्न खस्य ०* ( किन्तु जहां इसके लिए सव अत्मा ही 
हो गयां है वहं किसके द्वारा किसे देते ) इसप्रकार विद्या अवस्थामे कत्व, मोक्तृत्वका श्रुति निवा- 


रण करती है 1 उसी प्रकार स्वप्न ओर जागरित अवस्थामें आकाशम उडनेवाले श्येनके श्नमके समान 
आत्माका उपाधिके सम्पकंसे उत्पतन हए ॒श्रमक। श्रवण कराकर श्रुति सृषुक्षिमे प्राज्ञ अत्माके सथ 


सस्पक्‌ एकव प्राप हृषका शमामाव श्रवण कराती है--'तद्वा° ( इस ज्योतिः स्वरूप आत्ाका माक्ष 


अधि० १५ सूऽ ८० | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास्ित ११९. 


काममात्मकाममकामं रूपं शोकान्तरम्‌ ( चद ० ४।३।२१ ) इत्यारभ्य "एषास्य परमा गतिरेषास्य 
परमा संपदेषोऽस्य परमो रोक एषोऽस्य परम आनन्दः" ( ब्रह ० ४।६।३२ ) इत्युपसंहारात्‌ । 
तदेतदादाचायंः--यथा च तक्षोभमयथा' इति त्वथं चायं चः पटरितः। नैवं मन्तभ्यं- 
स्वाभाविकमेवात्मनः कतत्वमग्नेरिवोप्ण्यमिति । यथा तु तक्षा टोके वास्यादिकरणहस्तः 
कर्त दुःखी भवति, स एव स्वगं प्रातो विमुक्तवास्यादिकरणः स्वस्थो निचरंतो निर्या 
पारः खुखी . भवस्येवमविद्ाप्रस्युपस्थापितद्वेतसंपृक्त आत्मा स्वप्नजागरितावस्थयोः 
कर्ता दुःश्वी भवति, स तच्छमापयुत्तये स्वमात्मानं परं बह्म प्रविद्य विमुक्त कार्यकरण- 
संघातो ऽकर्ता सुखी भवति संग्रसादावस्थायाम्‌ । तथा मक्त्यवस्थायामप्यविद्ाध्वान्तं 
विद्याप्रदीपेन विधूयात्मेव केवलो निरतः सुखी भवति । तश्च ्रान्तदचे तावतां ऽसेन 
दरष्रव्यः। तक्षा हि विरिष्टेषु तक्षणादिव्यापारेष्वपेक्ष्येव प्रतिनियतानि करणानि 
वास्थादीनि कर्तां भवति, स्वशरीरेण तस्वकतेव । पवमयमात्मा सवव्यापारेष्वपेश्ष्येव 
मरन आदीनि करणानि कर्तां भवति, स्वात्मना त्वकर्तेँ वेति । न त्वात्मन स्तक्ष्ण इवाव- 
यवाः सन्ति येहंस्तादिभिरिव वास्यादीनि तश्चा मन आदीनि करणान्यात्मोपाददीत 
न्यस्या । $ यत्तक्तम्‌-दाखाथंवच्वादिभिह तुमि; स्वाभाविकमात्मनः कतैत्वमिति 
तन्न, विधिक्लास्जं तावद्यथाप्राप्तं कठेत्वसुपादाय कतव्य विदोषमपदिषदाति, न कतत्व- 
मातपनः प्रतिपादयति । नच स्वाभाविकमस्य कतैत्वमस्ति, ब्रह्मात्मत्वोपदेशादित्य- 
वोचाम, तस्मादविद्याङ्तं कलतैत्वमुपादाय विधिशास्त्रं प्रवतिष्यते। कर्ता विज्ञानात्मा 


काम, आत्मकाम, अकाम ओर रोक रान्य स्वरूप है ) एेसां आरम्मकेर “एषास्य ० ' (यह इस ॒पुरुषकी 


परगतिं है, यह्‌ इसकी परम सम्पत्ति है, यह्‌ इसका परम लोक है, यह्‌ इसका परम आनन्द है ) एेसां 
उपसंहार है । इससे आचायने "यथा च तक्षोमयथा' यह्‌ कहा है । सूत्रस्य यह्‌ (च' शब्द (तुः अथमें 


परित है । गीर एेसा-नहीं मानना चाहिए कि अग्निक -उष्णताके समान ` आत्माका कतृत्व स्वामाविक 


है । प्ररन्तु जसे लोकमें बसला आदि करण युक्त हाथ वाला तक्षं [`बढई ] कर्ता होकर दुःखी होता 
है, वही अपने घर जाकर बसुला आदि करणोसे विमूक्त हा स्वस्थ, शन्त, ध्यापार बून्य गौर 
सुखी होता है, वसे ही अविद्यासे प्रत्युपस्थापित द्रतसे सम्बद्ध आत्मा स्वप्न ओर जागरित अवस्थाओमे 


कर्ता होकर दुःखी होता है, वह आत्मा उस श्रमको निवृत्त करनेके लिए स्वस्वरूप परब्रह्म प्रवेशकर 
काय-करण संघातसे मक्त होता हआ सृषुक्ि अवस्थार्भे अकर्ता होकर सूखी होता है । उसी प्रकार मुक्ति 


अवस्थामे मी अविद्या अन्धक्रारको विद्या प्रदीपसे निवत्तकर अत्मादही केवल शन्त भोर सुखी 
होता है । तक्ष दृष्टान्त इतने अशमे समक्षना चाहिए । तक्ष ही तक्षणं [ छीलना ] आदि वििष्ट 


व्यापारोसे प्रतिनियत वसुला आदि करणोकी अपेक्षासे ही कर्ता होता है, अपने शरीरस तौ अकर्ता 
ही है; वसे यह भात्मा समस्त व्यापारोमें मन आदि करणोकी अपेक्षासेही कर्ता होता है, अपने 


स्वरूपसे तो अकर्ता ही है । तक्षके समान आत्माके अवयव नहीं है जिससे कि जसे तक्ष हस्त आदि 


हारा वसुला आदिका ग्रहण ओर्‌ त्याग करतार, वसे आत्मा मी मनं आदि करणोका ग्रहण करे 
अथवा त्याग षरे! जो यहं कहा गया है कि शास्वाथंवस्व आदि हेतुजओसे आत्माका स्वामाविक 


कतृत्व है, वहु युक्त नहीं है, क्योकि चिधि शास्वरतो यथाप्राप्त [ खोक प्रसिद्ध | कतूरठ्वको ठेकर 
कतव्य विशेषका उपदेशच करता है, आत्मान कतुंस्वका प्रतिपादन नहीं करता । आत्माका कतृ त्व 
स्वामाविक नहीं है, क्योकि उस ब्रह्मात्मत्वका उपदेश ह्‌, एेसा हम कह चके हँ । इसलिए अविद्या- 


 सत्यानन्दी-वीपिका 
स्वगंकामो यजेत" इत्यादि विधि शास्त्र कतकि विना अनुपपन्न होता हुमा अपनी साथकता 


कै किए आत्मामें स्वामाविक कतृत्व सिद्ध करता हं । इसका समाधान तत्र" जादिसे कहते हैँ । 


१२० ब्रह्मसूच्र-्ाङ्करभाष्य [ अ०२पा०३ 


पुरः दत्येवंजातीयकमपि रासख्रमनुवादरूपत्वाद्यथाप्राप्तमेवाविद्याृतं कतुत्वमनु- 
वदिष्यति ' पतेन विहारोपादाने परिहटते, तयोरप्यनुवाद्‌ रूपत्वात्‌ । ननु संध्ये स्थाने 
प्रसपेषु कर्णेषु स्वे हारीरे यथाकामं परिवतेन इति विह।र उपदिदयमानः केवलस्या- 
त्मनः क्तत्वमावदति ! तथोपाद्‌ानेऽपि तदेषां भाणानां विज्ञानेन विक्तानमादाय' ( बृह ° २।१। 
१७ ) इति करणेषु कमेकरणविभक्ती श्रयमाणे केवटस्यात्मनः कतत्वं गमयत इति । 
अव्रोच्यते-न तावत्संध्ये स्थानेऽत्यन्तमात्मनः करणविरमणमसिति, 'सधीः स्वप्नो मृत्वेमं 
खोकमतिक्रासतिः ( बृह ° ४।३।७ ) इति 1 तज्रापि धीसंबन्धश्रवणात्‌। तथा च स्मररन्ति- 
दुन्द्रियाणाद्धंपरमे मनोऽमुपरतं यदि । सेवते विषयानेव तद्विवास्स्वप्नदशनम्‌ ॥ ' इति । 'कामाद्यईच 
सनसो वृत्तयः" इति श्रुतिः । ताश्च स्वप्ने ददयन्ते, तस्मात्समना पव स्वप्ने विहरति । 
# विह(रोऽपि च तच्रत्यो वाश्चनामय एव नतु पारमाथिकोऽस्ति। तथाच श्रुति 
रिवाक्रागनुवब्रद्धमेव स्वप्नव्यापारं वणंयति-- “उतेव स्त्रीभिः सह मोदमानो जक्षदुतेवापि 
मयानि पयन्‌" ! बृह ° ४।३।१३ ) इति । लौकिका अपि . तथेव स्वप्नं कथयन्ति-आस् 
श्षमिच गिरिग्य्ङ्गम्‌, अद्राश्चमिव वनरानिमिति। तथोपादानेऽपि यद्यपि करणेषु कर्म॑करण- 
विभक्तिधिद शः, तथापि तत्संप्रक्स्येवातमनः कतृत्वं द्रणव्यम्‌ , केवले कतृत्वासंभवस्य 





कृत कतूंत्वको लेकर विधि चास्तर प्रवृत्त होगा । "कर्ता विज्ञानात्मा पुरुषः" इसप्रकारका शास्त्र मी 
अनुवादरूप होनेसे यथाप्राप्त अविदाक्रत कतृत्वका ही अनुवाद करेगा। इससे विहार 8नैर उपा- 
दानका परिहार हुंमा, क्थोकिवे मी अनुवादरूप हँ । परन्तु स्वप्नावस्थामे करणोके प्रसुप्त होनेपर 


जपने शरीरमें यथेष्ट परिवतन करत। है, इसप्रकार उपदेश किया हुआ विहार केवल आत्मामं कनतव 
को सिद्ध करवारै, एवं उपादानमे मी तदेषां प्राणानां०' [ वहु बद्धिसे इन इन्दियोकी शक्तिकी 


ग्रहण कर सोता ह्‌. | इसप्रकार करणमि श्र.यमाण कमं ओर करण विमक्ति केवर आात्माका केतृत्व 


ज्ञातं कराती ह ¦ इसपर कहते है--स्वप्नावस्थामे अलत्थाका करणोसे अत्यन्त विराम नहीं ह्‌, क्योकि 
सधीः स्वप्नो ९ ( वुद्धि सहित स्वप्न होकर इस लोकका अतिक्रमण करता हं ) इसप्रकार स्वप्नमें मी 


गुदधिके साथ सम्बन्धका श्रवण हं । जसे कि “इन्द्ियाणासुपरमे०" ( इन्द्रियोके उपरत होनेपर यदि मन 
उपरत न होकर विषययोका सेवन करता हं तो उसको स्वप्नदशंन समञ्ञना चाहिए ) एेसी स्मृति भी 


है, "कामादयश्च मनसो वृत्तयः { काम आदि मनकी वत्तियां है ) एेसीश्वतिह । वे वत्तिर्यां स्वप्नमें 
देखी जाती रहै, इसलिए आत्मा स्वप्नमे मन सहित ही विहार करतां ह । ओर स्वप्नावस्थाका विहार 


मी वासनामयही हं प्रारमाथिक नहीं ह । इसप्रकार "उतेव स्त्रीभिः०' ( स्तरियोके साथ अनन्द मानता 


हुमा, मित्रोकि साथ हंसता हुञा तथा व्याघ्र आदिसे मय देखता हुआ रहता ह्‌ ) यह भ्रति हव" से 
अनुबद्ध ही स्वप्तं व्यापारका वणनकरतीह। रोग मी उसी प्रकार स्वप्नका वर्णन करते है मानो 


म गिरिके शिखरपर चा, मानों मने वनपक्ति देखीं" । वसे ही उपादाने भी यद्यपि करणोमे क्म 


` सत्यानन्दी-दीपिका 
# जसे “योघा युध्यन्ते योधं राजा युध्यते" यहा पहले योधाओमें कतु'त्वकी विवक्षि प्रथमा-कतु - 


विभक्ति है, पुनः उनमे केरणत्वकी विवक्षसे योधंः' तृतीयां विमक्तिदहै। वसे ही “विज्ञानं यज्ञं तनुते 
यहां कतृ त्व विवक्षामें "विज्ञान" पदमे प्रथमा दै गौर (तदेषां प्राणानां विज्ञानेन विन्ञानमादायः यहां 


करणत्वकी विवक्लाचै विज्ञानपदसे तृतीया विभक्तिदहै, पूवम. विज्ञान जीवै, एेता अद्खीकार कर 


(विज्ञानं थनं तनुते' यह्‌ श्रुति कही शई है । अब उस श्रुतिसे उपाधि रहित अत्मामरे कतृत्व प्राप्त होने 
पर यहां विज्ञानश्ब्द बुद्धिवाचकं है, अतः उसमे कत्वं है । आत्ममं तो बुद्धि उपाधिसे कतृत्व 


है स्वतः नहीं । 'ख एष वाचः०' ( चित्तसे देवताका ध्यान कर वाणी दारां मन्त्र आदि उच्चारण किये 
जाते दँ भौर मन््रीषे यश्च नस्य शट है, इसप्रकार चित्त गौरं वाणीका पूरवत्तिरमाव ही यज्ञ दै) । 


अधि १५ स्‌० ८० | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ५२१ 


दर्दितत्वात्‌ । भवति च लोकेऽनेकप्रकारा विवश्चा--योधा युध्यन्ते, योधै राजा युध्यत 
इति । अपि चास्मिन्नुपादाने करणव्यापारोदरममात्रं विवक्ष्यते, न स्वालन्ध्यं कस्य- 
चिदवुद्धिपूवंकस्यापि स्वापे करणव्यापारोषरमस्य दश्रत्वात्‌ । यस्त्वयं व्यपदेशो दरितः 

“विज्ञान यज्ञ॒ तनुते' इति, स ब्रुद्धेरेव कतेत्वं प्रापयति, विज्ञानशब्दस्य तजर प्रसिद्धत्वात्‌ 
मनोनन्तरं पाठाच्च । नतस्य श्रद्धैव शिरः" (ते०२।४.) दति च चिज्ञानमयस्यात्मनः 
श्रद्धाद्वययवत्वसंकीतनात्‌ , श्रद्धादीनां च बुद्धिघमत्वप्रसिद्धः, "विज्ञान देवाः सवे ब्रह्म 
्येषठमुपासते' ( तै° २।५।१ ) इति च वाक्यरोषात्‌, ज्येष्ठत्वस्य च प्रथमजस्वस्य वुद्धो 
प्रसिद्धत्वात्‌ । “स एष वाचशित्तरयोत्तरोत्तरकरमा ययक्ञ.' इति च श्रुत्यन्तरे यज्ञस्य वाण्बुद्धि- 
साभ्यत्वावधारणात्‌। नच बुद्धः शक्तिविपर्ययः करणानां कतेत्वाभ्युपगमे भवति, 
स्वंकारकाणामेव स्वस्वभ्यापारेषु कतृत्वस्यावदयंभावित्वात्‌। उपटभ्ध्यपेश्ं त्वेषां 
करणत्वम्‌ , सा चारम॒नः । नच तस्यामप्यरय .कतरव्वमस्ति, नित्योपटन्धिस्वरूपःवात्‌ । 
अह ङ्ारपूवंकमपि ` कतैत्वं नोपलन्धुभेवितुमहति, : अहङ्कारस्याप्युपलभ्यमानत्वात्‌ । न 
चेवं सति करणान्तरकस्पनाप्रसङ्गः, बुद्ध; करणत्वाभ्युपगमात्‌। समाध्यभावस्तु 
दाख्!थवच्वेनेव परिहृतः, यथाप्राप्तमेव कतेत्वमुपादाय समाधि विघधनात्‌ । तस्मास्कतत्व- 
मप्यात्पन उपाधिनिगित्तमेवेति स्थितम्‌ ॥४०॥ 


विभक्ति ओर करण विमक्तिका निर्देशहै, तो मी उनसे सम्बधित आत्माका हौ कतुत्व समक्नना 
चाहिए, क्योकि केवल आत्मामे कतृत्वकां असंमव ° दिखलाया गया है । योधा युद्ध करते हैँ योधाभों 
दारा राजा युद्ध करता है" इसतरह लोकम मनेक प्रकारकी विवक्षा होती दै भौर इस उपादानमें करण 
के व्यापारका विराममात्र विवक्षित दै, किसीका ` स्वातन्त्य विवक्षित नहीं है, क्योकि स्वप्नमे मवद्धि- 
-पुवंक मी करणका व्यापार उपरम देखा जाता ह ।. "विज्ञानं यज्ञं तनुते" ( विज्ञान यज्ञका विस्तार 
करता है ) यहु जो व्यपदेश्च दिखलाया गया है, वह बृद्धिमे. कृत्व प्राप्त कराता है, क्योकि विल्ञानद्न्द 

उसमे प्रसिद्ध है गौर मनके अनन्तर उसका पाठ है । (तस्य श्रद्धव शिरः ( उसका श्रद्धादहीशिरदै) 


विज्ञानमय आत्माके श्रद्धा आदि अवयव कहे गये है भौर श्चद्धा आदि बद्धिके धमरूपसे प्रसिद्ध दहै । 
तथा “विक्ञानं देवाः'° (सब देव विज्ञानको ब्रह्यरूपसे, ज्येष्ठरूपसे उपासना करते है) एेसा वाक्थशेष है । 


ज्येष्ठत्व गौर प्रथमजत्व बुद्धिमे प्रसिद्ध है, क्योकि स वा एष०' ( जो वाणी मौर चित्तका उत्तरोत्तर 
क्रम है, वही यह्‌ यज्ञ है ) इसप्रकार अन्य श्चतिमें यज्ञ वाणी मौर बद्धिसे साध्य अवधारित होवा है। 
करणोमे कतृत्व स्वीकार करनेपर बृद्धिकी शक्तिका विपयंय नहीं होता, क्योकि सब कारकोका अपने 
अपने व्यापारमें कतृत्व अवश्यं मावीं है । परन्तु उन करणोमे करणत्व उपरन्धिकौ अपेक्षासे है ओर 
वह उपलब्धि बात्माकी दै । उसमे इसका कत्व नहीं है, क्योकि वह नित्य उपलब्धि स्वरूप है । 
महङ्कार पूवंक कतृत्व मी उपक्न्धाका नहीं हो सकता, क्योकि अहङ्कार मी उपलभ्यमान है। ेसा 
होनेपर अन्य करणकी कल्पनाका प्रसङ्क मी नहीं है, क्योकि वुद्धिको करणरूपसे स्वीकृत किया गया है । 
समाधिके अमावका तो श्ास्वाथवत्त्वसे ही परिहार कियाजा चुकारै, क्योकि यथाप्राप्त कतत्वको 
रेकर ही समाधि ( निदिध्यासितव्यः ) कषा विधान है । इससे यह सिद्ध हुमा कि आत्मामे कतृत्व मी 
उपाधि निमित्तकहीदहै॥ ४०॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
* अखण्ड साक्षी च॑तन्य बुद्धि वृत्तिं योसे भिन्न होता हुभा विषयावच्छिच्चरूपसे उत्पन्न होता है 


विषयावच्छिन्न चैतन्यको उपलन्धिमे बद्धि आदि करण ह, इसकिए बुद्धि उपहितं आत्मामे कतुत्व है 
केवर आत्मामं नौ । इस प्रकार बृद्धि विरि आत्मामें कतरत्व माननेसे विशेषणीभूत जड बद्धे 


५२२ ब्रह्मसूञ्ज-लाङ्रभाष्य [ अ०््पा०्दे 


( १६ परायत्ताधिकरणम्‌ । सू० ४१-०५ ) 
परात्तु तच्छरतेः ॥ ४१॥ 
पदच्छेदे--परात्‌, तु, तच्छतेः । । 

सृन्नार्थं-( तु ) शब्द श्काकी निवृत्तिके लिए है, जीवका कतुं आदि स्वमावतः नहीं है 
(परात्‌) परमात्मा प्राप्त होता है, (तच्छतेः) क्योकि (एष ह्येव" इत्यादि भ्रुतिमें एेसा प्रतिपादित है । 

यदिदमविद्यावस्थायामुपाधिनिबन्धनं कत्‌ त्वं जीवस्याभिहितम्‌, तक्किमन- 
पे्ष्येदवरं भवत्याहोस्विदीदवरपेश्चमिति भवति विचारणा । त्च प्राप्तं तावत्‌-नेश्वरम 
पेश्चते जीवः कतंत्व इति । कस्मात्‌ ? अपेश्चाप्रयोजमाभावात्‌ 1 अयं हि जीवः स्वयमेव 

गद्धेषादिदोषप्रयुक्तः कारकान्तरसामग्री संपन्नः कतृत्वमनुभवितुं हाक्नोति। तस्य 

किमीदवरः करिष्यति ? नच लोके प्रसिद्धिरस्ति कृष्यादिकासु क्रियास्वनड्हादि वदी 
इवरोऽपरोऽपेश्चितव्य इति । क्रेशाटमकेन च कतृत्वेन जन्तून्संरृजत इंदवरस्य 
नेघण्यं प्रसल्येत, विषमफलटं चेषां कठत्वं विदधतो वैषम्यम्‌ । ननु "वषम्यनेषेण्ये न 
सापिक्षस्वात्‌" ( ० २।१।३४ ) इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ , सति त्वीदवरस्य सापेक्तवसंभवे । 
सापेश्चत्वं चेदवरस्य संभवति सतोजंन्तूनां ध्माधमंयोः, तयोदच सद्भावः सति 
जीवस्य कतैत्वे । तदेव चेत्कतेत्वमीद्रापेशचं स्यात्किविषयमीदवरस्य सापे्नत्वमृच्येन 
अछृताभ्यागमञ्चेवं जीवस्य प्रसज्येत । तस्मात्स्वत पवास्य कठृत्दमिति । % पतां प्रि तु 

अविद्या अवस्थामें जो यह उपाधि निभित्तक जीवमे कतृत्व कहा गया है, क्या वह ईरवरकी 
वेक्षाके विना होता है अथवा ईइवरकी अपेक्षासे होता है, इसं प्रकार विचार होता है । इसमें पुवंपक्ष 
प्राप्तं होता है-- जीव जपने कतृत्वमे ईशवरकी अपेक्षा नहीं करता, किससे ? इससे कि अपेक्षाका प्रयो- 
जन नहीं है । यहु जीव स्वयं ही राग, द्वेष आदि दोषोसे प्रयुक्त होता हुमा कारक सामग्रीसे सम्पन्न होकर 
कतृ त्व अनुमव करनेमे सभथं होता है । उसका ईदवर क्या करेगा ? कोके ठेसी प्रसिद्धि नहीं है कि 
षि गादि क्रयाओमें अनह (बैर) आदिक समान ईइवर अपेक्षितव्य है । क्लेयात्मक कतुत्वसे जन्तुओंको 
उत्पन्न करनेवाले ईदवरमे नैध ण्य प्रसक्त होगा ओर इन प्राणियोके विषम फलवा कतृत्वको उत्पन्न 


करनेवाङे ईश्वरम वंषम्य प्रसक्त होगा । परन्तु यह कहा जा चुका है किं बेषम्यनेधृण्ये न सापेक्षत्वात्‌ 
(प्राणियोके कमंकी अपेक्षासे ईदवरमें वषभ्य ओर नैध ण्य नहीं है) ठीक, एेसा कहा जा चुका है । परन्तु 


ईैर्वरमे सापेक्षत्व होनेपर ही यह उपपन्न होगा । प्राणियोके ध्मधिम होनेपर ईडवरमे सापक्षत्व संमव है । 
जीवका कतृत्व होनेपर उनका ( धमं अर अधमंका ) सद्भाव है। यदि वही कतृत्व ईख्वरकी अपेक्षासे 
हो तो ईदवरका -सापेक्षत्व किस विषयका कहा जायगा । एसा होनेपर जीवको बकृताम्यागम प्रसक्त 


सत्यानन्वी-दीपिका 
क रणत्वकी उपपत्ति हो सकती है, अतः अन्य करणकी कल्पना युक्त नहीं है । हां, जो केवल बुद्धिको 


कर्तरी मानते है, उनको तो अन्य करणकी कल्पना दुर्वार है । अतः आत्मामें भौपाधिक कतृत्वको 
लेकर विधि जादि शास्त्र प्रवृत्त होते हैँ । इसलिए “असङ्खत्व' प्रतिपादक श्रुतियोके साथ विधिद्वारा 


कतुत्व प्रतिपादक श्रतियोंका कोई विरोध नहीं है । पुवंपक्षमें भात्माका स्वामाविक कतृत्व दै, सिद्धान्तमे 
मौपाधिकं कतृत्व ह्‌ ॥ ४० ॥ 


# जसे चन्दन. आदि सामग्रीके होनेपर धमके अमावमे सुखके अभावका यद्यपि ज्ञान नहीं 
होता, तो मी पुण्यो वें पुण्येन कमंणा मवति' ( बृह ३।२।१३ } (यह्‌ पुरुष पुण्य कंमंसे पुण्यशाली 
होता ह ) इत्यादि शास्त्र प्रमाणसे सुखके प्रति धममें हेतुता सिद्ध होती है, वसे शास्तरबल्से ईस्वर भी 
कारयिता सिद्ध होता है॥ ४१॥ 


अधि० १६ स्‌०४२ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ५द 


शाब्देन व्यावत्यं प्रतिजानीते--'परात' इति । अविद्यावस्थायां कायंकरणसंघाताविवेक- 
दहिनो जीवस्याविद्यातिमिसयन्धस्य सतः परस्पादात्मनः कर्माध्यक्षा्सर्वभूताधिवासा 
त्साक्षिणद्चेतयितुरीभ्वयात्तद च॒ज्ञया कतैत्वभोक्तत्वलक्षणस्य संसारस्य सिद्धिः, तदनु 
प्रहरे तुकेनेव च विज्ञानेन मोक्षसिद्धिभंवितुमहंति । कतः ? तच्छतः । यद्यपि दोषप्रयुक्त 
सामग्रीसंपन्नश्च जवः, यद्यपि च रोके कृष्यादिषु कमसु नश्वर कारणत्वं प्रसिद्धम्‌, तथापि 
सर्वास्वेव प्रच त्तिष्वीभ्वरो देतुकतति श्र॒तेरवसीयते । तथ। हि श्चतिभंवति-'एष द्य व साधु 
कमे कारयति.तं यमेभ्यो रोकेभ्य उन्निनीषते । एष द्येवासाघु कमं कारयति त यमधो निनीषते ॥' (कोषी° 
३।८ ) इति ! “य आषस्मनि तिष्ठन्नारमानमन्तरो यमयति" इति चं वंज्ञातीयका ॥ ४१ ॥ 


त + कारयितृत्वे सति वेषम्यनेघण्ये स्यातामकृताभ्यागमश्च जीवस्येति 
त्युच्य तै 


तप्रयतनापेक्षस्तु विहितप्रतिषिद्धावेयथ्यादिम्यः ॥४२॥ 

पदच्छेद-कृतप्रयत्नपिक्षः, तु, विहितप्रतिषिद्धावयर्ध्यादिभ्यः । 

सूज्ाथ-( तु ) शब्द पुवपक्षकी व्यावृत्तिके किए है, ( विहितप्रतिषिद्धाव यर्थ्यादिभ्यः ) वेदमें 
विहित ओर प्रतिषिद्ध केम व्यथ आदिन हों, इसलिए ईश्वर अपने कारयितृत्वमे ( कृतप्रयत्नपेक्षः ) 
जीव कृत भरयत्नको अपेक्षा करतां है । 

तुखब्दश्चोदितदोषग्यावतंनाथः । कृतो यः प्रयत्नो जीवस्य धर्माधमंलश्चणस्तदपेश्च 
पवेनमीरवरः कारयति । ततदचेते चोदिता दोषा न प्रसञ्यन्ते । जीवकृतघर्माघमवेषम्या 
पेश्च एव तत्तत्फलानि विषमं विभजेत्पजन्यवदीदवरो निमित्तत्वमातरेण । यथा रोके नाना- 
विधानां गुच्छगुत्मादीनां बीहियवादीनां चासाघारणेभ्यः स्वस्वबीजेभ्यो जायमानानां 
साधारणं निमित्तं भवति पजंन्यः । न यसति पजन्य रसपुष्पपराश्ादि वैषम्यं तेषां जायते, 
होगा, इससे जीवका स्वतः ही कतृंत्व दै । इस पूवंपक्षकी प्रािको "तु" शब्दसे निराकरण कर सूत्रकार 
प्रतिज्ञा करते हँ -- "परात्‌" इत्यादि । अविद्यावस्थामे कायं-करण संघातके साथ अभेददर्था ओर अविद्या- 
रूप अन्धकारसे अन्ध होते हुए जीवके कुत्व, मोक्तृत्वरूप संसारकी सिद्धि क्मोकि अध्यक्ष, सम्पूणं 
भूतोके अधिष्ठान साक्षी, चेतथिता परमात्मा ईश्वरसे उसकी अनुज्ञद्रारा है, उसके अनुग्रह हेतुक 
विज्ञाने मोक्ष सिद्धि हो सकती है, किससे ? इससे कि उसकी श्रुति है । यद्यपि राग आदि दोषोसे 
प्रयुक्त एवं सामग्री सम्पन्न जीव है । यद्यपि लोकमे कृषि आदि कमि ईश्वर कारणरूपपे प्रसिद्ध नहीं 
है, तो मौ सम्पूणं प्रवृत्तियों ईदवर हेतु कर्ता ( प्रयोजककर्ता ) है, एेसा भुतिसे निरिचित होवा है । जसे 
कि "एष द्येव०' ( यही जिसको ऊपर छठे जाना चाहता है उसष्े साधु कमं करातादहै भौर जिसको 
नीचे ठे जानां चाहता है उससे यही अशुम कमं करातादै) भौर श्य आत्मनिऽ ( जो आत्मामं 
रहकर आत्माका नियमन करता है ) इस प्रकारकी भुतिर्यां दँ ॥४१॥ 


१२न्तु इस प्रकार ईश्वरको कारयितृत्व होनेपर वैषम्य भौर तैधुण्य प्रसक्त होगे भौर जीवको 
अकृभ्यागम प्रसक्त होगा । नही, एिसा कहते ह- 


^तु' चम्द शङ्कित दोर्षोकी व्यव्तिके लिए है । जीवसे किया गयाजो धर्माधिमंहूप प्रयत्न है 

उसकी अपेक्षा करनेवाला ईदवर उसको कराता है, उससे वे शङ्कित दोष प्रसक्त नहीं होते । जीवव 

धर्मोधमंके वंषम्यको अपेक्षा करनेवाा ही ईश्वर मेघके समान केवर निमित्तरूपसे तत्‌, तत्‌ फलोको 

विषमरूपसे विभक्त करता है । जसे लोकमें अपने-अपने असाधारण बीजोसे जायमानं अनेक प्रकारके 

गुच्छ, गुल्म ( छोटी ताए ) त्रीहि, यव आदिकै प्रति साधारण कारण पजन्य होता है । पजंन्यके न 

होनेपर उनमें रस, पृष्प, फल, पत्र मादिका वंषम्य उतपन्न नहीं होता है । भौर अपने-अपने बीजोकि न 
( 


५२४ ब्रह्मसू्र-शाङ्रभाष्य | अ०२ पा०दे 


नाप्यसत्ख स्वस्ववीजेषु, एवं जीवकृतप्रयत्नापेश्च ईदवरस्पेषां शुभाद्युभे विदभ्यादिति 
दिरष्यते । नयु छृतप्रयत्नापे्चत्वमेव जोवस्य परायत्ते कत॑त्वे नोपपद्यते, नेष दोषः । 
परायत्तेऽपि हि कत्वे करोत्येव जीवः, कुवन्तं हि तमीदवरः कारयति । अपि च पूवं 
प्रयत्नमपेकष्येदानीं कारयति, पूर्वतरं च प्रयत्नमपेक्ष्य पूव॑मक्रारयदिवयनादिप्वात्संसारस्ये- 
त्यनवयम्‌ । # कथं पुनरवगम्यते कृतप्रयत्नापेक्च ईदवर इति. ? "विदहितप्रतिषिद्धावेयर््या- 
दिभ्य इत्याह । एवं हि (व्वगंकामो यजेत" (्राह्मणो न हन्तभ्यः' दइत्येवंज(तीयकस्य विहितस्य 
प्रतिषिद्धस्य च्रावैयथ्यं मवति, अन्यथा तदनथकं स्यात्‌, ईदवर एव विधिप्रतिषेधयोर्नियु- 
ञ्येत्‌, अ्यन्तपरतन्बत्वाञ्जीवस्य । तथा विहितकारिणमप्यनथन संसृजेच्प्रतिषिद्धकारि- 
णमप्यथेन, ततदच प्रामाण्यं वेकुस्यास्तमियात्‌ । ईदवरस्य चात्यन्तानपेश्चत्वे लोकिकः- 
स्यापि पुरुषकारस्य वेयथ्यम्‌, तथा देशकालनिमित्तानाम्‌, पूर्वोक्तदोषभ्रसङदचेत्येवंजा- 
तीयकं दोपजातमादिश्रहणेन दशयति ॥४२। 
( १७ अंशाधिकरणम्‌ । स्‌° ४३-५३ ) 
अंशो नानाव्यपदेशादन्यथा चापि दाशफितवादिस्वमधीयत एके ।॥४२।। 

पदच्डछेद-अदाः, नानाग्यपदेशात्‌, अन्यथा, च, अपि, दाशकितवादित्वम्‌, अधीयते, एके । 
| सूजाथं--( अंश्चः ) जीव ईरवरका कल्पित अश्च है, ( नानाग्यपदेशात्‌ ) क्योंकि “य आत्मनि 
तिष्ट" इत्यादि भरतिमे दोनोका भेद व्यपदेश है, ( अन्यथा चापि }. भोर उसी प्रकार अन्यथा-अभेदका 
मी व्यपदेश है, कारण कि ( एके ) एक शाखावाले (दाशकितवादित्वम्‌) "ब्रह्म दाशा" इसप्रकार ब्रह्मे 
दाशकितवत्वं आदिका ( अधीयते ) पाठ करतेहै। | ~ 

ॐ जी वेदवसयोरुपकार्योपकारकभाव उक्तः । स च संबद्धयोरेव लोके ष्ठो यथा 


हौनेपर मी वषम्य उत्पन्न नहीं होवा, वसे ही जीव कत प्रयत्नकी अपेक्षा करनेवाला ईरवर उनके शुम 
मौर अशुमकरा विधान करे, यह्‌ युक्त है । परन्तु जीवका परमेश्वर अधीन कतृत्व होनेपर ईश्वरम जीव- 
करत प्रयत्नको अपेक्षा उपपन्न नहीं होती । यह दोष नहीं है, क्योकि ईखवरसे प्राप्त कतरत्व होनेपर भी 
जीव कताहीरहै, करते हुए उसको ईखवर कराता दै । ओर पूवं प्रयल्नकी अयेक्षाकर इस समय उसे 
कराता है, ओर पूर्व॑त्र प्रयत्नकी अपेक्षाकर पूर्वमे कराया, इस प्रकार संसारके अनादि होनेषे दोष नहीं 
है । परन्तु यह केसे अवगत हो किं ईश्वर जीव कृत प्रयत्नको अपेक्षा करनेवाला है ? 'विहितप्रतिषिद्धा- 
बेयर्थ्यादिभ्यः' एसा कहा है । टा होनेपर “स्वगंकामो यजेत' ( स्वगंको कामना करनेवाङा याग 
करे ) ब्राह्मणो न हन्तव्यः ( ब्राह्मणका हनन नहीं करना चाहिए ) इसप्रकारके विहित ओर 
प्रतिषिद्ध व्यथं नहीं होते, अन्यथा वे निरथ॑क हो जाये, ईहवर ही विधि भौर प्रतिषेधमे नियुक्त 
करे, कणोक्रि जीव अत्यन्त परतन्त्र है । वसे [ वेद ] विहित कमं करनेवालेका अनर्थके साथ ओर 
प्रतिषिद्ध करनेवालेका अरथ॑के साथ सम्बन्ध होने र्ग जायगा तो उसे वेदका प्रामाण्य अस्तहो 


जायगा । ईदवरकी अत्यन्त अनपेक्षा होनेपर लौकिक पुरुषाथं मी व्यथं हो जायगा, वंसे ही देश, काक 
भौर निमित्तोके पूर्वोक्त दोष प्रसङ्घ इसप्रकारके दोष समुदाय आदिके ग्रहणे दिखकति हैँ ॥४२॥ 
जीवं ओर ईरवरकां उपकायं-उपकारक माव कहा गया, ओर रोकमें वह॒ सम्बद्धोका ही देवा 


॥  सत्यानन्दी-दीपिका र 1 
९ जीवोको न किये कर्मोका फल मी मोगना पडेगा । ईइवरमे वषम्य ओर नैधु ण्यं दोष प्रसक्त 


होगा, इसलिए जीवकृत शुभाशुभ कर्मोकी अपेक्षा करनेवाले ईइवर मे कारयित्व होनेषे "एष ह्ये व 


साघुकमं कारयति' इत्यादि भ्रुतिका स्वगंकामो यजेत" ब्राह्यणो न हन्तम्यः' इत्यादि विधि-प्रतिषेध 
शुतियोके साथ कोई विरोध नहीं है ॥४२॥ । 


अधि० १७ सु० ४७२३ | भाषानुवाद्‌-सत्थानन्दी-दीकासद्ित ५५ 


स्वामिभ्ृत्ययोयथा वाग्निविस्फुलिङ्गयोः। ततश्च जीवे्वरयोरप्युपकार्योपकारकभावाभ्यु- 
पगमात्कि स्वामिश्रत्यवत्संबन्ध आहोस्विदम्नि विस्फुःखिङ्गवदित्यस्यां विचिकित्सायाम- 
नियमो वा प्राप्नोति । अथवा स्वामिभरत्यप्रकारेष्वेवेशिजीद्दितव्यभावस्य प्रसिद्धत्वात्त- 
द्विध एव संबन्ध इति प्राप्नोति । अतो त्रवोति-अंशा इति । जीव इश्वरस्यांशो मवितु- 
मर्हति, यथाऽग्नेविस्फुलिङ्गः । अं इवां श्यः, न हि निरवयवस्य मुख्यो ऽलः संभवति । 
कस्मात्पुननिरवयवत्वात्स एव न भवति ! नानाव्यपदेशात्‌ । “सोऽन्वे्टन्यः स विजिन्तासि- 
तन्यः' ( छा० ८।७।१ ) "एतमेव विदित्वा सुनिमेवति', शय आस्मनि तिष्ठन्नात्मानमन्तरो यमयति 
इति चैवंजातीयको भेदनिदं शो नासति भेदे युज्यते । ननु चायं नानाव्यपदेशः सुतरां 
स्वामिश्रव्यसारूप्ये युज्यते इत्यत आह--अन्यथा चापीति । नच मानान्यपदेशशादेव 
केवलार्दशात्वप्रतिपत्तिः। कि तहिं ? अन्यथा चापि व्यपदेशो भवत्यनानात्वस्य प्रति. 
पादकः। तथा हि-एके शाखिनो दष्ाकितवादिभावं ब्रह्मण आमनन्त्याथ्वंणिका 
ब्रह्मसूक्ते--च्रह्म दाशा बह्म दासा ब्रहेवेमे कितवाः' इत्यादिना । दाशाय पते कोवर्ती 
प्रसिद्धाः, ये चामी दासा; स्वामिष्वात्मानमुपक्चषपयन्ति, ये चान्ये कितवा दय॒तकृतस्ते सवं 
ब्रह वेति हीनजन्तूदा्रणेन सवषामेव नामरूपङृतकायेकरणसंघातप्रविष्टानां जीवानां 
ब्रह्मत्वमाह । तथान्यत्रापि ब्रह्मप्रकरियायामेवायमथं; प्रपञ्च्यते--तवं स्त्री स्वं पुमानसि 
त्वं कुमार उत वा कुमारी । त्वं जीर्णो दण्डेन वञ्चसि त्वं जातो भवसि विड्वतोमुखः' ( उवे° ४।३ ) 
जाता है, जसे स्वामी ओर सेवकका अथवा जसे अग्निं भौर विस्फुखिङ्खका । उससे जोव ओर ईश्वरका 
मी उपकार्योपकारकभाव स्वीकार होनेसे क्या वहु स्वामी ओर सेवकके समान है अथवा अगि गौर 
विस्फुलिङ्खके समान है ? इसप्रकार संशय होनेपर अनियम प्राक्च होतादै। अथवा स्वामी भओौर 
सेवकंके प्रकारोमे जिस प्रकारका ईधितृ ओर ईशितव्यमाव प्रसिद्धै उसी प्रकारका ही सम्बन्ध प्राक्ष 
होता है । इससे कहते हँ-“अंशः" इत्यादि । जीव ईश्व रका अं हो सकता है, जैसे अग्निका विस्फुलिद्ध । 
अंशके समान अंशरै, कारणं कि निरवयवकी मूख्य अय संमव नहींदहै। परन्तु निरवयव होनेसे 
परमात्मा ही जीव क्यों नहीं होता है ? (नानान्यपदेशात्‌' ( भेदका व्यपदेश है ) “सोऽन्वेष्टग्य;०' 
( उसका अन्वेषण करना चाहिए भौर उसकी विरोष . जिज्ञासा करनी चाहिए ) "एतमेव ०' ( उसीको 
जानकर मुनि होता है ) य जात्मनि०' ( जो आत्माके अन्तर रहकर आत्माका नियमन करता है ) 
हसप्रकारका मेदनिर्दे् मेद न होनेपर नहीं घटता । परन्तु यह मेदव्यपदेडा स्वामी ओर सेवकके 
 साहर्यसे सुतरां घट सकता है । इसपर कहते ह-“अन्यथा चापि" अन्य प्रकारसे मी । केवर मेद- 
व्थपदेशसे ही अशत्व ज्ञान नहीं होता, किन्तु अन्य प्रकारसे मी अभेद प्रतिपादक व्यपदेश्य है। जसे 
एके आथवंण शाखावाले ्रह्यदाक्चा०' ( ब्रह्मही दाश-धीवर रहै, ब्रह्मही दासह ब्रह्य ही ये कितव- 
जुजारी है ) इत्यादिसे ब्रह्यसूक्तमे ब्रह्यके दाश्च ओर कितव आदि मावका कथन करते हैँ । दाशा-जो ये 
कृवतंरूपसे प्रसिद्ध हैँ । भओरये जो दास है--स्वामीके किए भपनेको उपक्षय करते हैँ । ओर जो अन्य 
कितव-य॒त करनेवाले है, वे सब ब्रह्म ही हँ । इसप्रकार हीन जन्तुओके उदाहुरणसे नाम-रूपङ्त कायं 
करण सधातमे प्रविष्ट समी जीववोको ब्रह्म कहा है। इसी प्रकार अन्यत्र ब्रह्य प्रकरणमे मी यही अथं 
विस्तृत किया जाता है--तत्वं स्त्री० (तूस््रीदहै,तू पुरुषदहै, तु कुभारदटै अथवा करुमारीरै भौर 


 सत्यानन्दी-दीपिका 
# आत्मामं वित्यत्व, अकतृत्व आदि कहकर अब उसका ब्रह्यके साथ भअमेद सिद्ध करते है 


इसप्रकार हेतुदेतुमन्दाव सगतिसे इस अधिकरणका आरम्म है । पूर्वपक्षमे प्रव्यकते अभित्त ब्रह्म असिद्ध 
है ओर सिद्धान्तमे सिद्ध दै, इसप्रकार दोनोमभे मेद है ॥ ४२३॥ 


५२६ ब्रह्मसूज-ह्ञाङ्रभाष्य [ अ०२ पा०२ 


इति । "सर्वाणि रूपाणि विचित्य धीरो नामानि छत्वाऽमिवदन्यदास्ते' इति च । नान्योऽतोऽस्ति 
दष्टा ( इह ° ३।५।२३ ) इत्यादिश्रुतिभ्यश्चास्याथंस्य सिद्धिः । चेतन्यं चाविरि्रं जीवेश्वर- 
योर्यथाऽग्निविस्फुलिङ्भयोरौष्ण्यम्‌ । अतो मेदामेदावगमाभ्यामंदात्वावगमः ॥ ४२ ॥ 
कुतदचादश्ात्वावगमः ?- 
मन्त्रवर्णा । ४४ ॥ 

पदच्छेद-मन्तवर्णात्‌, च । 

सू्राथ--ओर "पादोऽस्य सर्वा भूतानि ०" इस मन्त्रसे जीवमें अंशत्व अवगम होता है । 

छ मन््रवर्णद्यैतमथंमवगमयति-"तावानस्य महिमा ततो ज्यायांरच पूरुषः । पादोऽस्य 
सर्वा भूतानि श्रिपादस्यातं दिवि ॥' ( छा° ३।१२।६ ) इति । अच भूताब्देन जीवप्रधानानि 
स्थावरजङ्गमानि निरदिंशति, 'अदिंसन्सवंभूतान्यन्यनत्र तीभ्यः" इति प्रयोगात्‌ । अंशः पादो 
भाग इत्यनथान्तरम्‌। तस्मादप्यंशात्वावगमः ॥ ४४८ ॥ 

कुतश््चारात्वावगमः ?- 

( 
अपि च स्पयेते ॥ ४५ ॥ 
पदच्छेद--अपि, च, स्मयते । 
सूज्राथं--(अपिच) ओर (स्मर्यते) "ममेवांशो °' इस स्सृतिमें मी जीव ईइवरका अंश कहा गया है । 
४ इऽ्वरगीतास्तपि चेश्वरं शत्वं जीवस्य स्मर्थते-ममेवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः" 
(गी ° १५।७) इति । तस्मादप्यंश्ञत्वावगमः। यत्तुक्तम्‌-स्वामिभरव्यादिष्वेवेरिज्ीरितन्यभावो 


तु ही वृद्ध होकर दण्डके सहारे चकतादै, तु ही ( प्रपन्चरूपसे ] उत्पन्न होकर अनेकशूप हो जाता है ) 
मौर "सर्वाणि रूपाणि ०" (सब रूपोका निर्माणकर नामं रखकर शब्द व्यवहार करतां हुओं रहता है) 
“नान्यो ०" ( उससे अन्य द्रशा नहीं है ) इत्यादि श्रुतियोसे उसी अथंकी सिद्धि होती है । जसे अग्नि 
मौर विस्फुलिद्धोका गौष्ण्य समानदहै, वसे जीव ओर ईरवरका चंतन्य समान है । अतः भेद भौर 
अमेदके अवगमसे अंशत्वक। अवगम होता ह ॥ ४३ ॥ 

जीवम अचत्यका अवशम किससे होता है? 

(तावानस्य ० ( उतनी ही इस ( गायत्रचाख्य ब्रह्म ) की महिमा है, तथा इसे मी निविकार 
पुरुष उत्कृष्ट है । सम्पूणं भूत इसका एक पाद हँ ओर इस्तका त्रिपाद अमृत्त, प्रकाशमय स्वात्मामें 
स्थित है ) यहु मन्त्रवणं उसी अथंका अवगम कराता है । यहां श्रुति भूतशब्दध्े जीवप्रघानं स्थावर 
भौर जङ्धमोका निदेश करती है, क्योकि “अर्हिसन्‌०' ( वीर्थो-शास्तोक्त कर्मो अन्यत्र सब भूतोकी 
हिसा करता हुमा ) एेसा प्रयोग है । अंश, पाद, माग इनका अन्यं अथं नहींदहै अर्थात्‌ एकां 
वाची शब्द हैँ । इससे भी जीवमे अंश्त्वकां अवगम होता है ॥ ४४ ॥ 

ओर जीवम अंशत्वका अवगम किसे होता है? 

“ममैवांशो ०' (इस जीव लोक (देह) मे यह्‌ सनातन जीवात्मा. मेरा अच दै) इसप्रकार भगवद्‌. 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(तावानस्य ०" इस मन्तरमे भूतश्चब्दसे “मवन्तीति भूतानि" इस व्युत्पत्तिमे कायंमात्रका ग्रहण 
है, वयोकि "अर्हिषन्‌ सवंभूतान्यन्यन्न' इस मन्त्रम भूतशब्द प्राणीमात्रका वाचक है । यद्यपि 
“पादोऽस्य संवा भूतानि" इसं मन्त्रम भूतोको पाद शब्दसे निर्देश किया गयाहै, तो मी कोई विरोध 
नहं है, क्योकि अश्च, पाद, माग एकायंवाची शब्द है, इसक्तिए जीव ईरवरका अंश है ॥ ४४ ॥ 

® अविद्यासे कल्पिते मेदको केकर जीव ईरवरका अंशांचिमाव है । इसप्रकार शास्त्र 


अधि० १७ सू० ४६ ] भाषायुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदहित ५२७ 


लोके सिद्ध इति, यद्यप्येषा लोके प्रसिद्धिस्तथापि शाखराचवत्रां शां हित्वमी दिचीरितव्य- 
भवश्च निश्चीयते । निरतिशयोपाधिसंपन्नदचेश्वरो निहीनोपाधिसंपन्नाज्जीवान्प्रहास्तीति 
न किचिद्धिप्रतिषिध्यते ॥ ४५ ॥ 

अच्राह--ननु जीवस्येश्वरांरात्वाभ्युपगमे तदीयेन संसारदुःखोपभोगेनांरिन 
ईश्वरस्यापि दुःखित्वं स्यात्‌, यथा लोके हस्तपादाद्यन्यतमराङ्गगतेन दुःखेनाङ्गिनो देवद- 
तस्य दुःखित्वं तद्वत्‌ । ततश्च तस्पराप्तानां महत्तरं दुःखं प्राप्नुयात्‌, अतो वरं पूर्वावस्थ 
संसार एवास्त्विति सम्यग्दरांनानथंकयप्रसङ्गः स्यादिति, अन्रोच्यते- 

प्रकाशादिवन्ने वं परः ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेदु- प्रकाशादिवत्‌, न, एवम्‌, परः । 

सूत्राथं--जंसा जीवात्मा दुःखी होता है, ( एवम्‌ ) वसे ( परः ) परमात्मा (प्रकाशादिवत्‌) 
प्रकाश मादि समानं ( न ) दुःखी नहीं होता । 

यथा जीवः संसारदुःखमनुभवति, नैवं पर ईभ्वरोऽयुभवतोति प्रतिजानीमहे । 
ज्ीवो ह्यविदयावेशवशादेहायात्मभावमिव गत्वा तत्कृतेन दुःखेन दुःख्यहभिद्यविद्यया कृतं 

खोपभोगमभिमन्यते, नैवं परमेश्वरस्य देहादयात्मभावो दुःखाभिमानो वाऽस्ति । जीव- 

स्याप्यविद्याक्रतनामरूपनिर्बत्तदेरेन्द्रियाद्यपाध्यविवेकश्चमनिभित्त पव दुःखाभिमानो 
नतु पारमा्थिकोऽस्ति। यथा च स्वदे्टगतदाहच्छेदादिनिमित्तं दुःखं तदभिभानश्ना- 


ओते मी जीवको दैश्वरका अश्च स्मरण किया जाता । इससे मी अंशत्वका अवगम (ज्ञान ) 
होता है । जो यहु कहा गया है कि स्वामी मौर सेवकमें ईरित मौर ईथितव्यमाव लोकम प्रसिद्ध है । 
यद्यपि रोकमे एसी प्रसिद्धि है, तथापि यहं शास्वस्े अंशांशित्व, ईितृ भौर ईथितव्यमाव निश्चय 
किया जाता है । निरतिशय उपाधि सम्पन्न ईश्वर हीन उपाधि सम्पन्न जी्वोपर शासन करतादहै, 
इसमे कुछ मी विरुद्ध नहीं है । ॥ ४५ ॥ 

यहां कहते ह जेपे लोकमें हाथ, पैर आदिमे से किसी एक अद्ध गत दुःखसे अङ्गी देवदत्तको 
दुःख होता है, वेसे जीवको ईश्वरका अंश स्वीकार करनेपर उसके संसार दुःखके उपमोगसे अंशी 
ईशवरको मी दुःख होगा । उससे उसे ( ब्रह्यको ) प्राप्त हुए जनोको महानु दुःख ( समष्टि दुःख) 
प्राप्त होगा । इसलिए पूर्वावस्था वाला संसारहीतोष्रेष्ठहै, इससे सम्यश्लञानको निरथ॑क प्रसङ्ख 
होगा । इसपर कहते हँ - 

जसे जीव संसारदुःखका अनुमव करतादहै, वेसे परमेश्वर अनुमव नहीं करता, एसी हम 
प्रतिज्ञा के ते हैँ । जीव अविद्याके आवेशके बलसे देह आदिमे आत्ममाव-सां प्राप्त कर तत्कृत दुःखसे 
भे दुःलीः है हस प्रकार अविद्याकृत दुःखके उपमोगशका अमिमान करता है, वसे परमात्माको देहु 
भादिमें आत्ममाव अथवा दुःलाभिमान नहीं है । जीवका भी अविकृत नाम शूपसे निवृ त-संपादित 
दे्‌, इन्द्रिय आदि उपाधिकरे अविवेक-भरमनिमित्तक ही दुःखाभिमान है पारमःथिक नहींहै। जेषे 
अपने देहगत दाह छेदन आदि निमित्तक दुःखका उस देहके भत्मामिमानकौ भ्रान्तिसे अनुमव करता 

सत्यानन्दी-दीपिका 

भौर शासक माव भी आओपाधिक ही है । इस विषयमे सूरेशवाराचाय॑ने भी कहा है- 

दंरोशितव्यसम्बन्धः प्रत्यगन्ञानहेतुजः } सम्यग््ताने तमोध्वस्तावीदवराणासपीदवरः ॥ 
( ईश ओर ईरितव्यका सम्बन्ध प्रत्यगात्माके अज्ञान हेतुमे उत्पन्न होता है । सम्यग््ञान होनेपर अनज्ञान- 
तमके ध्वस्त होनेसे वहु ईसवरोकां मी ईवर है ) ॥ ४५.॥ 


५२८ ब्रह्मसूज्ज-शाङरभाष्य | अ०पा०३ 


याऽ युभवति, तथा पु्रमित्रादिगोचरमपि दुःखं तदभिमानश्रान्त्येवानुभवस्यहमेव पुत्ोऽ 
हमेव मित्रमित्येवं स्नेहवन्ेन पु्रमिराद्िष्वभिनिविश्चमानः । ततश्च निथितमेतदवगम्यते- 
भिथ्याभिमानस्रमनिमित्त पव दुःखानुभव इति । व्यतिरेकददहानाचेवमवगम्यते, तथा 
हि-पुजरमित्ादिमन्सु बहुषूपविष्ट घु तत्संबन्धाभिमानिष्वितरेषु च पुत्रो मतो भिं सतमिव्येव- 
माद्यद्‌घोषिते येषामेव पुत्रमितादिमस्वाभिमानस्तेषामेव तन्निमित्तं दु .खमुर्प्यते, नाभि 
मानदहीनानां परिवाजकादीनःम्‌। अतश्च लोकिकस्यापि पुंखः सम्यग्ददांना्थंवच्वं दष्टम्‌, 
किमुत विषयदाुन्यादात्मनोऽन्यद्वस्त्वन्तरमपदयतो ` नित्यचेतन्यमाघस्वरूपस्येति । 
तस्मान्नारित सम्यग्दशनानथंक्यप्रसङ्गः। प्रकाशादिवदिति निदनोपन्यासः-यथा 
प्रकाद्ः सोरश्ान्द्रमसो वा वियद्ञ्याप्यावतिष्ठमानो.ङ्गल्याद्यपाधिसंबन्धात्तेष्वुजुवका- 
दिभावं प्रतिपद्यमानेषु तत्तद्धावमिव प्रतिपद्यमानोऽपि न परमाथंतस्तद्धावं प्रतिपद्यते । 
यथा चाकाडो घटादिषु गच्छत्सु गच्छन्निव विभाव्यमानोपि न परमाथतो गच्छति 
यथा चोदरारावादिकम्पनात्तद्रते सूयंप्रतिबिम्बे कम्पमानेऽपि न- तद्धान्सूयं; कम्पते 
पवमवियप्रस्युपस्थापिते बुद्धया पिते जीवाख्यं ऽशे दु.खायमानेष्पि न तद्धानीश्वरो 
दुःखायते । जीवस्यापि दुःखप्राप्तिर विद्यानिभित्तेवेत्युक्तम्‌ । तथा चाविद्यानिमित्तजीव- 
भावव्युदासेन बह्मभावमेव जीवस्य . प्रतिपादयन्ति वेदान्ताः-^तत्वमसि' श्त्येवमाद्यः, 
तस्मान्नास्ति जेवेन दुःखेन परमात्मनो दुःखित्वप्रसङ्गः ॥ ७६ ॥ 

स्मरन्ति च ॥ ४७॥ 
पदच्छेद-स्मरन्ति,.च। 
सूज्ाथं-- गौर जीव दुःखसे परमेश्वर दूःखीं नहीं होता, इस विषयमे ^तत्र या परमात्मा 

यह्‌ स्मृति मीदहै। 
है, वसे भँदहीपृत्रहु मही मित्रहूः इस प्रकार स्नेहवश्च पुत्र, मित्र॒ आदिमे अमिनिवेश करता 
हुजा पुत्र, मित्र भादि विषयक दुःखकय मौ उनके अभिमान श्रान्ते अनुभवं -करता है । उससे यह्‌ 
निश्चित अवगत होता कि मिथ्ासिमान भ्रम निमित्तक ही दुःखका अनुमव है ओर व्यतिरेक दशंनसे 


मी एेसा अवगत होता. है । जसे किं पुत्र, मित्र आदि परिवारवारे उनमें सम्बन्धके अभिमानी गौर 
उस सम्बन्ध अमिमान रहित बहुषोके बैठे रहनेपर वहां पप्र मरा, मित्र मरा' इत्यादि उद्घोषितं 


होनेपर उन्हे ही तन्निमित्तक दुःख उत्पन्न होता है जिन्हे पुत्र, मित्र॒ अआदिमचवका , अमिमान है, उनके 
अभिमान रहित संन्यासी आदिको नही होता । इससे रौकिकं ॒पुरुषका मी सम्यग्दशंन सा्थंक देखा 
जाता है, ठो विषय शुन्य आत्मासे भिन्न वस्तुको न देखनेवारे, नित्य चेतन्यमात्र स्वरूपम स्थित पुरुषके 
विषयमे कहना ही क्या है, इसलिए सम्यग्दरंनका अनथक प्रसङ्ध नहीं है । श्रकाश्च दिके समानः 
यह्‌ दशन्तका उपन्य।स ठै-- जे सूयं अथवा चन्द्रमाका प्रकारा अआाकाराको ग्याप्तकेर भवस्थित होतां 
हुभा अद्धलि आदि उपाधिके सम्बन्धसे उनमें ऋजु, वक्रभाव प्राप्तं होनेपर तत्‌ तत्‌ भव-सा प्राप्त 
होता हृभां मी परमाथसे तद्धावको प्राप्त नहीं होता, अथवा जसे घट आदिके चलते होनेपर चलता 
हुमा-सा प्रतीयमान मी काञ्च परमाथसे नहीं चलता, अथवा जसे जलपात्र आदिके कम्पनसे तद्गत 
सूयं प्रठिविम्बके कापनेपर मी उस प्रतिविभ्बवारा सूयं नहीं कापता है, वसे भवियासे प्र्युपस्थापिव 
बुद्धि आदिसे उपहित जीव नामक अंशके दुःखित-सा होनेपर भी उस अंशवाला ईइवर दुध्ली नहीं 
होता । जीवकी दुःखप्राप्ति मी अविद्या निमित्तक हीह, एेसा कहा जा चुका है । इस प्रकार तत्वमसि 
इत्यादि वेदान्त अविद्यानिमित्तकं जीवमावका निरसनं कर जीवके ब्रह्ममावका ही प्रतिपादन करते 
है । इसक्तिए जीव सम्बन्धी दुःखसे परमात्मामे दुःखित्व प्रसङ्ग नहीं दै ॥ ४६ ॥ 


अधि” १७ स्‌ ७७ |] भाषायुवाद-सलत्यानन्दी-दीपिकासदित ५२९ 


छ स्मरन्ति च व्यास्ादयो-यथा जेवेन दुःखेन न परमात्मा दुःखायत इति । "तत्न 
यः परमात्मा हि स नित्यो निगुण: स्म्रतः। न रिप्यते फरेश्रापि पद्मपन्रमिवाम्मसा ॥ कर्मात्मा 
त्वपरो योऽसौ मोश्चबन्धेः स युज्यते । स सक्दगकेनापि राशिना युज्यते पुनः॥' शति । चहाब्दात्स- 


मामनन्ति चेति वाक्यदोषः । "तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्वस्यर्नन्नन्यो अभिचाकशीति" (श्रे ४।६ ) 
इति । “एकस्तथा सवंभूताम्तरात्मा न लिप्यते लोकदुःखेन वाद्यः" (कट ० ५।११) इति । च ॥४७ ॥ 


अत्राह--यदि तद्यक` पव सवेषां भूतानामन्तरात्पा स्यात्कथमनुज्ञापरिहारौ 
स्यातां खोक्रिकौ वेदिको चेति ? नञ चांशो जीव दईश्वरस्येत्युकतम । तद्धं दा्ानुज्ञापरि- 
हारौ तदााश्रयावव्यतिकीर्णाबुपपदेते, किंमज्र चोद्यत इति ? उच्यते-ैतदेवम्‌, अनंरात्व- 
भपि हि जीवस्यामेदवादिन्यः ्रतयः प्रतिपादयन्ति-“यव्सष्टर तदेवानुप्राविशत्‌” (तै० २।६।१), 
"नान्योऽतोऽस्ति दष्टा" ब्रह ०३।७।२३), "गव्यो स रत्युमाप्नोति य इह नानेव पर्यति' (बह ०४।४।- 
१९) "तत्वमसि" (छा० ६।८।७) अहं बह्यास्मि (बृह ° १।४।१०) इत्येवंजातीयकाः । नयु मेदा- 
मेदावगमाभ्यामंशत्वं सिद्धय तीर्युक्तम्‌ । स्यादेतदेवम्‌-यद्यभावपि सेदामेदो प्रतिपिपाद- 
यिषितौ स्याताम्‌, अभेद पव त्वत्र प्रतिपिपादयिषितः, ब्रह्यात्मत्वप्रतिपत्तौ पुरूषाथंसिद्धेः 
स्वभावप्रा्तस्तु भेदोऽनूचते। नच निरवयवस्य ब्रह्मणो मुख्यौ ऽदो जीवः संभवतीत्यु 
क्तम्‌ । तस्मात्पर एवेकः स्व॑षां भूतानामन्तसत्मा जीवभावेनावस्थित इत्यतो वक्तव्याऽ- 
बुक्षापरिहारोपपत्तिः । तां बरुमः- 

तन्न यः परमात्मा०' ( उन दोनोमे जो परमत्मादहै वहु नित्य निगुण कहागयादहै, जेष 


कमलपत्र जले छिक्च नहीं होता, वस ण्ह कमफरोसे लिप्ठिनहीहोतादै। भौर जो अन्य क्मत्मिा 
( जीवात्मा ) है वह्‌ बन्ध भौर मोक्षसे युक्त होता है, वह इस सतरह राशिसे पूनः युक्त होता है ) इस 


प्रकार व्यास आदि कहते हँ किः जीव- सम्बन्धी दुःखे परमात्मा दुःखी नहीं होता है। “चः शब्दस 
समामनन्ति" ( ओर ध्रृतियां कहती हँ ) एेसा वाक्यशेष है । (तयोरन्यः ०" (उनमे एक उसके स्वादिष्ट 


फरोको मोगता है गौर दूसरा उन्हं न भोगता हुगजा देखता रहता है ) 'एकस्तथा० ( उसीप्रकार 


सम्पूण भूतोका एक ही अन्तरात्मा संसारके दुध्ठसे छिप्त नहीं होता, किन्तु उसे बाहर रहता है ) 
एेसी श्रतियां ह 1 ४७ ॥ 


इसपर हम कहते है- यदि एक ही सब भतोका अन्तरात्मा ही तो खौकफिक गौर वेदिक विधि 


भौर निषेव कंसे होगे ? धररन्तु एेसा कहा जा चुका कि जीव ईइवरका अंश दटै। जीव ओर ईश्वरमें 
भेद होनेये तदाश्रय अनुज्ञा ( विधि ) गौर परिहार ( प्रतिषेष ) असंकर होकर उपपन्न होगे, तो 


यहां शद्धा किक्च प्रकार करते हो ? कहते ह--यह एेसा नहीं रै, क्योकि "तस्सा ९ ( उसे उत्पन्न कर 
उसमे ही अनुप्रवेड किया ) नान्यो ०" ( उससे अन्य द्रश नहीं है ) “खस्योः स०' { जो इसमे नाना-सा 
देखता दै वह्‌ मृत्युसे मृत्युको प्राक्च होता है ) (तत्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मि" इसप्रकारकी अभेद प्रतिपादक 
श्रुत्यं जीवको अनं प्रतिपादित करती हैँ । परन्तु भेद ओर अभेदके अवगमसे अंशत्वं सिद्ध होता 


. है, एेसा कहां गया है । यह एषा होता यदि भेद ओर अभेद दोनोका प्रतिपादन करना इष्ट होता, 
परन्तु अभेद ही यहाँ प्रतिपादित करना भमीष्ट है, क्योकि ब्रह्मात्मतव प्रतिपत्ति होनेपर पुरषाथंकी सिद्धि 


है । अविदयाङ्ृत भेदका तो केवलः अनुवादः किया जातां है ओर यह मीकहाजा चुका करि निरवयव 
ब्रह्यका मुख्य अंश जीव नहीं हो सकता । इसक्िए एक परमात्मा ही सब भूतोका अन्तरात्मा जीवरूपसै 
सत्यानन्दी-दीपिका 
बुद्धिकममेन्दियप्राणपञ्चकैमेनसा पिया । शरीरं सक्षदशभिः सूक्ष्मं लिङ्गमुच्यते ॥ पञ्चदशी ५-२३ । 
## पाच नेन्द्रिय, पाचि कर्मेन्द्रिय, पांच प्रणा, मन गौर वुद्धि इस सतरह्‌ .ततत्वोके समुदायको 


राप्ते करना बन्ध है भौर ज्ञानद्वारा उनसे मक्त हीना मोक्ष दै । यह्‌ जीवम होता है, किन्तु नित्यमुक्त 
परमात्ममे नहो ॥ ४७ ॥ 


५३० ब्रह्मखज्ञ-च्ाङ्रभाष्य [ अ०> प्रा 


अनुज्ञापरिहार देहकषबन्धाज्ज्योतिरादियत्‌ ॥ ४८ ॥ 
पदच्छेद-अनुज्ञापरिहारौ, देहसम्बन्धात्‌, ज्योतिरादिवत्‌ । 

सूष्नार्थ- (अनू्ञापरिहायै) "मित्रं सेव्यम्‌" “शत्रुः परिहतंग्यः' इस प्रकार भनुज्ञा ओर परिहार 
एक आत्मामे मी ( देहसम्बन्धात्‌ } ) देहके साथ तादात्म्य सम्बन्धसे उपपन्न है, ( ज्योतिरादिवत्‌ ) 
जसे अग्निके एक होनेपर मी इमलानकी अग्नि परिहरणीय है अन्य नहीं । 

® (क्रतौ मा्यासुपेयात्‌' इत्यनुज्ञा, शुवद्गनां नोपगच्छेत्‌" इति परिहारः, तथा अग्नीषो 
मीयं पश्यं संज्ञपयेत्‌' दत्यनु्ञा, ^न हिंस्यास्सर्वा भूतानि" इति परिहारः, एवं लोकेऽपि मित्रम- 
पसेवितव्यमित्यनुज्ञा, राचः परिहतंव्व हति परिहारः, पएवंप्रकारावनुज्ञापरिहारावेकत्वेऽ- 
प्यात्मनो देह संबन्घार्स्याताम्‌ । देहैः संबन्धो देहसं बन्धः । कः पुनदेहसंबन्धः ? देहादि 
रथं संघातो ऽहमेवेत्यात्मनि विपरीतप्रत्ययोत्पत्तिः। दषा च सा सर्व॑प्राणिनामहं गच्छा 
म्यहमागच्छाम्यहमन्धो ऽहमनन्धोऽदं मृढोऽहममूढ इतीत्येवमात्मिका । न॒ दह्यस्याः 
सम्यग्द्‌ शंनादन्यन्निवारकमस्ति । प्राक्त सम्यग्ददानपत्प्रततेषा रान्तः सर्वजन्तुषु । तद्‌ 
वमविद्यानिमित्तेदाद्यपाधिसंबन्धकताद्विक्ेषादेकात्म्याभ्युपगमेऽप्यनुक्ञापरिहाराववक- 
र्प्येते । सम्यग्दहिनस्तद्यं नुज्ञापरिहारानर्थंश्षयं प्राप्तम्‌ । न, तस्य कृताथत्वान्नियोल्यत्वानु 
पपत्तेः । हेयोपादेययोषहिं नियोज्यो नियोक्तव्यः स्यात्‌ । आत्मनस्त्वतिरिक्तं हेयमुपादेयं 

वा वस्त्वपदयन्कथं नियुस्येत १ न चार्मात्मन्येवं नियोज्यः स्यात्‌ । शारीरव्यतिरोकददिन 
मवस्थितं है, इससे अनुज्ञा भौर परिहारकी उपपत्ति कहुनी चाहिए ? उसको हम कहते ईै- 

"ऋतो मार्यासुपेयात्‌' (मासिक धमकी शुद्धिके अनन्तर स्त्रीके साथ गृहस्य करना चाहिए )यह्‌ 
विधि है भौर शुवं्गनां०' (गुर पत्तीके साथ प्रसङद्ध नहीं करना चाहिए) यह्‌ निषेध है । अग्नीषोमीयं °' 
( अग्नीषोमीय पशुका वध करना चाहिए ) यह. विधि है मौर नन दिस्यात्‌०› (किसी मी प्राणीक़ी हिसा 
नहीं करनी चाहिए ) यह्‌ निषेध है । इस प्रकार लोकमे मी ममित्रमुपसेवितन्यम्‌” ( मित्रका उपसेवन 
करना चाहिए ) यह विधिदहै भौर शच्चःपरिहतभ्यस (शत्रुका त्याग करला चाहिए) यह्‌ निषेध है । 
इस प्रकारके विधि ओर प्रतिषेध आत्मके एकं होनेपर मी देहके सम्बन्धसे होगे । देहोके साथ सुम्बन्ध 
देह सम्बन्ध है । परन्तु .देहसम्बन्ध क्या है ? यह्‌ देहादि संघात भेँही हु इस प्रकार आत्मामे विपरीत 
प्रत्ययकी उत्पत्ति । वह्‌ भै जाताहं, मै आताह, मँ अन्धहु, मै गन्ध नहींहू, मै मूढह, मँ मूढ 
नहीं हू, इस रूपसे सन प्राणियोमें देखी जाती है । इसका सम्यग्दशनसे मित्त निवारक नहीं है । तच्व- 
ज्ञानके पव यह्‌ भ्रान्ति सन प्राणियोमे सन्तत ( निरन्तर ) है । इस कारण अविद्या निमित्त देह आदि 
उपाधिके सम्बन्धसे.किये गये . विशेष ( भेद ) से एकात्मसव स्वीकार करनेपर मी विधि ओर प्रतिषेध 
हो सकते है । तब सम्यग्दर्थकि' विधि ओर प्रतिषेध व्यथं हो जायं गे । नहीं, क्योकि वह॒ ताथ होनेसे 
नियोज्य नहीं हो सकता है, इसरिए हेव भौर उपादेयमे ही नियोज्य नियुक्तं करने योग्य होता है ।' 
परन्तु आत्मासे भिन्न हेय मौर उपादेय वस्तुको न देखता हमा वह्‌ कंसे नियुक्तं होगा ? ओर आत्मा 
अपनेमे ही नियोज्य नहीं होता । यदि कहो कि शरीरसे पृथक्‌ अपनेको ` जाननेवाला ही नियोज्य है, 

सत्यानन्दी-दीपिका 
® यहाँ “इदं मया कतग्यम्‌' (यह मुषे करना चाहिए)एेसी बद्ध जिसमे हो वह्‌ नियोज्य कहा जाता 
है । भ्राम्तिके अमावकाल ( सुषुप्ति ) मे जब अज्ञानी भी नियोज्य नहीं है, तब भात्मवित्‌क्े विषयमे तो 
फिर जहुना ही क्षया है । अनात्मामे आत्माभिमानही तो प्रवतक है, वह्‌ तत्त्ववित्‌का आत्मज्ञानसे निवृत्त 
हो जाता है, अतः वह्‌ किससे मी प्रवृत्य नरह दै । जैसे-[क्रन्यात्‌-कन्यं मांसमत्ति इति ऋष्यात्‌ अग्निः! 
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पव नियोञ्तत्वमिति चेत्‌-न, तत्संहतत्वाभिमानात्‌ । सत्यं व्यतिरेकद्दिनो नियोजञ्यत्वं 
तथापिव्योमादिवदेदायसंहतत्वमपरयत एवात्मनो नियोस्यत्वाभिमानः। नहि देहायसंह- 
तत्वददिनः कस्यचिदपि नियोगो ष्ठः, किमुतेका्म्यदशिनः । नच नियोगाभावास्सम्यग्द्‌ 
हिनोःयथेष्ठचेष्ठाप्रसङ्गः । सवं्ाभिम्रानस्येव प्रवर्तकत्वाद्भिमानाभावाच सम्यग्दर्दिनः। 
तस्मादेदसंबन्धादेवानुज्ञापरिहारो, ज्योतिरादिवत्‌ । यथा ज्योतिष एकत्वेऽप्यम्निः 
क्रव्यात्परिहियते, नेतरः । यथा च प्रका एकस्यापि सवितुरमेध्यदेशसंवद्धः परिदहियते, 
नेतरः शुचिभूमिष्ठः। तथा भौमाः प्रदेशा चज्रवेडर्यादय उपादोयन्ते, भोमा अपि सन्तो 
नरकटेवरादयः परिहियन्ते। तथा मूत्रपुरीषं गवां पविच्रतया परिगृह्यते तदेव जाल्यन्तरे 
परि चज्यैते, तद्वत्‌ ॥४८॥ 
असंततेश्चाव्यतिकरः ॥ ४९ ॥ 

पटुच्छेद्‌-असन्ततेः, च, अन्यतिकर 

सृत्राथं--( च ) परन्तु ( असन्ततेः ) जीवात्माका सब शरीरके साथ सम्बन्धन हौनेसे 
( अग्यतिकरः ) कमफलका संकर नहीं होगा । 

ः स्यातां नामन॒ज्ञापरिदारावेकस्याप्यातमनो देहविदोषयोगात्‌ । यस्स्यं कमंफल- 
संवन्धः स चेकारम्याभ्युपगमे व्यतिकीयंत स्वाम्येकत्वादिति चेत्‌- नैतदेवम्‌, असंततेः। 
नहि कतुर्भोक्तुरचात्मनः संततः सर्वैः दारीरेः संबन्धोऽस्ति । उपाधितन्बो हि जीव 
इत्युक्तम्‌ । उपाध्यसंतानाच्च नास्ति जीवसंतानः । ततश्च कमव्यतिकरः फरव्यतिकरो 
चा न भविष्यति ॥ ४९॥ ` 
तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि देह आदि सधातमें .अभिमान वाजादहै। यद्यपि यह ठीकदहै किदेह्‌ 
आदि संधातसे पन्न अपनेको जाननेर्वाा नियोज्य है, तथापि अकाश आदिके स्मान देह आदिसे 
असंहत अपनेको न जाननेवारमे नियोज्यत्व अमिमान है । देह आदिमे असंहतत्व देखनेवारे किसी- 
का भी नियोग नहीं देखा गया है, तब आत्मेकत्वदर्शीकि विषयमे तो कहना हो क्या है । नियोगके 
नं हयनैसे सम्यग्दर्शमिं यथेष्ट चेष्टाका प्रसङ्ख मी नहींरहै, क्योकि सवत्र अमिमान दही प्रवतक दै सम्य- 
गदर्डभिं अभिमान नहीं है 1 अतः देहके सम्बन्धते ही ज्योति अदि समान विधि भौर निषेव है। 
जपे ज्योति एक होनेपर मी क्रव्यात्‌ अगि ( रभशानको अग्नि) का परिहार किया जता है, अन्यका 


नहीं । भयवा जघ एकं सुयंका मी अपवित्र देश सम्बद्ध प्रकाश परिहूत होता है अभ्य पवित्र भूमिस्थ 
प्रकाश परिहूत नहीं होता । भौर वज्र, वंडुयं आदि भूमि प्रदेशोका उपादानं रहण) होता है, परन्तु 


नरकरेवर अदि मौम होते हृए मी परिहत होतेदहैँ। ओर जैसे गौक्रा मूत्र ओर गोबर पवित्ररूपसे 
गरहीत होते है, वे हौ अन्य जातिके त्याग कयि जति हैँ । एेसा यहाँ प्रकरणमे मौ समक्षना चाहिर्‌ ।४८। 


आत्माके एक होनैपर मी देह विरोष सम्बन्धसे विधि ओर निषेध होगे । परन्तु जो यहु कम- 

फल सम्बन्ध है उसका एक आत्मके स्वीकार करनेमे संकर हो जया, क्योकि स्वामो एकदै । एेसा 

यदि कहो तो यह एेसा नहीं है, क्योकि असन्तति है । कर्ता मोक्ता आत्माका.सब शरीरोके सथ 

सन्तत सम्बन्ध नहींदहै । यहुकहाजा चृकादहै कि जीव उपाधिके अधीनदहै। रउपाधिके सन्तन 
सत्यानन्द -दीपिका 

दमरान अग्निका परिहार किया जाता है अन्यका नही, वसे आत्मा एक होनेपर मी उपाधिके 


 सम्बन्धसे अनुज्ञा ओर परिहारके योग्य होता है ओर उपाधि रर्हित होने वह अनुज्ञा ओर परिहारे 
मुक्त हो जाता ।॥ ४८॥ 


® तद्गुणसारस्वात्‌' (ब्र ० सु° २।३।३०) इष सूत्रपे बुद्धि उपहित अष््माक्रो ही कर्ता मोक्ता 
स्थापित किया गवा है । देह मेदसे बुद्धि भेद, बृद्धि भेदसेकर्ता मोक्ता मौ मेदमनि। गयारहै। 
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आमास एव च ॥५०॥ 

पदच्छेद्‌--बामासः, एव, च । 

सृूजाथं--( च ) ओर ( आमास एव ) जीव परमात्माका अमासही है, अतः कमं अथवा 
कमफलका संकर नहीं है । 

कः आभास एव चेष जीवः पर स्यात्मनो जलसूयंकादिवत्प्रतिपत्तव्यः। न स एव 
साक्षात्‌ । नापि वस्त्वन्तरम्‌ । अतश्च यथा नेकस्मिञ्जकसूयंके कम्पमाने जठस्ूयंकान्तरं 
कम्पते,एवं नेकस्मिजजीवे कर्मफ संबन्धिनि जीवान्तर स्य तत्संबन्धः। ए वमप्यव्यतिकर एव 
कमंफख्योः । आभासस्य चावियाकृतत्वात्तदाश्रयस्य संसारस्यावियारृतत्वोपपत्तिरिति, 
तद्व्युदासेन च पारमाथिकस्य ब्रह्मात्मभावस्योपदेशोपपत्तिः। येषां तु बहव आत्मनस्तेच 
सवं सर्वगतास्तेषामेवेष व्यतिकरः प्राप्नोति । कथम्‌ ? बहदो विभवश्चात्मानश्चैतन्यमा्- 
स्वरूपा निगु णा निरतिश्णयाश्च। तदथं साघारणं प्रधानं तन्निमिचेषां भोगपवंसिद्धिरिति 
सां ख्याः । सति बहुत्वे विभुत्वे च घटकुञ्यादिसमाना द्रव्यमान्नस्वरूपाः स्वतो ऽचेतना 
अत्मानस्तदुपकरणानि चाणूनि मनां स्यचेतनानि । तत्रत्मद्रव्याणां मनोद्रभ्याणां च संयो- 
गान्नवेच्छादयो वेरोषिका आटमगुणा उत्पचन्ते। ते चाभ्यतिकरेण प्रत्येकमात्मसु सभवयन्ति 
स संसारः । तेषां नवानामात्मगुणानामत्थन्तायुत्पादो मोश्च इति काणादाः । तत्र सांख्यानां 


होनेसे जीव मी सम्वत नहीं है । उससे कमं संकर अथवा फलसंकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

जल गत सूयं प्रतिबिम्ब आदिके समान यह्‌ जीव परमात्माका आमभास-प्रतिनिम्ब ही समक्षना 
चाहिए । वह्‌ साक्षात्‌ परमात्मा ही नहीं है भौर अन्य वस्तु मी नहींदहै, इससे जसे एक जलमसुयंक 
( जलगत सूयं प्रतिबिम्ब ) कै कपनेपर अन्य जलसूयंकं नहीं कपतारहै, वसे ही एक जीव कमफल 
सम्बन्धी होनेपर अन्य जीवकां उस ( कमफल ) के सथ सम्बन्ध नहीं होता । इस प्रकार मी कमं 
ओर फलका असंकरही रहै ओर मामास अविद्याकृत होनेसे उसके आधित संसारमे मी अविद्याकृतत्व 
उपपन्न है उसके निराकरणसे पारमाथिक ब्रह्यात्वमावकां उपदेदा उपपन्न होवा है। परन्तु जिनके 
मतम अत्मा अनेक हँ भौरवे सब सवंगत ( व्यापक ) हैँ उनके मतमें ही यह संकर प्रक्ष होता दै । 
किस प्रकार ? आत्मा बहुत, विभु, चेतन्यमात्र स्वरूप, निगुण ओर निरतिशय हँ, उनके किए प्रधानं 
साधारण है, तन्निमित्तक उनका मोग मौर अपवगं सिद्धहोतादै, एसा सांख्य मानते ह । आत्मा 
अनेक गौर विम्‌ होनेपर धट, कोठरी आदिक समान प्रग्यमात्र स्वषूप, स्वतः आत्मा अचेतन है ओर 
उनके उपकरण मन अणु गौर. अचेतन हैँ । उनमें आत्मद्रव्य ओर मनोद्रव्यके संयोगसे इच्छा 
आदि नौ आत्माके विश्षेष गुण उत्पन्नहोतेहै। वे संकरके विना प्रत्येकं आत्मामे समवायसम्बन्धसे 
रहते ह वह संसार है, ओौर उनं नौ आत्मगुणोकी अत्यन्त अनुत्पति मोक्ष है, एेसा काणाद मनते हैँ । 

सत्थानन्दी-दौपिका 
एक बुद्धिका दूसरे दारीरके साथ सम्बन्ध न होनेसे तदुपहितका मौ सम्बन्ध नहींहै, भतः शरीर 
भेदसे जीवका भेद होनेपर कमं अथवा कमं फलका संकर नहीं होगा ॥ ४९ ॥ 

* जंसे घटाकाद्य घट उपाधिसे महाकाद्का अ्-सादै, वसे जीव बुद्धि उपाधिसे परमात्माका 
अंश-सा है, यह कहा जा चुका है । परन्तु इस अवच्छेदवादमे अरुचि प्रदशित करनेके लिए "एव" 
ओर "एकस्तथा सवभूतान्तराव्मा रूपं रूपं प्रतिरूपो बहिरच ॥' ( क० २।२।९) इत्यादि श्रुति सिद्ध 
प्रतिविम्बवादको सूचित करनेके लिए भगवान सूत्रकारे (जामास्र एव चः इस सूत्रे आमास पद 
दिया है । अनुपहित परमात्मा जीव नहँ हो सकंता है, क्योकि उपाधिका अनुमव होता है ओर जीव 


अयि० १७ सू० ५९ | भाषानुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदित ५३२२ 


तावच्चेतन्यस्वरूपत्वार्सर्वाद्मनां संनिधानाद्यविश्ेषाचेकस्य सुखदुःखसंबन्धे सवषां सख. 
दुःखसंबन्धः प्राप्नोति । स्यादेतत्‌-प्रघानप्रचर त्तेः पुरुषकंवव्या्थत्वाद्‌ व्यवस्था भविष्यति । 
अन्यथ! हि स्वविभूतिख्यापनार्था प्रधानप्रचृन्तिः स्यात्‌ । तथा चानिर्भोक्चः प्रसज्येतेति । 
नेतत्खारम्‌, नद्यभिरषितसिदधिनिबन्धना व्यवस्था शाक्या विज्ञातुम्‌ । उपपत्या तु कया- 
चिद्‌न्यवस्थोच्येत । असत्यां पुनरुपपन्तो कामं मा भूदभिरुचतं पुरुषकेवस्यम्‌, प्राप्नोति तु 
व्यवस्थादेत्वभावादुब्यतिकरः । काणादानामपि यदे केनात्मना मनः संयुज्यते, तदाऽऽ्ता- 
न्तरेरपि नान्तरीयकः संयोगः स्यात्संनिधानादयविदोषात्‌ । ततश्च हेत्व विरोषात्फखाविशोष 
इत्येकम्यातमनः सखदुःखयोगे सर्वात्मनामपि समानं सुखडुःखित्वं प्रसज्येत ॥ ५० ॥ 
स्यादेतत्‌-अदृष्टनिमित्तो नियमो भविष्यतीति । नेलयाह- 


अदृष्टानियमात्‌ ॥ ५१॥ 

सूञ्ञाथं--अदृष्टके नियम न होनेसे क्मंफलका संकर ही है । 
बहुष्वारमस्वाकाराचत्सवंगतेषु प्रतिशरीरं बाह्याभ्यन्तराविशोषेण संनिहितेषु मनो 
वाक्ायधंरमाचमलक्नणमदरष्रमुपाज्यते। सांख्यानां तावत्तदनत्मसमवायि प्रधानवतिं 
उनमें सांस्योके मतम चंतन्यस्वरूप हीने सब आत्माओके संनिधान आदिके अविशेष होनेके कारण 
एक आत्माके सुख दु :खके साथ सम्बन्ध होनेपर सबको सुखं ॒दुःखका सम्बन्ध प्रप्तहोवादहै। पेसादही 
हो, परन्तु प्रधानक प्रवृत्ति पुरषके कंवल्थङ़े लिए होनेसे [ चुख-दुःखकी | व्यवस्या हो जायगो, मन्यथा 
प्रधानक प्रवुत्ति अयनो विभूति प्रसिदधिके किए होगी, तो इससे  मोक्षामाव प्रसक्त होगा । यह्‌ युक्त 
नदीं है, क्योकि अमिकषित सिद्धिके अधीन व्यवस्था मवत नहीं हो सकी, यदि कहो कि किसी 
उपपत्तिसे व्यवस्था हो जायगी, तो उपपत्तिके न होनेपर यथेष्ट अभिकषित पुरुष॒ कंवल्य नहीं होगा, 
अपितु व्यवस्थाका हेतु न होनेषे सकर प्राप्त होता दहै। कणाद अनुयायियोके मतम मौ जब एक 
मत्माके साय मनका संयोग होता है, तब अन्य आत्माओके साथ मौ अवश्य संयोग होगा, क्योंकि 
सनिधान आदि समन हैँ । उसे हेतु ( मन संयोग ) के अविशेष होनेपे फर मी अविशेष ( समान ) 
होगा, तो इस प्रकार एक आत्मामं सुल-दुःखका सम्बन्ध होनेपर सन भत्माओमे मी समान सुख 
दुःख प्रसक्तं होगे ॥ ५० ॥ 

यह हो कि अदृष्ट निमित्तक नियम हो जायगा, इसपर कहते ह कि एेसा नही- 

आकोके समानं सवगत प्रत्येक शरीरभे अन्तर बाहर समानरूपे संनिहित अनेक मत्माभओमें 


मन, वाणी ओर शरीर द्वारा धर्माधमल्प अहृ उपाजन किया जातादहै। सांरूमोके मतमे वह्‌ अट 
अनात्म्षमवायी प्रधनवर्तीं है । प्रधानके साधारण होनेसे प्रत्येक अत्मामे वहु सुल दुःखके उपमोगका 


सत्यानन्दी-दीपिका 

परमात्मासे भिन्न मी नहीं है, क्योकि स एष इह प्रविष्टः" ( बहु° १।४।७ ) इर्यादि अभेद प्रतिपादक 
श्रृतिसे विरोध होता है, अतः अविद्या, तत्कायं बुद्धिम परमात्माका प्रतिबिम्ब ही जीव है । वशेषिक 
मवमे आत्मा अनेक जड ओर द्रव्यै, ओर मन जड अनेक भौर द्रव्यहैँ। उन दोनोके संयोगे 
भात्मामें बुद्धि (ज्ञान) इच्छा, प्रयत्न, सुख, दुःख, देष, धमं, अधमं जौर मावना नामका संसकारये नौ 
विशोष गुण उत्पन्न होते हैँ । इनसे आत्माको संसार होता है । जब सब. पदार्थोका तत्वज्ञान होवा है 
तो पूनः ये गुण उत्पन्न नहीं होते यही आत्माका मोक्ष है अर्थात्‌ इनके मतमें श्रोत्र, त्वक्‌, चक्षु, रसना, 
घ्राण ओर मनये छः इन्दिर्या, छः उनके विषय, छः विषयोके ज्ञान, सुख, दुःख ओर शरीर, इस प्रकार 
इक्कीस दुःखोका ध्वंसरूप मोक्ष है उनके मतमे मी अत्मा सवंगत होनेसे कम॑फलका संकर 
प्राप्त होता है ॥५०॥ 
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प्रयानसाधारण्यान्न प्रत्यात्मं सुखदुःखोपभोगस्य ` नियामकमुपपद्यते । काणादानामपि 
पू्व॑वत्साधारणेनात्मयनःसंयोगेन निवर्तितस्यादष्टस्यप्यस्येवात्मन इदमदष्टमिति नियमे 
देत्वभावादेष एव दोषः ॥ ५१ ॥ 

स्यादेतत्‌-अहमिदं फट प्राप्नवानीदं परिह यणीत्थं प्रयता इत्थं कर वाणीत्येवंविधा मभि- 
संध्यादयः प्रत्यात्मं प्रवतंमाना मदण्टस्यात्मनां च स्वस्वामिभावं नियंस्यन्तीति। नेयाह- 


अभिसंध्यादिष्वपि चेवम्‌ । ५२॥ ` 
पदर्खेद-अमिसन्ध्यादिषु, च, एवम्‌ । 
स््ञाथं--( अमिसन्ध्यादिष्वपि ) संकल्प आदिमं मी ( चवम्‌ ) अष्टका नियामकत्व नह 
है, अतः पूर्वोक्तं दोष वेसेही है) | 
अभिसंध्यादीनामपि साधारणेनेवात्पमनः संयोगेन सर्वात्मसंनिधो क्रियमाणानां 
नियमहेतुत्वानुपपन्तेरुक्तदोषायुषज्ग एव ॥ ५२ ॥ 
्रदेश्चादिति चेन्नान्तमोबात्‌ ॥ ५३॥ 
पदच्छेद-- प्रदेशात्‌, इतति, चेत्‌, न, अन्तर्भावात्‌ । | 
सेजाथ-( प्रदेशात्‌ ) आत्माओके विभु होनेपर मी शरो रावच्छिन्न आत्मप्रदेशचमे मन संयोग 
हो, उसो आत्मग्रदेशसे संकल आदिका निथम होगा, ( इति चेन्न } एेषा नही, ( अन्तर्मावात्‌ ) वयोकि 
सव शरीरोमे उन आत्माभोका अन्त्मावि है, अतः उक्त दोष ज्योकात्योहै। 
अथोच्येत-विभुत्वेऽप्यास्मनः शरीर प्रतिष्ठेन मनसा संयोगः शारीरावच्छिन्न एवात्मप्रदे ले 
भविष्यति, अतः प्रदेशा व्यवस्थाऽभिसंध्यादीनामदष्टस्य सुखदुःखयोश्च भविष्यतीति। 
तदपि नोपपद्यते, कस्मात्‌ ? अन्तर्मावात्‌ । विभुत्वाविशेषादधि सवं एवात्मानः सवंहारीरेष्व- 
न्तभंवन्ति । तत्न न वेरोविकेैः दारी रावच्छिन्नोऽप्वा्मनः प्रदेशः कल्पयितुं शक्यः। कलप्यमा- 
नो ऽप्ययं निष्प्रदे लस्यात्मनः प्रदेहाः काल्पनिकःत्वादेव न पारमार्थिकं कायं नियन्तुं राक्नो- 
ति। शरीरमपि सर्वास्मसंनिघावुत्पद्यमानमस्ये वात्मनो नेतरेषामिति न नियन्तु शक्यम्‌ । 
नियामक उपपन्न नहीं होता । काणादोके मतमें मी पूवे समान साधारण आत्मा ओर मनके संयोगे 
संपादित अट्टके "यह्‌ अदृष्ट इसी आत्माकां है" इस नियममे हेतुके न होनेसे यही दोष है ॥ ५१ ॥ 
एसा हो. परन्तु मै इस फलक प्राप्तं करू, इसका परिहार करूं, इसप्रकार प्रयत्नकर एेसां करू” 
इसप्रकारके संकल्प आदि प्रत्येकमे प्रवतंमान होते हृए अहृष्ट ओौर आत्मके स्वस्वमिमावका नियमन 
करेगे । नहीं, एसा कहते है- 
साधारण आत्ममन संयोगसे सम्पूणं आत्माोकी संनिधिमे उत्पन्न कयि हृए संकल्प आदिमे 
मी नियमका हेतुत्व नहीं हो सकता, अतः उक्त-अनियम दोष तदवस्थ ही है ॥ ५२ ॥ 
यदि एेस। कहा जाय कि आत्मकि विभू होनेपर भी शरीरमे स्थित मनके साथ उसका संयोग 
शरीरावच्छिन्न आत्मब्रदेशमे ही होगा, इसे संकल्प आदिकी, अदष्टकी, सुख. दुःखको प्रदेशकृत व्यवस्था 
होगी, वह्‌ मी उपपन्न नहीं है, किंससे ? इससे कि उनका अन्तर्माव है । सब आह्माओंका विमूत्व समान 
होनेसे सब शरीरोमिं अन्तर्माव है । इसप्रकार सब आत्मा्ोका समस्त चरीरोमे अन्तर्माव होनेपर वंशे- 
षिक रोग शरोरावच्छिन्न प्रदेरको भी आत्मामें कल्पना नहीं कर सकते । निष्प्रदेश-निरवयव आत्मामे 
कल्पित किया हुमा यह प्रदेश भी काल्पनिक होनेसे पारमाथिक कायक नियमनं करनेमे समथं नहीं हो 
सकता । सब आत्माओंकी संनिधिमें उत्पन्न हुभा रीर भी इसी आत्माका है अन्योका नहीं है, एसा नियम 
नक्षैः किया जा सकता । प्रदेश विशेष स्वीकार करनेपर मी समान सुख दुःखके भागी दो आत्माभोंका 
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प्रदेदाविदोषाभ्युपगमेऽपि च हयोरात्नोः समनसुखदुःखभाजोः कदाचिदेकेनेव ताव 
च्छरीरेणोपभोगसिद्धिः स्यात्‌, समानप्रदेश्स्यापि दयोरात्मनोरदष्स्य संभावत्‌। तथा 
दि-देवदत्तो यसिमन्प्रदे्तो संखदुःखमन्वभू त्तस्मातप्रदेरादपक्रान्ते तच्छरीरे यज्ञदत्त 
कारीरे च तं प्रदेदामनुप्राप्ते तस्यापीतरेण समानः खुखदुःखाञुभवो ददयते, स न स्याद्यदि 
देवदत्तयज्ञदत्तयोः समानप्रदेदामदष्ं न स्यात्‌ । % स्वर्गाद्युपभोगप्रसङ्श्य प्रदेदावादिन 
स्यात्‌, ह्मणादिशरीरप्देश्ेष्वदष्टनिष्पत्तेः प्रदेशान्तरवतित्वाचच स्वर्गाद्युपभोगस्य, 
सर्वगतत्वानुपपत्तिश्च बहनामा्मनां दश्ान्ताभावात्‌ । वद्‌ तावच्वं के बहवः समान 
प्रदेशाश्चेति । रूपादय इति चेत्‌-न, तेषामपि घम्यरोनामेदा्टक्षणभेदाच। नतु बहना- 
मात्मनां श्चणमेदो ऽस्ति । अन्त्यविदोषवदा द्धे दोपपत्तिरिति चेत्‌-न, भेदकस्पनाया 
अन्त्यविज्ञोषकल्पनायाश्चेतरेतराश्रयत्वात्‌ । आकाशादीनामपि विभुप्वं ब्रह्मवादिनोऽसिद्धं 
का्य॑त्वाभ्युपगमात्‌ , तस्मादात्मेकत्वपश्च एव सवंदोषामाव इति सिद्धम्‌ ॥ ५३ ॥ 

इति श्रीमच्छङ्करमगवःपूञ्यपादङृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये द्वितीयाध्यायस्य तृतीयः पादः समाप्तः ॥३॥ 


उपभोग कदाचित्‌ एक दही चरीरसे सिद्धो जायगा, क्योकि दो आत्माओंका अहृष्ट एके प्रदेशमे भी 
संभवदै। जसे कि जिस प्रदेशमे देवदत्तने सुख दुःखका अनुमव किया उसका रीर उस प्रदेशसे 
दुर हो भौर यज्ञदत्तका शरीर उस प्रदेशमे प्राक्च हो, तो उसको मी दसरेफे समान सख दुःखका अनु- 
मव देखा जात। है, वह अनुमव यदि देवदत्त ओर यज्ञदत्तका अदृष्ट समान प्रदेश वाला नहोतो नहीं 
होगा । ओौर प्रदेश्चवादीको स्वगं आदिके अनुपमोगका प्रसङ्ख आ जायगा, क्योकि ब्राह्मण आदि शरीर 
प्रदेशोमे अट्ट निष्पन्न होता है ओर स्वगं आदि उपमोग प्रदेान्तरवर्ती है । अनेक भत्माओंकां 
सवंगत होना युक्त नहीं दै, कारण कि इसमे हान्त नहीं है । तुम कहो तो बहुत मौर समान प्रदेशवारे 
कौन-से पदाथं हैँ? यदिकहोकिरूप आदिद, तो युक्त नहीं है, क्योकि उनका भी धर्मकि अंशरूपसे 
मभेद ओर लक्षणमे भेद है । परन्तु बहूव आत्मा लक्षण भेद नहीं है । यदि कहो कि अन्त्य- 
विशेषके बरसे भेदकी उपपत्ति है तो यह ठीक नहींहै, कारण कि भेद कल्पना ओर अन्त्यविदयेषकी 
कल्पनमि अन्योन्याश्रय है । ब्रह्मवादीके मतम अकराय आदिका भी विभुत्व असिद्ध है, क्योकि उनमें 
करायत्व स्वीकार है । इससे यह सिद्ध हुआ कि आहमाके एकत्व पक्षमे ही सब दोषोका अमाव है ॥५२३॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत ज्ाङ्करमाष्य-माषानुवाद्के दहितीयाघ्यायका वृतीयपाद्‌ समाप्त ॥३॥ 
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‰% यदि कहो कि रूप आदि अनेक समान प्रदेशवाके हैँ ? कारण कि घट आदिमे सब विद्यमान 
है, तो यह मी ठीक नहीं है, क्योकि यह दृष्टान्त हमें सम्मत नहीं है । खूप तेजोमात्र है, रस जलमात्र 
है मौर गन्ध पृथिवीमात्रहै, इस प्रकार तत्‌ तत्‌ गण स्व स्व धर्मीकि अंशरूपसे धर्मापि अभिन्न ह 
अतः तेज आदि धर्मीसि मन्न घटका अमाव है । इस प्रकार आत्मामे लक्षण मेद न होनेसे मेद नहीं 
है । अतः देवदत्तास्मा यक्दत्तात्मनो न भिन्नः, आत्मत्वात्‌ यज्ञदत्ताव्मवत्‌' ( देवदत्तका आत्मा 
यज्ञदत्तात्मासे मिन्न नहीं है, क्योकि आत्मा है, जसे यज्ञदत्तका अत्मा ) यद्यपि आत्माओमे लक्षणं 
भेद न होनेसे भेद सिद्ध नहीं होता, तो भी अन्त्यविशषके भेदै भेद सिद्ध हो जायगा । यह मी युक्त 
नहीं है, कारण कि आत्माका भेद सिद्ध हो तो विशेष सिद्ध हो, विशेष सिद्ध हो तो.आत्मभेद सिद्ध दहो, 
इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोष है, इसलिए आत्ममं ` भेद असिद्ध है । यदि अनेकं आत्माओंके विभू 
होनेमे भाकाश, दिक्‌ आदिका दृष्टान्त उपस्थित करो तो वेद.न्तसिद्धान्तमे सम्मत नहीं है, कारण कि 
"आत्मन आकाञ्ञः संभूतः" इत्यादि भ्रुतिमें आकरा आदिकी उत्पत्ति कही गई है । कायं अनित्य ओर 
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द्वितीयाध्याये चतुर्थः पादः । 
[ अत्र पादे लिङ्गदारीरश्रुतीनां विरोधपरिहारः ] 
"दस पादम लिद्धशचरीर शरुतियोके विरोधका परिहार दै 
( १ प्राणोत्पस्यधिकरणम्‌ । स्‌० १-४ ) 
तथा प्राणाः ।॥ १॥ 
पद्‌च्छेद-तथा, प्राणाः । 

रा्थ--"एतस्माज्जायते प्राणः" इत्यादि भ्रुतिमे जिस प्रकार आकारा आदिकी उत्पत्ति दै, 
(तथा) उसौ प्रकार (प्राणाः) प्राण-इन्द्रियोकी उत्पत्ति भी कही गई है । अतः इन्द्रियां उत्पन्न होती हैँ । 
% वियद्‌ादिविषयः श्रुतिचिप्रतिषेधस्तृतीयेन पादेन परितः । चतुथंनेदानी प्राण- 
विषयः परिद्ियते । तत्र तावत्‌-तत्तजोऽसृजत' (छान्दो ° ६।२।२) इति, "तस्माद्वा एतस्मादात्मन 
भाकाकाः सं मूतः" (तैत्ति° २।१।१) इति चेवमादिषूत्पत्तिप्रकरणेषु प्राणानामुत्पत्तिरनाम्नायते। 
कचिच्चारत्पत्तिरेवैषामाम्नायते, "असदा इदमग्र आसीत्‌" ( तै २।७ ) " तदाहुः किं तदसदासी- 
दित्यृषयो राव तेऽग्रेऽसदासीत्‌ । तदाहुः के ते ऋषय इति । प्राणा वाव ऋषयः' इत्यन्न प्रागुत्पत्तेः 
प्राणानां सद्धावश्रवणात्‌ । मन्यत्र तु प्राणानामप्युत्पत्तिः पठयते--यथाऽग्नेज्वंरतः क्षुद्रा 
विस्फुरिङ्गा च्युचरन्स्येवमेबेतस्मादात्मनः सवे प्राणाः' इति, "एतस्माज्ञायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि 
च" ( अुण्ड० २।१।३ ) सक्च प्राणाः प्रसवन्ति तस्मात्‌" ( मु° २।१।८ ) इति, “स प्राणमसृजत 


आकार आदि मृतविषयक श्रुति्योके परस्पर विरोधका परिहार तृतीय पादसे किया गृखा । 
अब चतुथं पादसे इन्द्रिय ( उत्पत्ति, संख्या, स्वरूप ) विषयक धरुतियोके विरोषका परिहार किया 
जाता है । उसमे तत्तजोऽसुजत' ( उसने तेजो भृ्टिकी ) तस्माद्रा एतस्मादात्मन -' ( उस पर- 
मात्मासे आकरा उत्पन्न हुजा } इत्यादि उत्पत्तिं प्रकरणोमे प्राणोकी उत्पत्ति नहीं कह गई है । ओर 
कहीपर इनकी अनुत्पत्ति सुनी जाती है, क्योकि असद्वा इदमग्र ०" (पहले यह असत्‌-अग्याङ़ृत ही था) 
"तदाहुः०' ( वे कहते है--वह असत्‌ क्याथा, [ इसप्रकार विचार करने रगे ] उत्पत्तिके पूवं वे 
चषि ही भसत्‌ थे, वे कहते है--वे ऋषि कौनदहँ? प्राणही ऋषि ये } इसप्रकार उत्पत्तिकै पूवं 
प्राणोके सद्धावको भृति है। ओर अन्यत्र "यथाऽग्नेज्वंूतः०' { जसे जज्ती हुई अग्निसे छोटे-छोटे 
विस्फुलि ङ्ख निकल्ते हँ वसे ही इस आत्मासे सम्पूणं प्राण निकरते हैँ ) एतस्माजायते ० ८ इससे 
प्राण, मन भौर सव इन्द्रियां उत्पन्न होती है ) सक्तः प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन्न होते है ) 
“स प्राणमसुजत०' ( उस पुरुषने प्राण-हिरण्यगमंको उत्पन्न किया, फिर प्राणसे श्वद्धा, भाकार, वायु, 

सत्यानन्दी-दी पिका 

परिच्छिन्न होता दै विभ्रु वहीं, अतः आत्माको एक गौर विम्‌ स्वीकृत करनेसे उक्त दोष नहीं होगे, 


क्योकि बुद्धि आदि उपाधिसे ये सब व्यवहार उपपन्न होते है, इस प्रकार मत॒ मौर भोक्तृत्व आदि 
श्रुतियोका विरोध न होनेपर अद्टितीय ब्रह्यमे समन्वय सिद्ध होता है ॥ ५३ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत ल्त्यानन्दी-दीपिका' कं द्वितीयाध्यायका वृतीय पाद समाप्त ५॥२॥ 
%& भूत ओर भोक्ताके विचारे अनन्तर मौतिक प्राणोका उद्पत्तिविषयक विचार है, अतः 
दोनों पाद्येकी हेतृहेतुमद्धाव संगति दहै । यद्यपि प्राणोंको उत्पत्ति न माननेसे “एक विज्ञानसे सवं- 
विज्ञानकी प्रतिज्ञा सिद्ध नहीं होती" इसलिए वियदधिकरण न्याये प्रा्णोकी उत्पत्ति सिद्ध होतीहै, तो 
मी प्रल्यमे प्राणोके सदधाव प्रतिपादक श्रुतिकी गति कहनेके लिए यहु अधिकरण है, इसक्िए पन- 
रुक्ति नहीं है । इस अधिकरणकं। विषय प्राण है । पूवपक्षमे उक्त श्रुतियोमे भअप्रामाण्य है। यहं 
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प्राणाच्छुदां खं वाय्ुञ्योतिरापः प्रथिवीन्दियं मनोऽन्नम्‌' ( प्र ६।४) इति चैवमादि प्रदेशेषु 1 तत्र 
तत्र श्रतिविप्रिषेधादन्यतरनिर्घारणकारणानिरूपणाच्चाप्रतिपत्तिः प्राप्नोति । अथवा 
प्रागुत्पत्तेः सदद्भवश्रवणाद्रोणी प्राणानामनुत्पत्तिश्चतिरिति प्राप्नोति । 8 अत उत्तरमिदं 
पटठति-'तथा प्राणाः" इति । कथं पुनरत्र तथेत्यक्चरासुखोम्यम्‌ ? प्रकृतोपमानाभावात्‌ । 
सवंगताल्मवहुत्ववादिद्ष्णमतीतानन्तरपाद्‌ान्ते प्रकृतम्‌, तत्तावन्नोपमानं संभवति, सार- 
दथाभावात्‌ । साद्य हि सत्युपमानं स्यात्‌-यथा सिहस्तथा बरुवमंति । अरष्टसाम्यप्रति 
पादनार्थयिति यय॒च्येत, यथाऽरण्रस्य सर्वातमसंनिधावुत्पयमानस्यानियतत्वमेवं प्राणा- 
नामपि सर्वामनः प्रत्यनियतत्वमिति तदपि देहानियमेनेवोक्तत्वात्पुनरुक्तं भवेत्‌। नच 
जीवेन प्राणा उपमीयेरन्‌, सिद्धान्तविरोधात्‌ । जीवस्य ह्ययुत्पत्तिराख्याता ! प्राणानां 
तूत्पत्तिर्व्याचिख्यासिता । तस्मात्तथेत्यसंबद्धमिव प्रतिभाति । न उदाहरणोपात्तेनाप्युप- 
मानेन संबन्धौपपत्तेः । अव प्राणोत्पत्तिवादिवाक्यजातमुदाह रण म्‌-“एतस्मादात्मनः सव 
प्राणाः स्वे कोकाः सवं देवाः सर्वाणि भूतानि व्युच्चरन्ति" ( ब्रह ° २।१।२० ) इस्येवंजातीयकम्‌ । 
तत्र यथा लोकादयः परस्माद्‌ ब्रह्मण उत्पद्यन्ते तथा प्राणा अपीत्यथंः । तथा--'एतस्माना- 
यते प्राणो मनः सवेन्दियाणि च । खं वायुर्ज्योतिरापः पृथिवी विश्वस्य धारिणी' ( सुण्ड० २।१।३ ) 
इत्येवमादिष्वपि खादिवत्प्राणानामृत्पत्तिरिति द्रष्टव्यम्‌ । # मथवा “पानव्यापच्च तद्वत्‌ 


तेज, जल, पृथिवी, इन्द्रिय, मन ओर अन्तको उत्पन्न किया ) इत्यादि स्थोमे प्राणोंको उत्पत्ति पी 
जाती है । पूवपक्षी-- तत्‌, तत्‌ स्थलोमे श्रतियोके परस्पर विरोध होनेश्चे गौर दोनोमें एकपक्षके 


निर्धारणं कारणके अनिरूपित होनेसे अग्रितपत्ति प्राप्त होती दै अथवा उत्पत्तिके पुवं इन्द्रियोके 
 सद्भावकी श्रुति होनेसे प्राणोकी उत्पत्ति श्वति गौणी दै, रेसा प्राप्त होता है । सिद्धान्ती -इससे यह 


उत्तर कहते द--'तथा प्राणाः" परन्तु इस सूत्रम “तथा' यह्‌ अक्षर किस प्रकार ्षनुकूल होगा ? क्योकि 
प्रकृत उपमानका अमाव दहै। सवगत अनेकं अत्मा है एेसा माननेवाठेका दूषखं गत॒ पादके 
अन्तम प्रकृत दै, परन्तु सादश्यके न होनेसे वहु दूषण प्राणका उपमान नहीं हो सकता । जंसा सिह 


है वसा बलवर्मा, इसप्रकार सादश्य. होनेपर ही उपमान होता हि 1. जसे सब भत्माओंको संनिधिमें 


उत्पन्न हुआ अदृष्ट अनियत है, वसे प्राण भमी सब आत्माओके प्रति अनियत हैँ । इसप्रकार यदि कहो 
कि अटृष्टके साथ साम्य प्रतिपादन करनेके लिए प्राणका उपमान रहै, तो वहमी देहके अनियभसे 


ही उक्त होनेषे पुनरुक्त हो जायगा । सिद्धान्तके साथ विरोध होनेके कारण जीवके साथमी प्राण 
उपमित नहीं किये जायंगे, कारण कि जीवकी अनुत्पत्ति कही गद दै भौर प्राणोकी उत्पत्ति कटनेकी 
इच्छा है । इसलिए "तथा" यहु असम्बद्ध सा प्रतीत होता है । परन्तु यह्‌ आक्षेप युक्त नहीं है, क्योकि 
उदाहुरणमे गृहीत .उपमानसे सम्बन्ध उपपन्न होता है । इस विषयमे "एतस्मादात्मनः ०' ( इस आत्मासे 
सब प्राण, सब रोक, सब देव ओर सव भूत विविधरूपसे निकरते .है--उत्पन्न होते दँ ) इसप्रकारका 


प्राणोद्पत्तिवादी वाक्यसमुदाय उदाहरण है । उसमें जसे रछोक आदि परज्रह्यापे उत्पन्न होते, वे 
प्राण मौ परत्रह्यसे उत्पन्न होते हँ यहु अथं है। उसप्रकार~'एतस्माञ्जायते प्राणो ०" (इससे प्राण उत्पन्न 


होता है, मन, सम्पूण इद्िर्या, आका, वायु, अग्नि, जक ओर विश्वको धारणं करनेवाली पृथिवी उत्पन्न 
होती है ) इत्यादि श्नुतियोमे भी आकाश्च आदिके समानं प्राणोको उत्पत्ति है, एेसा समक्षना चाहिए 


सत्यानन्दी-दीपिका 
गोणीवादी कहते है चि प्रक्यमे प्राणोक्ी अस्तित्व बोधक श्चति निरवकाश टोनेसे विश्चेष बङ्वती 
है । इसकिए प्राणोको उत्पत्ति श्रुति जीवोत्पत्ति श्रतिके समन गौणी है, इसप्रकार इनका अविरोध है । 


® तथा" शब्द उपमानका चयोतक होता है अर्थात्‌ वह यथाका जाकषण करता है । परन्तु 
यहा उपमान नहीं है । क्या अग्यवहित पुरवंमे प्रतिपादित परपक्ष दुषण प्राणका उपमान है, अथवां 
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(जे° अ० ३।४।१५) इत्येवमादिषु व्यवहितोपमानसंबन्धस्याप्याधरितत्वात्‌ । यथाऽतीता- 
नन्तरपादादावुक्ता वियदादयः परस्य ब्रह्मणो विकाराः समधिगतास्तथा प्राणा अपि 
परस्य ब्रह्मणो विकारा इति योजयितव्यम्‌ । कः पुनः प्राणानां विकारत्व हेतुः? श्रुतत्व- 
मेव । ननु केषुचित्प्रदेशेषु प्राणानामुत्पत्तिः श्रयत दइव्युक्तम्‌-तदयुक्तम, प्रदेशान्तरेषु 
श्रवणात्‌ । नहि क्चिदश्रवणमन्यज् श्रुतं निवारय तुमुत्सहते। तस्माच्छरुतत्वाविद्येषा- 
दाकोल्नादिवत्प्राणा अप्युत्पद्यन्त इति सूक्तम्‌ ॥ १॥ | | 

अथवा "पानव्यापच्च तद्वत्‌" ( ओर सोमपान करनेसे भ्यापत्‌-वमन हो, तो उसके समान ) इत्यादि 
स्थरोमे व्यवहित उपमानके सम्बन्धका मी आश्रयण श्या गयाहै। जसे गत पादके आरम्भमे उक्त 
आकाश आदि परब्रहयके विकार निरिचतरहै, वसे प्राण मी परब्रह्यके विकार, एेसी योजना करनी 
चाहिए । पुनः प्राणोके विकारत्वमे हेतु कौन दहै? विकारत्व प्रतिपादकं ध्रतिदहीदहेतुदहै। परन्तुजो 
यह कहा गया है कि कई स्थलोमे प्राणोकी उत्पत्ति नहीं सुनी जाती, तो वहु अयुक्त दै, क्योकि अन्य 
स्थलोमे उनकी उत्पत्तिका श्रवण है । करहीपर अश्रवण अन्यत्र श्रुतका निवारण करनेमे उत्साह नही 
करता, इसलिए यह कथन सुसंगत है कि श्रवण (भ्र वि)के समान होनेञचे मका आदिके समान प्राण 


मी उत्पन्न हते है। १॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
अदृष्ट वा जीव है ? इन तीनों विकल्पोका क्रमच्च+ समाधान माष्यमे स्पष्ट है। जसे आकाल आदि 
परब्रह्मासे उत्पन्न होते है, वसे प्राण मी परब्रह्म उत्पन्न होते है, इसप्रकार उपमानोपमेय सिद्ध होता 
है, अतः तथां असम्बद्ध नहीं है । 

# दार्शन्तिकका निकटवर्ती हृशन्त होना चाहिए ? परन्तु एसा कोई नियम नही, क्योकि 
जेमिनि मुनिने ग्थवहित दृष्टान्तका भी ग्रहण किया है । जसे पूवंमीमां सके तृतीय अघ्यायमें अश्चप्रति- 
्रहष्टि अधिकरण है । उसका यह विषय वाक्य है-'यावतोऽश्वान्ध्रतिगृह्णीयात्तावतो वारणांश्चतुष्कपाला- 
न्निवपेत्‌' ( जितने अवदान करे उतने ही वरुणके लिए चनुष्कपारोमे निष्पन्न पुरोडाञ्च होम करे ) 
इसके उत्तर अधिकरणमे यह्‌ वारुणीष्टि अश्व ॒दाताको करनी चाहिए कि प्रतिग्रहीतको ? टएेसा संचय 
होनेपर पूवपक्षमे "मरतिगृह्णीयात्‌ः इस श्रुतिके बरसे दान सेनेवाठेको करनी चाहिए । सिद्धन्वमे 
दातको करनी चाहिए, एेसा निणंय किया गया है । वहाँ प्रतिगृह्णीयात्‌" -प्रतिग्राह्येत्‌ (दात्‌) (दान 
देनेवाला ) एेसा अथं करना चाहिए । इसप्रकार निणंय होनेपर पुनः सन्देह होता है किं इष्टिका 
विघान वदिक अश्वदानमे है अथवा खौकिक अश्वदानमें ? नन केसरिणो ददातिः ( अश्वोका दान नहीं 
करना चाहिए ) इस स्मृतिके अनुसार लौकिक अश्वदानमे इष्टि करनी चाहिए इसका समन करते 
हुए 'दोषाचिष्टि्छोकिके स्यात्‌" ( जे सु° ३।४।२८ ) यह सूत्र कहा गया है । सिद्धान्ती-- “अत्र हिं 
वरूणो वा एतं गृह्णाति योऽश्वं प्रतिगृह्णाति" ( जो अदवका दानं करता है उसको जछोदर रो होता 
दै ) इससे सम्बन्ध होनेके कारण वंदिक अश्वदानमें श्स॒वारुणीष्टिका विधान है लोकमे नहीं, अतः 
यज्ञ सम्बन्धी अश्वदानमे यह इष्टि है एस! विचार किया शया है। भगे वमनाधिकरणमे “पानम्यापच 
तद्वत्‌" ( ज° सु° ३।४।३२ ) ( यदि सोमपानसे वमन हो, तो "एतं सौमेम्द्रं श्यामाकं चरं निवपेत्‌" 
( सोम ओर इन्द्र सम्बन्धी रयामक वर्का टोम करे) इसप्रकार सोमपान निमित्त वमन टहोनेपर 
चरका विधानं किया शया है । यर्हपर सन्देह होता दै कि क्या इस चरका विधान वदिक सोमपान 
निमित्त वमनेमें है अथवा लौकिक . सोमपान निमित्त वमनमें ? पूर्व॑पक्ष-- “पानज्यापच तद्वत्‌" उक्त 
चरका विधानं लोकिकं सोमपान निमित्त वभनमे होना चाहिए । 'तद्त्‌' “उसी प्रकार' अर्थात्‌ "दोषा- 
स्वि्टिछोकिके स्यात्‌" (दोष होने रौकिक अश्वदानमें इष्टि करनी चाहिए ) दस सूत्रमे कहे एके 
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गोण्यसंभवात्‌ ॥ २॥ 

सू्ार्थ--इन्दियोी उत्पत्ति प्रतिपादक श्रुति गौणी नहीं हो सकती, अतः इन्द्रियां उत्पन्न 
होती है । 

% यत्पुनरक्तम्‌- प्रागुत्पत्तेः सद्भावश्रवणाद्‌गोणी प्राणानामुत्पत्तिश्रतिरिति । 
तत्प्रत्याह-गोण्यसंभवादिति । गौण्या असंभवो गोण्यसंभवः। नहि प्राणानामुत्पततिश्चति- 
गोणी संभवति, प्रतिज्ञाहानिप्रसङ्गात्‌ । कस्मिन्नु मगवो विज्ञाते सवेमिदं विक्ञातं मवति 
(मुण्ड ०१।१।३) इति हो कविक्ञानेन सवंविज्ञानं प्रतिज्ञाय तत्साधनायेदमाम्नायते-“एतस्मा- 
ज्ञायते प्राणः" ( सुण्ड० २।१।३ } इत्यादि । सा च प्रतिज्ञा प्राणादेः समस्तस्य जगतो बह्य- 
विकारत्वे सति प्रकृतिग्यतिरेकेण विकाराभावार्सिध्यति। गोण्यां तु प्राणानामत्पत्तिश्चतो 
प्रतिज्ञेयं हीयेत । तथा च प्रतिज्ञाताथंमपसंहरति-“पुरुष एवेदं विश्वं कमं तपो ब्रह्म परामृतम्‌, 
(सुण्ड० ०।१।१०) इति ब्रह्मवेद विश्वमिदं वरिष्ठम्‌ (मुण्ड ० २।२।११) इति च । तथा (आत्मनो 
वा अरे दशनेन श्रवणेन मत्या वि्ञानेनेदं सव विदितम्‌" हइत्येवंजातीयकासु ्रतिष्वेषेव प्रतिज्ञा 
योजयितव्या । # कथं पुनः प्रागुत्पत्तेः प्राणानां सद्‌ भ(वश्रवणम्‌ !? नेतन्मूटप्रृतिविषयम्‌, 
'अप्राणो ह्यमनाः शुभ्रो शक्षरात्परतः परः' ( खण्ड० २।१।२ ) इति मुलप्रकृतेः प्राणादिसमस्त 


जो यह कहा गया है किं उत्पत्तिके पूवं प्राणोके सद्धावके श्रवणसे प्राणोकी उत्पत्ति श्र ति गौणी 
है । उसपर कहते ईै--गोण्यसंमवात्‌' गौणीका असंमव-वह गौण्यसंमव है । प्राणोकी उत्पत्ति श्रुत 
गौणी नहीं हो सकती, क्योकि प्रतिन्ञाकी हानिका प्रसङ्ख अता है । कस्मिन्नु०' ( हे भगवन्‌ ] किसके 
विज्ञात होनेपर यह्‌ सब विज्ञात होता है ) इस प्रकार एकके विज्ञानसे सबके विंज्ञानको प्रतिज्ञाकर 
उसके साधनके किए “एतस्माज्ायते०' ( उसने प्राण उत्पन्न होता है ) इत्यादि श्रुति है । वह्‌ प्रतिज्ञा 
प्राण आदि समस्त जगत्‌ ब्रह्मका विकार होनेपर प्रकृति व्यतिरिक्त विकारे अमावस सिद्ध होतो है । 
परन्तु प्राणोकी उत्पत्ति श्रुति गौणी होनेपर तो यह प्रतिज्ञा बाधित होगी । इस प्रकार "पुरुष एवेद ०' 
( यह समस्त जगत्‌, कमं ओर तप-ज्ञन परुष ही है, वह्‌ पर ओर अमृतरूप ब्रह्म है ) भौर ब्र्येवेदं ० 
(यह समस्त जगत्‌ वरिष्ठ ब्रह्य ही है) यह श्रुति प्रतिज्ञात अथंका उपसंहार करती है । ओर इस तरह 
(आत्मनो वा अरे०' ( हे मैत्रेयी ! आत्मे दशंन, श्चवण, मनन ओर विज्ञानसे यहु सब विदित होता 
है ) इस प्रकारकी श्र तियोमें ही इस प्रतिज्ञाकी योजना करनी चाहिए । तो पूनः उत्पत्तिके पुवं प्राणोके 
सदद्धावकीश्रूति किस प्रकार है? यह्‌ मुल प्रकृति-विषयक नहीं दै, क्योकि “अप्राणो द्यमनाः०' (अत्राण, 
मनोहीन, विशुद्ध एवं श्रेष्ठ अक्षरसे मी उत्कृष्ट है) इस प्रकार मूलप्रकृति प्राण ञ्ादि समस्त विशेषोसे 
सत्यानन्दी-दीपिका 
समान । जसे यहां "तद्रत्‌०' (जे° सु०३।४।२३२) के द्वारा व्यवहित 'दोषात्त (जं °सू० ३।४२८) इत्यादि 
पे उपमान दिया गथा है । उसीप्रकार यहां व्यवहित उपमानका सम्बन्ध उपपन्न है अर्थात्‌ गत पादके 
आरम्ममें जंसे आकाश आदि परत्रह्मसे उद्पन्न होते रै, वसे प्राण मी परबरह्यसे उत्पन होते है ।। १ ॥ 
# यदि कहो कि उत्पत्ति ध्र तिके समान प्रतिज्ञा मी गौणहो, तो यहु टीक नहीं है, क्योकि 
उपक्रम ओर उपसंहारका पर्यालोचन करनेसे विवक्षित अद्वितीयत्वकी प्रतिज्ञाके मनुसार प्राणोत्पत्ति 
मुख्य ही है। मुण्डकोपनिषदके समान न्यं उपनिषदोमें मी प्रतिज्ञा देखी जाती है, इसलिए यह्‌ 
प्रतिज्ञा मुख्य ही है । प्राणोकी उत्पत्तिके मर्य होनेमे यह प्रतिज्ञा हेतुरूपसरे समक्ञनी चाहिए । 
% अव प्रलयर्भे प्राणोके अस्तित्व विषयक विचार किया जाता है-'ऋषयो वाव ते अगरेऽसदा- 
सौत्‌' श्राणा वाव ऋषयः' यहु वाक्य परकारण ब्रह्य विषयक नही है, क्योकि अप्राणो दमनाः' इत्यादि 
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विद्ोषर हितस्वावधारणात्‌ । अवान्तरथ्रङृतिविषयं त्वेतत्स्वविकारापेश्ष प्रागुत्पत्ते ्राणा- 
नां सद्‌मावावधारणमिति द्रष्टव्यम्‌, व्याङृतविषयाणामपि भूयसीनामवस्था्ना श्रुति 
स्मृत्योः परकृतिविकारभावप्रसिद्धेः । वियदधिकरणे हि "गोण्यसं मवात्‌' इति पूवपश्चसूजत्वा- 
द्गौणी जन्मश्रुतिरसंमवादिति व्याख्यातम्‌ । प्रतिज्ञाहान्या च तत्र सिद्धान्तोऽमिदितः। 
इह तु सिद्धान्तसूजस्वाद्‌ गौण्या जन्मश्ुतेर संभवादिति व्याख्यातम्‌ । तद जुयोधेन स्विहापि 
गौणी जन्मश्रुतिरसंभवादिति व्याचक्षाणैः प्रतिज्ञाहानिरुपेश्चिता स्यात्‌ ॥ २ ॥ 


तसाक्ते ॥ २॥ 

पदच्छेद-ततपाकशरुतेः, च । 

सूजार्थ--"जायते' यह जन्म॒ वाचक पद आकाञ्च आदिकी भपेक्षसे प्राणोमे श्रृत होनेसे 
प्राणोकी उत्पत्ति मुख्य है । 

इतश्चकादादीनामिव प्राणानामपि मुख्यैव जन्मश्रुतिः। यत्‌ "जायते' दत्येकं जन्म- 
वाचिपदं प्राणेषु प्राक्श्चतं सदुत्तरेष्वप्याकाशादिष्वयुवतंते-“एतस्माजायते प्राणः (सु ०२।१।३, 
इत्यत्र,अ(का।दा!दि षु मुख्यं जन्मेति प्रतिष्ठापिते तत्सामान्यास्प्रणेष्वपि मु खयमेव जन्म भवितु 
महति । न हो कस्मिन्प्रकरण एकरिमश्च वाक्य एकः रष्वः सक्‌ दु चरितो वहुभिः संबध्यमानः 
रहित अवधारित होती है । उत्पत्तिके पहले प्राणोके सद्धावका अवधारण यहु स्वविकारकी अपेक्षासे 
अवान्तर प्रकृति विषयक है, एसा समह्लना चाहिए । कारण कि ग्याङृत विषयक बहुत सी मवस्थाओंका 
मी प्रकृति-विक्ारमाव श्रुति ओर स्मृतिमे प्रसिद्ध है । वियदधिकरणमे ` "गोण्यसं मवात्‌' इसके पूवंपक्ष 
सूत्र होनेसे जन्म श्रुति गौणी है, क्योकि मूख्यक्रा बसंमव दहै, ईस प्रकार व्याल्यान किया गया है मौर 
प्रविज्ञाकी हानि होनेसे वहां सिद्धान्त कहा गया है । यहाँ तो सिद्धान्त सूत्र होनेसे "गौणी जनम धुत्तिका 
असंमव होनेसे' एसा व्याख्यान किया है । परन्तु उसके अनुसार यहाँ भी "जन्म धरुति गौणी है, असंमव 
होनेसे' एेसा व्याख्यान करनेवालोसे प्रतिज्ञा हानिकी उपेक्षाकी जायगी ॥ २॥ | 

मौर इससे आका आादिके समान प्राणोको भी जन्मश्रुति मुख्य ही है; क्योकि जायते, एसा 
एक उत्पत्ति वाचक पद प्राणोमे पहले श्रुत है, उसकी उत्तर आकाश आदिमे भौ एतस्माजायते प्राणः! 
यहापर अनुवृत्ति होती दहै । आका आदिका जन्म मूख्यरहै, रसा प्रतिष्ठापित क्या जाच॒काहै, 
उसके साहर०से प्राणोका मी जन्म मृर्यदहीहो सकता है । कारण कि एक प्रकरणम ओर एक वाक्यम 
एक वार उच्चरित ओर बहतो सम्बद्ध हा एक शब्द कहीं मुख्य ओर कहीं गौण रहै, ठेसा 

सत्यानन्दी-दीपिका 

शरुतिसे वहु तो प्राण आदि सब विश्ेषोसे रहित निदिचत होता है । परन्तु प्राणके सद्भाव प्रतिपादक 
वाक्य अवान्तर प्रकृति-हिरण्यगमं विषयक दै, कारण कि अपने कायक उत्पत्तिके पूवं हिरण्यगंका 
सद्भाव निरिचत है । यह प्राण-हिरण्यगरमंका सद्भाव अवान्तर प्र यमे सिद्ध होवा है, उसके सद्धावकी 
श्रुति है । कारण कि "एतस्माजायते प्राणः०' (इससे प्राण उद्पन्न होता दै) “हिरण्यगमेः समवतता 
(पुव॑मे हिरण्यगमं हुमा) इत्यादि श्रुति हिरण्यगभक्ञो उत्पत्ति कहती हैँ । भौर “आदिकर्ता स भूतानाम्‌ 
( वहु भूतोका आदिकर्ता है ) इत्यादि स्मृतिमें हिरण्यगभंको स्थर जगत्‌का कारण कहा गया है । 
इस प्रकार पर्रह्यको अपेक्षासे हिरण्यगमं कायं ओर अपने कायंकी अपेक्षा कारणरूपसे ध्रुति भौर 
स्मृतिमे प्रसिद्ध है, अतः अवान्तर प्रकृति विषयक प्राणे अस्तिंत्वकी धरति है । भौर यहाँ वियदधि- 
करणके अनुसार सुत्रकी व्याख्था नहीं करनी चाहिए, क्योकि रसा करनेसे प्रतिज्ञाका बाध हो जायगा, 
दसकिए 'एतस्मानायते प्राणः" इत्यादि श्रुति प्रतिपादित प्राणोत्पत्ति मुख्य ही है ॥ २ ॥ 


अधि० १ सु०४] भाषनुवाद-सल्यानन्दी-दीपिक(सहित ५७१ 


कचिन्मुख्यः क्चिद्‌नौण इत्यध्यवसातु शक्यम्‌, वेरूप्यप्रसङ्गात्‌। तथा “स प्राणमसृजत 
प्राणच्छदधाम्‌' (्रइन० ६।४) इत्यत्रापि प्राणेषु श्रत: खजतिः परेष्वप्युत्पत्तिमत्खु धरद्धादि- 
ष्वनुषज्यते । यज्रपि पश्चाच्छरुत उत्पत्तिवचनः शाब्दः -पूर्वैः संबध्यते तत्राप्येष पव 
न्यायः। यथा 'सर्वाणि भूतानि ब्युचरन्ति' दइंत्ययमन्ते पठितो व्युरचरन्तिश्ब्दः पूर्वैरपि 
प्राणादिभिः संवध्यते ॥ २ ॥ | 

४ तत्पूवेकत्वाद्वाचः ॥ ४॥ 

पदच्छेद त्युव॑कत्वात्‌, वाचः 1 

सूच्राथं -( वाचः ) अन्नमयं हि सोम्य०' इत्यादिसे मन भौर प्राण सहित वाणीमें (ततपुवं- 
कत्वात्‌ ) ब्रह्यप्रकृतिक तेज, जक ओर अन्न पूवंकत्व कथन है, अतः इन्द्रियोकी उत्पत्ति श्रुति है । 

४ यद्यपि ^तत्तेजोऽस्‌जत' ( छा° ६।२।३ ) इव्येतस्मिन्प्रकरणे प्राणानामुतपत्तिनं 
पठ्यते, तेजोवन्नानामेव च याणां भूतानामुत्पत्तिश्चरयणात्‌ । तथापि ब्रह्मप्ररृतिकतेजो- 
बन्नपूरवंकत्वाभिधानाद्वाकप्राणमनसां तत्सामान्याच्च सवेषामेव प्राणानां ब्रह्मप्रभवस्वं 
सिद्धं भवति । तथा हि-अस्मिन्नेव प्रकरणे तेजोबन्न पूवेकत्वं वाक्तप्राणमनसामाम्ना- 
यते-- "अन्नमयं हि सोम्य मन भापोमयः प्राणस्तेजोमयी वाक्‌' ( छा० ६।५।४ ) इति । तच्च यदि 
तावन्मुख्यमेवेषामन्नादिमयत्वं ततो व्त॑त पव ब्रह्मप्रमवत्वम्‌ । अथ भाक्त--तथापि 
ब्रह्मकर्तंकायां नामरूपव्याक्रियायां श्रवणात्‌, येनाश्रुत श्रुतं मचति' ( छा० ६।१।३ ) इति 
चोपक्रमात्‌ "्ेतदाप्म्बमिदं सवंम्‌' ( छा० ६।८।७ ) इति चोपसंहाराच्छुप्यन्तर प्रसिद्धेश्च 
ब्रह्मका्यंत्वध्रपञ्चनायंमेव मन आदीनामन्नादिमयत्ववचनमिति गम्यते। तस्मादपि 
प्राणानां बरह्मविकारत्वसिद्धिः ॥ ४॥ 


निश्चित नहीं किया जा सकता, क्योकि एेसा मानने, वाक्यं ॒विह्प ( भेद ) प्रसद्धहो जायगा । इस 
प्रकार “स प्राणमसृजत ०' (उसने प्राणको उत्पन्न किया, प्राणसे श्रद्धाको) यहाँ मी प्राणो श्रुत “खन्‌! 
धातु अनन्तर उत्पन्न होनेवाले अन्य श्रद्धा आदिमे अनुवृत्त होता है । जहा मौ पश्चात्‌ श्रुत उत्पत्ति वाचक 
दाम्द पू्वेकि साथ सम्बन्धित होवा है वहां मी यही न्याय है । जसे “सर्वाणि भूतानि०' (सत्र भूत निकलते 
है) इस प्रकार यहं अन्तमं परित “ग्युचरग्ति' चब्द पूवं प्राण आदि मी सम्बन्धित होता है ॥ ३॥ 

यद्यपि "तत्तेजोऽसृजत" इस प्रकरणम प्रा्णोकी उत्पत्ति पठित नहीं है, कारण कि तेज, जक 
भौर अन्ने इन तीन मूतोकौ उत्पक्तिका ही श्रवण है, तथापि वाक्‌, प्राण भओौर मनका ब्रह्म प्रकृविक 
तेज, जक ओर अन्न पूर्वक अभिधान होनेसे गौर उनके सादते सब इन्द्रियोमे ब्रह्म प्रमवत्व सिद्ध 
होवा है । जैसे कि “अन्नमयं हि सोम्य ( हे सोम्य ¡ मन अन्नमय, प्राण जर्मय ओर वाणी तेजो- 
मयी है ) इसी प्रकरणमें वाणी, प्राण ओर मन तेज जरं ओर अन्नपूवंक कटे गये हैँ । उसमे यदि 
उनके अश्नमयत्व वादि सृख्य ही हँ ठो उससे उनमें ब्रह्म जम्यत्व हौ है, भौर यदि उनमें अन्नमयत्व 
भादि गौणहो,तोमी ब्रह्य कतृक्‌ नाम, रूपके व्यकरण ( अमिव्यक्ति ) में श्रवण होनेसे येनाश्रुतं 
भ्रुतं मवति" ( जिससे अश्रुत श्रुत होता है ) इसश्रकार उपक्रम होनेसे "येतदास्म्यमिदं सवम्‌" ( एतद्रष- 
भात्मरूप ही यह सब है ) एसा उपसंहार होनेसे मोर अन्य भ्रुतिमे प्रसिद्ध ॒होनेसे मनं वादिमें मनन- 
मयत्व आदि वचन ब्रह्म काय॑त्व विस्तारकेक्एिहीदहै, एेसा ज्ञात होतादहै। इससे मी प्राण ब्रह्मे 
विकार है, यह सिद्ध होवा है ॥ ४॥* | 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

® यहां वाणी प्राण आर मनका उपलक्षण है, इसलिए सूत्रस्य वाणी पदे प्राण धौर 
मनका मी ग्रहण करना चादिए । यहां प्राणोत्पत्ति श्रुवियोका सृष्टिके पुवं प्राणोके सद्माव प्रतिपादकं 
श्रुतिके साथ कोई विरोध नहीं है, अतः कारण ब्रह्मम समन्वय सिद्ध है ॥>४॥ 


५४२ बरद्यसृज्ञ-दाङ्रभाष्य [ अ०१.पा०४ 


( २ सप्तगत्यधिकरणम्‌ । स्‌० ५६) 


सप्र गतेविशोषितत्वाच ॥ ५॥ 
पदच्छेद- सष, गतेः, विरोषितव्वात्‌, च । 
सृजाथं-- (सप्त) इन्द्रियां सात हँ, (गतेः) क्योकि श्रुतिसे उनके सप्तत्वका ज्ञान होता है, (च) 
भोर ( विरोषितत्वात्‌ ) “सप्त वं चीषंण्याः प्राणाः इस शास्त्रसे सीषंण्यत्वसे वे इन्द्रिथां विशेषित है । 
® उत्पत्तिविषयः श्चतिविप्रतिषेधः प्राणानां परिहतः। संख्याविषय इदानीं परि 
दियते । तत्र सुख्यं प्राणमपरिाद्क्ष्यति । संप्रति तु कतीतरे प्राणां इति सखंप्रधारयति । 
श्चतिविप्रतिपत्तेश्चाज विद्ायः। कचित्सप्त प्राणाः सं कीर्यैन्ते-"सप्त प्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌ 
(सुण्ड २।१।८) इति । कचिच्चाष्रौ प्राणा ग्रहत्वेन गुणेन सं कीत्यंन्ते--'अष्टौ प्रहा अष्टावति 
ग्रहाः" (बृह ०३।२।१) इति । कचिन्नव--'सष्त बे शीषंण्याः प्राणा दाववाजौ' (ते०सं ° ५।१।७।१) 
ति । कचिदश्च-(नव वै पुरषे प्राणा नामिदंशमी' इतिं । कचिदेकादश्च -- दशेमे पुरषे प्राणा 
भात्मेकादञ्ञः' (बृह ° ३।९।४) इति। कचिद्‌ दाद्‌ श-'सरवेषां स्पर्शानां स्वगेकायनम्‌' (ह ०२।४।११) 
इत्य । कचित्त्रयोद हा "चक्षुश्च दष्टव्यं च' (वृह ०४।८) इत्यत्र । पवं हि विप्रतिपन्ना; प्राणेयत्तां 
प्रति श्चुतयः । कि तावत्प्रा्षम्‌ ? सपैव प्राणा इति । कुतः ? गतेः! यतसतावन्तोऽव 
गम्यन्ते-- सप्त प्राणाः प्रमवन्ति तस्मात्‌" ( सुण्ड० २।१८ ) इत्येवंविघासु श्ुतिषु। 





प्राणोको उत्पत्ति विषयक श्रुतियोके परस्पर विरोधका परिहार किया गथा । अब संख्याविष प्रक 
शति विरोधका परिहार किया जाता है । उनमें मुख्य प्राणको सूत्रकार अगे करगे । अमी षो अन्य 
प्राण ( इचद्धिय ) कितने है, यह निणंय करते हैँ । गौर श्रुति विरोधसे यहां. संचय दै । "सष्ठ प्राणाः०' 
( उससे सात प्राण उत्पन होते हैँ ) इस तरह कहीं पर सात प्राण कटे जति रै, ओर “अष्टो म्रहा०ः 
( आठ प्रह ओर आठ अतिग्रह ) इस प्रकार कटी आट प्राण म्रहत्व गुणसे वणित हैँ । भौर “स्त 
बै शीषेण्याः०' ८ सात शीषंण्य प्राण हैँ भौर दो नोचेकेहै) इसतरहु कहीनौ प्राण कहे जतेरहै, 
भोर कहीं (नव वै पुरुषे०' ( पुरुष-देहमे नौ प्राणद मौर दसवीं नाभि दै) इसप्रकार दस प्राणं 
पठित है, ओर "दज्ञेमे पुरषे०' ( देहमे दस प्राण हँ ओौर ग्यारहवां मन दहै ) कहीं एकादश, भौर 
"सर्वेषां स्पर्शानां ० ( समस्त स्पर्योका त्वक्‌ एक अयन-स्थान है ) इस तरह्‌ कहीं द्वादश दै, ओर कही 
'चश्चुन दष्टन्यं च' ( चक्षु ओर द्रश्व्य ) इस तरह तेरह हैँ । इसप्रकार प्रपणोकौ इयत्ताके प्रति 
[ संख्याविषयक || श्रुतिर्यां परस्पर विरुद्ध हँ । तव क्या प्राप्त हुभा ? पु वंपक्ष-्राण सात है, किससे ? 
अवगतिखे, क्योकि “सप्त प्राणाः०' ( उससे सात प्राण उत्पन होते हैँ ) इसप्रकारकी श्रुतिोमे 
उतने ही अवगत होते दै, मौर “सप्त बै शीषण्याः०' ( शिरमे रहनेवाले प्राण सात हँ ) इस भरृतिमे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# लाका आदिकी उत्पत्तिके समान प्राणोकी मी उत्पत्ति कही गई । वे प्राणं किंतनेरहैः 
अब उनका संख्या विषयक विार किया जातारहै, इसप्रकार आशध्रयाश्रयिमाव संगतिसे कहत ह । 
परन्तु शस विषयमे श्रुतियोका परस्पर विरोध होनेशचे संशय ॒होनेपर पुवंपक्ष दिखाते है-कहीं सात- 
नेत्र, श्रोत्र, घ्राण, रसना, त्वक्‌ ये पाच ज्ञानेन्द्रिय, वाणी भौर मनये सात प्राण दँ । नेत्र आदि 
सात ओर हंस्त-कर्मेन्द्रिय, इसप्रकार आर है, ये बन्धनके हेतु होनेसे प्रहर, ओर इनके रूप आंदि 
विषय अतिग्रह ह । विषय इन्दरियोसे स्वतन्त्र भौर इनको कषित करते है, इससे इन्द्रर्यां विषयके 
अधीन होती दैँ। दोनेत्र,दो भोकर, दो नासिकाएं भौर वाणीये सात िरमें रहनेवलेप्राणर्है 
गुदिया मौर लिङ्खंन्ियये दो नीचेके, इसप्रकार मिलकर नौ होते है । अथवा कहीं उक्त नौ प्राण 


अधि० > स्‌ं०६] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासदित ५७२ 


विदो षितादयेते “सक्त वे शीर्षण्याः प्राणाः इत्यत्र । ननु श्राणा गुहाक्या निहिताः सक्च सक्ष 
( सुण्ड०२।१।८ ) इति वीप्सा श्रुयते, सा सत्तभ्यो ऽतिरिक्तान्पराणान्गमयतीति । नैष दोषः, 
धुरुपरभेदाभिप्रायेयं वीप्सा प्रतिपुरुषं सप्त सतत प्राणा इति, न तच्वमेदाभिप्राया सप्त 
सप्तान्येऽन्ये प्राणा इति । नन्वघ्त्वादिकापि संख्या प्राणेषूदाहयता, कथं सप्तैव स्युः १ 
सत्यप्रुदाहता, विरोघाच्वन्यतमा संस्याऽभ्यवसातव्या । तज स्तोककत्पनानुरोघाव्सत्त- 
संख्याध्यवसानम्‌ । बृत्तिमेदापेक्चं च संख्यान्तरश्रवणमिति मन्यते ॥५॥ 

अत्रोचयते- | हि 

हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌ ॥ ६ ॥। 

पदच्डेद--हस्तादयः, तु, स्थिते, अतः, न, एवम्‌ । 

सू्राथं-( तु ) पूवंपक्न निरासाथं है, ( हस्तादयः ) "हस्तौ वं ग्रहः" इत्यादि धृतिमें हाथ 
भादि मी भधिक प्राण प्रतिपादित रहै, ( स्थिते ) हस्रे सातसे अधिक प्राणोके होनेपर ( अत्तः ) 
इस कारण ( नेवम्‌ ) सात ही प्राण नहीं हो सकते । 

हस्तादयस्त्वपरे सक्तभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः श्रूयन्ते--“हस्तौ बे ग्रहः स क्मणाऽति 

हेण गृहीतो हस्ताभ्यां हि कमं करोति' ( इह ° ३।२।८ } दव्येवमादयासु ` रतिषु । स्थिते च 

सप्तत्वातिरेके खघ्तत्वमन्तभावाच्छक्यते संभावयितुम्‌! द्ीनाधिकसंख्याविप्रतिषत्तो 
ह्यधिका संख्या संग्राह्या भवति, तस्यां हीनाऽन्त्भवति, नतु हीनायामधिका। 
अतश्च नैवं मन्तव्यं स्तोककस्पनाचुरोधात्सत्तेव प्राणाः स्युरिति । उत्तर संख्यामुरोधाच्वे 
कादददोव ते प्राणाः स्युः । तथा चोदाहृता श्चतिः--दशेमे पुर्षे प्राणा आत्मैकादज्ञः' ( बृह ० 


ये विडोषित है । परन्तु त्राणां गुहाशया निहिताः०' ( ह्‌ दयम स्थित प्राण अपने स्थानम सात-सात 
स्थापित हैँ ) इसप्रकार वीप्सा सुनी जाती है, वहु सातसे अधिक प्राणोका बोध कराती है । यह्‌ दोष 
नहीं है, क्योकि यह्‌ वीप्सा प्रत्येक पुरुषमे सात सात प्राण है, इसप्रकार पुरुष भेदके अमिप्रायसे है । 
सात सति अन्य जन्य प्राणर्है, इस तरह तत्वभेदके अभिप्रायसे नहींहै। परन्तु भार आदि संख्या 
मी प्राणोमें उदाहूत है, तो पुनः सात ही किस प्रकार होगे ? यह्‌ ठीक है, उदाहत है । परन्तु संख्या 
विषयक श्रुति विरोध होनेसे किसी एक संख्याकां निश्चय करना चाहिए. । उसमे अल्प कल्पनाफै 
अनुसार सात संख्याका निस्चय है, ओौर अन्य संख्याका श्रवणं ( प्रा्णोकी ) वृत्तिं भेदकी भपेक्षासे 
ही दै, एेसा मानते ।॥ ५॥ 
सिद्धान्ती--रस पर कहते है-- 

परन्तु (हस्तौ वे ्रहः०' ( हस्त ही ग्रह है, वे कमंरूप अतिग्रहुसे गृहीत है, क्योकि प्राणी हस्तोे 
ही कमं करता दै ) इत्यादि श्रुतियोमे अन्य हस्त मादि सातोसे अतिरिक्त प्राण सूने जाते है । प्राण 
सातसे अतिरिक्त निर्चितत होनेपर उनमे सातके अम्तर्मावकी संभावना की जा सकती दै, क्योकि न्युन 
मौर अधिक संख्याकी विप्रतिपत्ति होनैपर अधिक संख्या ही ग्राह्य होती है, कारण कि उसमे न्युनका 
अन्तर्माव होता है, परन्तु न्यूनमे अधिक संख्याका अन्तर्माव नहीं होता । इसे अल्प कल्पनाके अनुसार 
सात ही प्राण हौगे, एसा नहीं मानना चाहिए । किन्तु उत्तर ॒संस्याके भनुरोधसे तो एकादच्चदहीवे 
प्राण होगे जसे कि "दशेमे पुरुषे" ( देहमे ये दस प्राण हँ भौर मन एकाद है ) हस प्रकार श्रुति 

 सत्यानन्दी-दीपिका | 

गौर दसवीं नामि, इसप्रकार दस प्राण हँ । पांच ज्ञानेन्द्रिय, पांच कमेन्दरिय ओर मन यह एकाद 


है । ये बुद्धिके साथ मिलकर बारह प्राण होते हैँ ओर अहंकार साथ तेरहर्ह। इसप्रकार प्राणोकी 
सख्या विषयकं श्रृतियोका परस्पर विरोध है ॥ ५॥ | 
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३।९।४ ) हति । आव्पदब्दन चाच्रान्तःकरणं परि ग्रहाते, करणाधिकारात्‌ । नन्वेकार्द्रास्वा- 
दप्यधिके द्द रेत्रयोद शर्वे उद्‌1ह वे । सत्यसदाहते, न स्वेकादङाभ्यः कायंजातेभ्योऽधिक 
काथंजातमस्ति यदथंमधिकतं करणं कटप्येत । हाब्द स्पश रूपरसगन्धविषयाः पञ्च वुद्धि- 
भेदास्तदर्थानि पञ्च वुद्धीन्द्रियाणि । वदखनाद्‌ानविहरणोत्सर्गानग्दाः पञ्च कमभेदास्त- 
दर्थानि त्त प्छ कर्मन्द्रियाणि । सर्वार्थविषयं तेकार्यवृत्ति मनस्त्वेकमनेकब त्कम्‌ , 
तदेव बत्तिसेद्‌ कर्चि्ध न वदृव्यपदि इयते-- मनो बुद्धिरहंकारश्चित्तं च' इति । तथा च श्च॒ति 
कामाया चानःतिघा वत्तीरमुक्रम्याह-'एतस्सव मन एव' (बृह ° १।५।३) इति । »# अपिच 
सेव सीपंण्यान्प्राणानमिमन्यमानस्य चत्वार एव प्राणा मभिमताः स्युः । स्थानभेदाद्धयेते 

चत्वारः सन्तः स्त गण्यन्ते-्रे श्रोत्रे दरं चष्चुषी दवे नासिके एका वगर्‌' हति । नच तावतामेव 
चछृत्तिभेदा इतरे प्राणा इति शक्यते वक्तुं, हस्तादिवत्तीनामल्यन्तविजातीयःवात्‌ । तथा 
"नव वै पुर्पे प्राणा नाभिदंश्मी' इत्यत्रापि देहच्छिद्र मेदाभिप्रायेणेव दश प्राणा उच्यन्ते, 
न प्राणतस्वभेदाभिप्रायेण, 'नाभिदंशमीति' वचनात्‌ । नहि नाभिर्नाम कथितप्राणः 
प्रसिद्धोऽस्ति! मुख्यस्य तु प्राणस्य भवति नाभिरप्येकं विरदोषायतनमित्यतो नाभि 
द्शमीव्युच्यते । कचि दुपासनाथ कतिचित्प्राणा गण्यन्ते, कचित्प्रद शनाथम्‌ । तदेवं 
विचित्रे प्राणेयत्ताम्नाने सति क्र किपरमाम्नानमिति विवेक्तव्यम्‌! कायजातवशाच्वेकादः 
शत्वाम्नानं प्राणविषयं प्रमाणमिति स्थितम्‌ । इयमपरा सद्वययोजना--सपेव प्राणाः 


ऽदाहूत है । यहा आत्मशब्दसे अन्तःकरणका ग्रहण किया जातादहै, क्योकि करणक। प्रकरण दै। 

परन्तु एकादश्चे अधिक दादरा, त्रयोद्य उदाहूत हँ ? ठीक उदाहृत ह । परन्तु एकादश कायं समुदायसे 
अधिक कायं नही है, जिसके किए अधिक करणकी कल्पनाको जाय । शब्द, स्पशं, रूप, रस भौर गन्ध 
विषयक पचि प्रकारकी वुद्धिदहै, उसके कलिएरपाच ज्ञनेन््ियरहै। वचन, भआदान-ग्रहूण, विहरण 
(शलना) उत्सगं (मर्लादका त्याग) आनन्द (विषय जन्य-सुख अनुमव) ये पाच कमक भेद है, उनके 
किए पच कमन्य ह । सब पदार्थोको विषय करनेवाङा, तथा त्रिकारु विषयक वत्तिवाला मन एक 
&ै जीर वह॒ अनेकं वृत्तियोंवाला है । उसका ही मनोबुद्धिरहंकारश्चित्तं च' (मन, बद्ध, अह्ङ्कार ओर 
चित्त ) इस प्रकार वुत्तिके भेदसे कहपर मिन्नके समान व्यपदेशा किया जाता है । उसी प्रकार श्रुति 
अनेकं प्रकारक काम भादि वृत्तियोका अनूक्रम कर कहती है--"एतत्सव मन एव °` (यह्‌ सब मन हा 
है )। ओरसातदही शीषंण्य प्राणोके माननेवाकलेको चारही प्राण अभिमत हेगि, ये चार होते हुए 
स्थानभेदसे सात गिने जते हँ (दोभोत्र, दोनैत्र, दो नासिका, एक वाणी ) तब अन्य प्राण उनके 
वृत्तिभेद द, एेसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि ह6्त आदिकी वृत्तियां स्यन्त विजातीय हैँ । इसप्रकार 
(नव वै पुरुषे०' ( देहम नौ ही प्राण हैँ ओर दसवीं नामि है ) यहां मी देहके छिद्र भेदके अभिप्रायसे 
दस प्राण कहे जाति है, पणतक्तवके भेदके अमिप्रायसे नही, कारणकि नामि दसवीं है एेसा वचन 
है । नामि नामका कोई प्राण प्रसिद्ध नहींदै, किन्तु मुख्य प्राणका नामि भी एक वि्ेष स्थानदै, 
धतः "नामि दसवीं" ठेसा कहा जाता दहै । कहीं उषासनाके लिए कई प्राण गिने जति है ओर कहीं 


प्रदरानके लिए । इसप्रकार प्राणोको संख्याविषयक मिन्न-मिन्न श्रतियोके होनेपर किस स्थलमे किस अथ 
विषयक यह श्रुति दै, एसा विचार करना चाहिए । काय-समुदायके बलै प्राणं विषयक एकादश॒त्व 


सत्यानन्दी-दीपिका 


#ः हस्त आदिकी अदान. आदि वृत्तिर्या श्रोत्र आदिमे अत्यन्त विलक्षणर्ै। यदिवेश्चोत्र 
धादिकी वृत्ति हो, तो अन्ध, बधिर आदिसे आदनि-प्रदान आदि नहीं होगे। इसलिए "सक्च प्राणाः 
प्रभवन्ति" यह्‌ उपासनाके किए है भौर अष्टौ महाः" .यह्‌ उपलक्षणाथं है, कारण कि पायु, उपस्थ 


अधि० > सूद ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीकास्ित ५७५ 


स्युयंतः सक्तानामेव गतिः श्रयते "तमुर्कामन्तं प्राणोऽनूत्करामति प्राणमनृच्कामन्तं सवं प्राणा 
अनूत्करामम्ति' ( बृह ० ४।४।२ ) इत्यञ्च । ननु सवंशब्दो ऽप्यत्र पट्यते, तत्कथं सप्तानायेव 
गतिः प्रतिक्ञायत इति ? विशोषितत्वादिव्याह-सपेव हि प्राणाश्चक्षुरादयस्त्वक्पर्यन्ता 
विशेषिता दह प्रष्टताः “स यत्रैष चाश्चुषः पुरुषः पराङपर्यावततेऽथारूपन्ञो मवति" (वह ० ४।४।१) 
“एकी मवति न पर्यतीव्याहुः" (वृह ० ४।४।२) इत्येवमादिना ऽनुक्रमणेन । प्रङृतगामी च सर्वं 
शाब्दो भवति-यथा सवं ब्राह्यणा भोजयितव्या हति, ये निमन्जरिताः प्रकृता बाह्यणास्त पव 
सवं शब्देनोच्यन्ते नान्ये । एवमिहापि ये प्रृताः सप्त प्राणास्त एव सवंदाब्दे नोच्यन्ते, 
नान्य इति । नन्वत्र विन्ञानमघ्ममयुक्रान्तम्‌ , कथं सत्तानामेवायुक्रमणम्‌ ? नैष दोषः, 
मनोविन्ञानयोस्तत्वामेदादृचृत्तिभेदेऽपि सक्षत्बोपपत्तेः। तस्मात्सप्तेव ` प्राणा इति । 
4 पव प्रापे ब्रूम--हस्तादयस्त्वपरे सतभ्योऽतिरिक्ताः प्राणाः प्रतीयन्ते--हस्तौ वे ग्रहः 
( ब्रह ° ३।२।८ ) इत्यादिश्चुतिषु । ग्रहत्वं च बन्धनभावः, गृह्यते बध्यते क्षेत्रज्ञो ऽनेन ग्रह- 
संक्ञकेन बन्धनेनेति, स च क्षे्ज्ञो नेकरिमन्नेव शरीरे वध्यते, हारीरान्तरेष्वपि तुल्यत्वा- 
दन्धनस्य । तस्माच्छरीरान्तरसंचारीदं ग्रहसंक्ञकं बन्धनमित्यर्थादुक्तं भवति । तथा च 
स्मृतिः--पुयं्टकेन रिङ्गेन प्राणाद्येन स युज्यते । तेन बद्धस्य वे बन्धो मोक्षो मुक्तस्य तेन च ॥' 
इति प्राङमोश्चाद्ग्रह संक्ञकेनानेन बन्धनेनावियोगं दहंयति |. आथर्वणे च विष्येन्द्रिया- 





प्रतिपादक श्रुति प्रमाण है, यहं निरिचत होता है । दोनों सूत्रोकी यह्‌ दूसरी योजना है-- प्राण सात ही 
होगे, क्योकि ^तसमुच्कामन्तं ०' ( उस जीवके शरीरस उक्र मण करमेपर उसके अनन्तर ही प्राण उक्रमण 
करता है, प्राणके पीछे उतक्रमण करनेपर अनन्तर सम्पूणं प्राण (इन्दरियवगं) उत््रमण करते है) इस ध्रुतिमें 
सातकी गति सुनी जाती है । परन्तु इस भ्नुतिमें सवं चब्द मी पट्ति है, तो सातकी ही गतिकी किस प्रकार 
प्रतिज्ञा की जाती है ? विहोषित होनेसे, एेसा कहते है, क्योकि "स यत्रेष०' (जिस समय यह्‌ चा्षुष पुरुष 
सवं ओरसे व्यावृत्त होता है, उस समय मृमूषुं रूपज्ञान हीन हो जाता है) (चक्षु इन्द्रिय लिद्धात्मासे 
एक सूपो जातीदहै, तो रोग नहीं देखता' एेसा कहते हँ) इत्यादि अनुक्रमणसे चक्षु आदिसे त्वक्‌ 
पयंन्त सात ही विशेषित प्राण यह प्रकृत है । "सवे प्राणाः" यर्हापर सवंशम्द प्रकृतगामी होता है अर्थात्‌ 
शात दन्दरियोको विषय करता दै । जंसे “'सब ब्राह्मणोको मोजन कराना चाहिए” यहाँ जो निमन्वित 
प्रकृत ब्राह्मण है वे ही सवं शब्दस कहे जाते हँ अन्य नहीं । वते ही यहां मीजो प्रकृत सात प्राणद वे 
ही सवंशब्दसे कहे जाति हँ अन्य नहीं, परन्तु यहां भय्वं विज्ञानका अनुक्रमणं भी है, तो सातकाही 
अनुक्रमण कंसे कहते हो ? यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि मन भौर विज्ञानका अभेद हौनेसे वृत्ति भेद 
होनेपर भी सष्ठत्वकी उपपत्ति होती है, इसक्एि सातं हीप्राणरहै। एसा प्राक्त होनेपर हम कहते 
है- "हस्तौ वं ग्रहः । शम्य ग्रह दै ) इत्यादि श्रुतियोमे दूसरे हस्त आदि सातसे अतिरिक्त प्राणं 
प्रतीत होतेह, ग्रहत्वेने रन्धनमाव ग्रहीत होता है। क्षत्रज्ञ-जीव इस ग्रह नामक बन्धनसे बाधा 
जाताहै गौर वह यञ एकही श्चरीरमे नहीं बाधा जातादहै, क्योकि अन्य शरीरोमें मी बन्धनं 
तुल्य है, इससे यह ग्रह संज्ञक बन्धन अन्य शरीरम संचारो दहै, एसा अंसे उक्त होता है । 
जसे किं “पुयंष्टकेन लिङ्गेन ०" ( वहं प्राण आदि पूयंश्क लिद्खसे युक्त होते हैँ । उससे बद्धका बन्धन 
मौर उससे मुक्तका मोक्ष होता है) यहं स्मृति मोक्षके पूवं इस ग्रह संज्ञक बन्धनसे अवियोग 
सत्यानन्द -दीपिका 
मौर पाद ये भी समानरूपसे बंधक हँ । अतः एकादश्य कायं है, तदनुषार (दरोमे पुरुषे प्राणा आत्मे- 
काद्‌शः' यह्‌ .एकादश्च इन्द्रिय प्रतिपादक धृति प्रमाण है । 
# “वागादिपञ्च श्रवणादिषड्ध प्राणादिपञ्ना्नसुखानि पच्च । 
बुददा्यविद्यापि च कामकमणी पुयश्टकं सृक्ष्मश रीमाहुः ॥* { वि चू०° ) 


५८६ ब्रह्मसूत्र शाङ्करभाष्य [अ०२ पा०४ 


नुकमणे श्वक्षुशच ्र्टभ्यं च" इत्यत्र तुल्यवद्ध स्तादीनीन्द्रियाणि सविषयाण्यनुक्रामति-- 
हस्तौ चादात्यं चोपस्थश्चानन्दयितय्यं च पायुश्च विसजयितय्यं च पादौ च गन्तव्यं च' ( प्र० 


४।८ ) इति । तथा "दशेमे पुरषे प्राणा आस्मेकादश्षस्ते यद्‌ाऽस्माच्छरीरान्मत्यादुक्करामन्त्यथ रोद- 
यन्ति" ( बृह ० ३।९।४ ) इत्येकादद्ानां प्राणानामत्क्रान्ति दद्ायति । % सवंशनब्दोऽपि च 
प्राणशब्देन लंबध्यमानोऽशेषान्प्राणानभिदधानो न प्रकरणवरोन सक्तस्वेवावस्थापयितुं 
शाक्यते, प्रकरणाच्छब्दस्य बलीयस्त्वात्‌। सवं ब्राह्मणा भोजयितव्या इत्यत्रापि सवेषा- 
मेवावनिवतिनां बह्यणानां ग्रहणं न्याय्यम्‌, सवशब्दसामर्थ्यात्‌। सर्वभोजनासंभवात्त 
तन्न निमन्त्रितमात्रविषया सर्बंशब्दस्य वृत्तिराधिता, इष्ट तु न किचित्सवंशब्दाथसङो 
चने कारणमस्ति । तस्मात्सवराब्दे नाजादहोषाणां प्राणनां परिग्रहः । प्रददानाथं च सप्ता 
नामयुक्रमणमित्यनवद्यम्‌ । तस्माद्‌ कादशछेव प्राणाः-राब्दतः कायतश्चेति सिद्धम्‌ ॥६॥ 


( २ प्राणाणुत्वाधिकरणम्‌ । सू° ७ ) 
| अणवश्च ॥ ७॥ 

पदर्खेद-अणवः, च । 

सूज्ा्थं--ओौर प्राण (इन्दर्या) अणु सूक्ष्म है, क्योकि वे इन्दियोसे अग्राह्य हैँ । 

अघुना प्राणानामेव स्वभावान्तरमभ्युखिनोति। अणवश्चेते प्रकृताः प्राणाः प्रति- 
दिखी है, ओर भआथवंणमें विषय ओर इन्द्रियके अनुक्रमणमें चक्षुश्च दष्टन्यं चः ( चक्षु भौर 
्रष्टव्य ) इसमे समानरूपसे सविषय हस्त॒ आदि इन्द्रियोको “हस्तौ चादतन्यं० ( हस्त गौर ग्रहृण 
करनेयोग्य वस्तु, उपस्थ भौर आनन्दयितभ्य, पायु मौर विसजनीय, पाद भौर गन्तव्य स्थान ) इस 
प्रकार गिनाते हैँ । इसप्रकार 'दश्ेमे पुरुषे०' ( देहमेये दचप्रणदँं ओरमन ग्यारर्हाहै ये जिस 
समय इस मत्यं शरीरसे उक्क्रमण करते है उस समय अपने सम्बन्धियोको रोदन करति है इसलिए 
रद्र कटुरति हैँ ) यह्‌ श्रति एकादश प्राणोकी उत्क्रान्ति दिखती दहै। सवं शब्द भी प्राण्चन्दके 
साथ सम्बन्धित होता हुञा शेष प्राणका अभिधान करता हुमा प्रकर्णके बरसे सातम ही भव- 
स्थापित नहीं किया जा सकेता, क्योकि प्रकरणसे श्रुति बलवती है । “संब ब्राह्यणोको मोजन कराना 
चाहिए यर्हापर भी पृथिवीपर रहुनेवारले समस्त ब्राह्मणोक्ा ही ग्रहण न्याय रहै, कारण किं सव चब्दकी 
सामथ्यं है । परन्तु सबके भोजनका संमव न. होनेसे वहाँ सवंशब्दकी वृत्ति निमन्वित ब्राह्मणमात्र 
विषयक ग्रहण की जाती है । परन्तु यहाँ तो सवंशब्दके अथंके संकोचे कोई मी कारण नहीं है, इस- 
लिए यहां सवंशचब्दसे समस्त प्राणोका परिग्रह दै ओर प्रदशंनके लिए सातोका अनुक्रमणदहै, यह्‌ मी 
दोषरहित है, अतः शेब्द { श्रि) से ओर कायंसे एकादश ही प्राण है, यहु सिद्ध हुमा ॥ ६॥ 

अब सूत्रकार प्राणोके-इन्द्ियोके ही अन्य स्वमावका समुच्चय कहते है । ये प्रकृत प्राण अणु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

(वादि पचकम द्धिरया, श्रवणादि पाच-ज्ञानेद्धिर्या, प्राण, अपान, उदान, व्यानं ओर समान्‌ 
ये पचि प्राण, आकाञ्च आदि पाँच सृक्ष्मम्‌त, अन्तःकरण चतुष्टय, अविद्या, काम गौर कमं इनको पुय्टक 
भथवा छिद्धशरीर कहते है, क्योकि मात्मकि ज्ञापक) मरण समय ये सब. जीवके साथ रहते दै 
जबतक जीव इनघे मक्त नहीं होता तवतक उसका मोक्ष नहीं होता है । 


# इसप्रकार संख्यां विषयक भ्र तियोंका परस्पर विरोध न हौनेपर-एकादद्य इन्द्ियोके कारण- 
मत ब्रह्मम भर्‌ तियोका समन्वय सिद्धदहै।॥ ९॥ 


® श्राणाः सव अनन्ताः" (सब प्राण भनन्त हँ) यह भूति इन्दियोको विमु कहती है । सास्य- 


अधि० छ सू ८ ] भाषादुवाद-सस्यानन्दौ-दीपिकासदहित ५४७ 


पत्तव्याः । अणुत्वं चेषां सोक्ष्म्यपरिच्छेदौ न परमाणुतुस्यत्वम्‌, कृत्स्नदेव्यापिकार्यायुप- 
पत्तिप्रसङ्गात्‌ । सक्षमा एने प्राणाः, स्थूटाश्चेव्स्युमरणकारे दारोरान्निगेच्छन्तो बिलाददहिरि 
वोपरङुभ्येरन्श्रिवमणस्य पादवस्थेः। परिच्छिन्नारचेते प्राणाः, संगताइचेत्स्युरुत्करान्तिगत्य- 
गतिश्रुतिन्याकोपः स्यात्‌। तदृगुगसारत्वं च जीवस्य न लिध्येत्‌। सवंगतानामपि चृत्ति 
छाभः शसीरदेश स्यादिति चेत्‌-न, चृत्तिमा्रस्य करणत्वोपपत्तेः । यदेव दय परन्चिसा- 
घनं वृत्तिरन्यद्वा तस्येव नः करणत्वम्‌, संज्ञामाञे विवाद इति करणानां *व्यापित्वकस्पना 
निरथिका । तस्सार्सृक्ष्माः परिच्छिन्नाश्च प्राणा इत्यध्यवस्यामः ॥ ७ ॥ 
( 8 प्रणवं छठधाधिकरणम्‌ । स्‌० ८ ) 
शरेष्ठ ॥ ८ ॥ 

पदच्छेद्‌--श्रेष्ठः, च । 

सृज्राथं- मौर मृख्य प्राण भी इच्दियोके समानं ब्रह्मसे उत्पन्न होता है । 

मुख्यश्च प्राण इतरप्राण वद्‌ब्रह्मविकार इ त्यतिदिङाति । तच्चाविशषेणेव स्वंप्राणानां 
ब्रह्मवि क्ारत्वमाख्यातम्‌, "एतस्माञ्जायते प्राणो मनः सवन्द्रियाणि च ( युण्ड० २।१।३ ) इति 
सेन्द्रियभनोऽ्यतिरेकेण प्राणस्योत्पत्तिश्रवणात्‌ । *स प्राणमस्जत' (प्र० ६।४) इत्यादिश्रवणे 
भ्यश्च । किमथंः पुनरतिदेश्. १ अधिकाशङ्काऽपाकरणाथः। नासदासीये हि ब्रह्मप्रधाने सक्ते 
समक्षने चाहिए । इन प्राणोकी अणुता-सृक्ष्मता ओर परिच्छिन्नताहै, परमाणु तुल्यता नहींहै, 
क्योक्ति एसा माननेपर समस्त देह्‌ व्यापी काकी अनुपपत्तिका. प्रसङ् होगा । ये प्राण सूक्ष्म, यदि 


स्थर होते, तो मरण कालमे बिलसे निके हुए सपके समान स्रियमाण पुरुषकरे शरीरसे निकल्ते हृए 
वे पार्व॑स्य लोगोसे उपल्व्य होते भौर ये प्राण परिच्छिन्न ह । यदि सवगतं हो, तो उत्क्रान्ति, गति 


जौर भागवि श्र तिका विरोध होगा ओर जीवम अन्तःकरण गुण प्रघानत्व सिद्ध नहीं होगा 1 यदि कहो 
कि सवंगतोका मी शरीर प्रदेशमे वृत्तिखाम हो जायगा, तो यह युक्त नहीं है, क्योकि वृत्तिमात्रमे 
करणत्व हो सकता है । वृत्ति हो अथवा अन्य हो जो उपकन्धिका साधन है वही हमारे मतम करण 
है । संज्ञामत्रमे प्रिवाद है, अतः करणोमे व्प्रापिरेवं कल्पना निथक है, इसे हम रेषा निश्चय करते 
है कि इन्द्रिय सूक्ष्मं ओर परिच्छन्न हं ॥ ७॥ 

मुख्य प्राण मी अन्य प्राणोके समान ब्रहाका विकारदहै, इसप्रकार सूत्रकार अतिदेश करते 
है । वह ज्रह्यविकारत्व सब प्राणोका समानरूपसे ही कहा गया रै । “एतस्माञजायते०' ( इससे प्राण 
मन भौर सन इन्दियां उत्पन्न होती है ) ओ (स प्राणमसुजत' ( उसके प्राणको उत्पन्न किया) 
इर्यादि श्र तियोसे मी इन्दिय सहित मनसे अतिरिक्त प्राणङो उत्पत्तिका श्रवण होता है ।. तो पूनः यहु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

मतम अहङ्धुार जगत्‌ व्यापी है, अतः इन्द्रियां उसका कायं होने वे मी व्यापक सिद्ध होती है, किन्तु 
तत्‌ तत्‌ देहमे उनकी अभिव्यक्तिरूप प्रदे वृत्तियां हैँ । विभु होनिसे इन्द्रियोकी उत्क्रान्ति आदि नहीं 
हेते, इसप्रकार आक्षेप संगतिसे धाख्योका पूवंपक्ष है । इसप्रकार प्राणके परिभाणविषयक सन्देह होनेपर 
सिद्धान्त कहते ह--इन्द्रियां सूक्ष्म हैँ विभु नही, क्थोकि अनुदुभूतलूप ओर स्यदावाली ह । यदिः इन्धिर्यां 
व्यापक हों, तो दुर भौर समीपस्थ सब पदार्थोका ज्ञान प्रसक्त होगा ओर उत्कान्ति आदि प्रतिपादकं 
शरुतियोका बाध होगा । यदि बुद्धि गापक हो तो आत्मामे बुद्धिरूप उपाधिसे “एषोरणुरात्मा' इस 
प्रकार अणुत्व सिद्ध नहीं होगा ओर जीवमें 'तदुगुणक्चारत्व' न्यायका बधि होगा। इसक्िए प्राणा 


सव अनन्ताः" इस प्रकार श्रतिषे इ्द्रियोमे प्रतिपादित अनन्तत्व उपासनाके किए है, अत उसका 
प॒त्क्रान्ति आदि श्रतिके साथ कोई विरोध नहीं है ।। ७॥ 








१८८ व्रह्यसूज्र-दाडर भाष्य [ अन०्ग्पा०्४ 


मन््रवर्णो अवति “न रव्युरासीद्तं न तहिं न राज्या अह्ासीस्परकेतः । आनीदवातं स्वधया तदेक 
तस्माद्धास्यक्त परः किंचनास' (ऋ ० सं ° ८।७।१७ ) इति । आनीदिति प्राणक्मौपादनास्प्रागु- 
त्पत्तेः सन्तमिव प्राणं सूचयति । तस्मादजः प्राण इति जायते कस्यचिन्मतिः । तामतिदेशे- 
नापनुदति । आनीच्छब्दो ऽपि न प्रागुत्पत्तं : प्राणसद्धावं सूचयति, अवातमिति विक्नेषणात्‌, 
"अग्राणो द्यमनाः श्रः, इति च मूलग्रकृतेः प्राणादि समस्विश्योषररहितत्वस्य ददितत्वात्‌ । 
तस्मात्कारणसद्धावप्रद्छानाथं एवायमानीच्छब्द इति । श्रेष्ठ इति च मुख्यं प्राणमभिद- 
घाति, श्राणो वाव ज्येष्ट्च श्रेष्ठश्च ' (छा०.५।१।१) इति श्रतिनिदंशात्‌ । उ्येप्रश्च प्राणः, गु कनिषेक- 
कालादारभ्य तस्य वृत्तिखाभात्‌। न चेत्तस्य तदानीं वृत्तिलाभः. स्याद्योनौ निषिक्त शुक्र पूयेत, 
न संभेद्रा श्रोत्रादीनां तु कण॑शष्कुस्यादिस्थानविमागनिष्पत्तौ वृत्तिखाभान्न ज्येष्ठत्वम्‌ । 
श्रेष्ठश्च प्राणः, गुणाधिक्यात्‌ , (न वे शक्ष्यामस्त्वरत जीवितुम्‌" (वरह ०६।१।१३) इति धुते ॥ ८ 
( ५ वायुक्रियाधिकरणम्‌ स्‌० ९१२ ) 


न बायुक्रिये पथगुपदेश्चात्‌ ॥ ९॥ 

पदच्छेद -न, वायुक्रिये, पृथगुपदेशात्‌ । 

सूत्राथं--( न वायुक्रिये ) मुस्य प्राणन वायुदहैजरन इन्दियोका व्यापार, किन्तु वायु 
विरोष है । ( पृथगुपदेशात्‌ ) क्योकि स वायुना ज्योतिषा" “एतस्माज्जायते प्राणः' इत्यादि श्रृतिमे 
उसका पृथक्‌ उपदेश दै । | 
® स पुनमुंख्यः प्राणः किस्वरूप इतीदानीं जिज्ञास्यते । तच प्रा्षं तावत्‌-श्रुतेर्वायुः 
अतिदेश किस लिए है? अधिक श्द्धुाके परिहारके किए है। क्योकि नासदासीय नामक ब्रह्य प्रधान 
सूक्तम “न गल्युरासीदग्धतं" (. महाप्रल्यकालमे मृत्यु नहीं थी भौर अमृतमी नहीं था, रात्रि तथा 
दिवसके चिह्व भूत चन्द्र॒ ओर सूयं नहीं थे, स्वधाके साथ अर्थात्‌ पितृदेव मी नहीं था, वह॒ अकेला 
व्यापार रहित [ ब्रह्म ] था, उससे पर अन्य कुछ नदीं था ) यह मन्रवणं है । "आनीत्‌' ( वह्‌ चेश 
युक्तं है ) यह्‌ चब्द प्राणकमंका ग्रहण होनेसे उत्पत्तिके पूवं प्राणको विद्यमानकी माति सूचित करता 
है इससे प्राण उत्पत्ति रहित है, इस प्रकार किसको बुद्धि उत्पन्न हो सकती है, उसका मतिदेशसे 
निराकरण करते हैँ । “आनीत' शब्द मी उत्पत्तिके पूवं प्राणके सद्धावको सूचित नहीं करता, क्योकि 
अवातम्‌' ( वात रहित ) यह्‌ विशेषण है भौर “अप्राणो०' ( वहु अप्राण, मन रहित ओर शुद्ध रै) 
इस प्रकार मूलप्रकृति प्राण मादि समस्त विशेषोसे रहित दिखलाई गई है। इसकिएं यह (जानीत्‌' 
शब्द कारणके सद्भाव प्रदशंनके किए हीहै। प्राणो वा०' (प्राण ही ज्येष्ठ मौर श्रेष्ठ है ) इस श्रुतिके 
निर्देरसे श्रेष्ठ" यहु अब्द मुख्य प्राणका अभिधान करता है । प्राण ज्येष्ठ है, क्योकि वीयं निषेकक्राल 
(गर्माधान काल) सै लेकर उसका वृत्तिकाम होता है । यदि उस समय उसका वृत्तिकाभ न हो तो गर्मा- 
खयमे निषिक्त रुक्र द्षित हो जाता अथवा उसका संमव न होता । श्रोत्र भादि तो ज्येष् नहीं है, क्योकि 
कणं-रष्कुलि आदि स्थान विमा निष्पन्न होनेपर उनका वृत्तिङाम होता है, ओर गुणक आधिक्यसे 
प्राण श्रेष्ठ है, क्योकि नन वे०' (तुम्हारे विना हम जीवित रहनेमे समथं नहीं है) एेसी धति है ॥८॥ 

उस मुख्य प्राणका क्या स्वरूप है, इसप्रकारकी अब जिज्ञासा होती दहै। भ्र तिसे एेसा प्राप्त 

सत्यानन्दी -दीपिका | 

# वाणी आदिके जीवनका हेतुत्व प्राणका गुण है, इख गृणके आधिक्यसे प्राण प्रेष्ठ दै । 
इसप्रकार 'आनीत्‌' इसं श्र तिके साथ विरोध न होनेसे प्राणोत्पत्ति प्र्‌ तिका ब्रह्यमे समन्वय दै । मतः 
मस्य प्राण मी अभ्य इद्धियोके समान ब्रह्मसे उत्पन्न होता है ॥ ८॥ 


अधि० ५ सू० ९ | भाषाञुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित ५७९ 


प्राण इति । एवं हि श्रूयते--“यः प्राणः स वायुः स एष वायुः पञ्चविधः प्राणोऽपानो व्यान 
उदानः समानः' इति । अथवा तन्जान्तरीयाभिप्रायात्समस्तकरणवृत्तिः प्राण इति प्राप्तम्‌ । 
एवं हि तन्त्रान्तरीया आचश्चते--'सामान्या करणच्रत्तिः प्राणाया वायवः पञ्चे" ति । अन्नो 
चयते-न वायुः प्राणो नापि करणव्य!पारः । कुतः ? पृथगुपदेशात्‌ । वायोस्तावल्प्राणस्य 
पुथगुपदे शो भवति- प्राण एव ब्रह्मणश्चतुथंः पादः स वायुना ज्योतिषा माति च तपति च' (छान्दो 
३।१८।४ ) इति । नहि वायुरेव सन्‌ वायोः परृथगुपदि्येत। तथा करणचुत्तेरपि पथु 
पदेशो भवति, वागादीनि करणान्यजुक्रम्य तत्र तन्न पृथक्प्राणस्यानुक्रमणात्‌, वत्तिवृत्ति- 
मतोश्चामेदात्‌ । नहि करणव्यापार एव सन्‌ करणेभ्यः पृथगुपदिद्येत 1 % तथा “एतस्मा- 
जायते प्राणो मनः सवन्दियाणि च । खं वायुः" ( सु° २।१।३ ) इत्येवमादयोऽपि वायोः कर 
णेभ्यश्च प्राणस्य परथगुपदेशा अनुसर्तव्याः । नच समस्तानां करणानामेका चृतति 


होतादहैकिप्राण वायुदहै, क्योकि ध्यः प्राणः स वायुः०' (जोप्राणहै वह वायु है वहु वायु प्राण, 
अपान, भ्यान, उदानं ओर समान मेदसे पाच प्रकारकादै) एसी श्रुति दहै। अथर्वा अन्य ( सांख्य } 
शास्त्रके अभिप्रायसे प्राण समस्त करणोकी वृत्ति है, टेसा प्रा होता है । क्योकि “इन्दिर्योकी सामान्य 
वत्ति प्राण आदि पांच वायु है" अन्य तन्त्रवारे एेसा कहते हँ । इसपर कहते टँ--प्राण वायु नहीं है 
भौर उसी प्रकार करणोका म्यापार मीनहींहै। किससे ? इससे कि उसंकां पृथगुपदेश्च है। श्राण 
एव ०" ( प्राण ही मनोमय ब्रह्यका चतुथपाद है, वह वायुरूप ज्योतिसे प्रकाशित होता भौर तपता है ) 
इसप्रकार प्राणका वायुसे पथक्‌ उपदेश है । प्राण वायु होता हुजा वायुसे पृथक्‌ उपदिष्ट नहीं होना 
चाहिए । इसीप्रकार प्राणका इन्द्रिय व्यापारे भी पृथक्‌ उपदेश है, कारण किं वाणी आदि इन्धिरयोका 
अनुक्रम कर तत्‌-तत्‌ प्रकरणमें प्राणका पृथक्‌ अनुक्रमदहै ओर वृत्ति भौर वृत्तिमानुका अभेद दै, 
करणोका व्यापार होता हृभा उसका करोमे पृथक्‌ उपदेश नही होना चाहिए । उसी्रकार “एत- ` 
स्माजायते°› ( इससे प्राण, मन तथा सब इद्िर्यां, जपकाश बौर वायु उत्पन्न होते है ) इत्यादि श्रुति 
योका जिनमें प्राणका वायु भोर इन्दि योपि पृथक्‌ उपदेश दै उनका मौ अनुसरण करना चाहिए । समस्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# इद्र्योका विचार कर उनके व्यापारे प्राणको पृथक्‌ करनेके किए प्राणको उत्पत्तिका 
अतिदेश किया गया है । अब प्राणकी उत्पत्तिके अनन्तर प्रसंग संगतिसे उसके स्वरूपका विचार किया 
जातादहै। क्या मुख्य प्राणं वायुमात्रदहै वा इन्रियोका साधारण व्यापार है अथवा अन्य तत्व दहै? 
इसप्रकार वायु ओर प्राणम भेद भौर अभेद भ्रुतियोंका परस्पर विरोध होनेसे संशय होनेपर तत्न 
इस्यादिसे एवंपक्ष दिखलाते है 1 सिद्धान्ती-- अत्रोच्यते" इत्यादिसे कहते है । किच्च मनोमय ब्रह्मके 
वाक्‌, प्राण, नेत्र भौर श्रोत्र ये चार पाद श्रत्िमे कहे गये हैँ । प्राणं अधिदेविक वायुद्धारा अभिव्यक्त 
होकर अपने व्यापार करनेमें समथं होता है, इसक्ए श्रुतियोमे प्राण भौर वागादि इन्दरियोके 
परस्पर संवादसूप लिङ्स ओीर पृथक्‌ उत्पत्तिल्प लिङ्क प्राण इन्द्रिय ओर उनके व्यापारसे पृथक्‌ है । 

® प्राण प्रत्येकं इद्धियका व्यापार है अथवा समुदायका ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि जो 
व्यापार नेत्र इच्ियसे साध्यरै वह्‌ श्रोत्र इन्धियसे साध्य नहीं है । नेत्रका व्यापार रूप दिका ग्रहणं 
है, श्रोत्रका व्यापार शब्द ग्रहण है । प्रत्येक इन्दियका भिन्न-मिन्न व्यापार है । इनमे किसीका मी प्राणन 
व्यापार नहीं है । द्वितीय पक्ष मी ठीक नहींहै, क्योकि उस समुदायमेषे एक, दो, तीन अथवा चार 
इन्दि योके न होनेसे प्राणन कायं नहीं होगा । अतः प्राणन व्यापार श्रोत्र आदविके श्रवण आदि व्यापारे 
अत्यन्त भिन्न है । | । 


५५० ब्रह्मसूञज-श्वाङ्करभाष्य [ अ० २ पा०४ 


संभवति, प्रत्येकमेकं कवृत्तित्वात्समुदायस्य चाकारकत्वात्‌। नयु पञ्जरचाटनन्यायेनै- 
तद्धविष्यति-यथेकपञ्जरवतिन पकादद्यपश्चिणः प्रत्येकं प्रतिनियतव्यापाराः सन्तः सं 
भूयेक पञ्जरं चाख्यन्ति, एवमेकशरीरवतिन एकादश प्राणाः धत्येकं प्रतिनियतचत्तय 
सन्तः संभुयेकां प्राणाख्यां वृत्ति प्रतिरप्स्यन्त इति । नेच्युच्यते-युक्तं ततर प्रत्येकवृत्तिभि- 
रवान्तरग्यापारेः पञ्जरचालनायुरूपेरेवोपेताः पक्षिणः संभूयेकं पञ्जरं चालयेयुरिति 
तथा दष्त्वात्‌ । दह तु श्रवणाद्यवान्तरव्यापारोपेताः प्राणा न संभूय प्राण्युरिति युक्तम्‌, 
प्रमाणाभावात्‌, अल्यन्तविज्ञातीयत्वाच् श्रवणादिभ्यः प्राणनस्य । > तथा प्राणस्य श्रेष्ठ- 
त्वाद्यद्‌ घोषणं, गुणभावोपगमश्च तं प्रति वागादीनाम्‌, न करणवृत्तिमात्रे प्राणेऽवकस्पते । 
तस्मादन्यो वायुक्रियाभ्यां प्राणः । कथं तर्हीयं श्रुतिः चयः प्राणः स वायुः" इति  उच्यते- 
वायुरेवायमध्यात्ममापन्नः पञ्चव्यृहो विशेषात्मनावतिष्ठमानः प्राणो नाम भण्यते, न 
तच्वान्तरं नापि वायुमात्रम्‌ । अतश्चोभे अपि सेदसेदश्ुती न विरुध्येते ॥ ९ ॥ 
देतत्‌-प्राणोऽपि तहि जीववदरिमिञशरीरे स्वातन्त्यं प्राप्नोति, धेष्ठत्वाद्‌गुण- 
भावोपगमाच तं प्रति वागादीनाभिन्द्रियाणम्‌ । तथा हयनेकविघा विभूतिः प्राणस्य धाव्यते 
“सुषु वागादिषु प्राण एवैको हि जागतिं प्राण एको मृष्युनाऽनाप्तः' प्राणः संवर्गो वाग।दीन्संबृ डन प्राण 
इतरान्प्राणान्रक्षति मातेव पुत्रान्‌ इति । तस्मास्प्रणस्यापि जीववःस्वातन्व्यप्रसङ्धः। त परिहरति 


केरणोकी एक वत्ति नहीं हो सकती, क्योकि प्रत्येक इन्द्रियकी पृथक्‌ एक एक वृत्ति है भौर समुदाय 
कारक नहीं है । परन्तु पञ्जर चाखन न्यायसे यह्‌ हो जायभा-जंसे एक पिजरामें वतमान एकांदन्च पक्षी 
पत्येक प्रतिनियत व्थापारवारु होते हृए मी मिलकर एक विजराको चरति है, वसे ही एक शरीरवर्ती 
एकादश चरण प्रत्येक प्रतिनियत व्यापारवारे होते हए मी मिलकर एक प्राण नामक वुत्तिको प्राप्त 
करेगे । नहीं, एेसा कहते है --प्रत्येकमें रहनेवाले पिजरा संचालनके अनुरूप अवान्तर व्यापारोंसे युक्त 
पक्षी मिखकर एक पजराको हिलावे उसमे तो यह युक्त है, क्योकि व॑सा देखानेभे अता है । यहाँ तो 
श्रवण आदि अवान्तर व्यापारो. युक्त इन्द्रियां भिखकर प्राणन व्यापार करे यह युक्त नहीं है, कारण 
कि प्रमाण नहींदै भौर प्राणन व्यापार श्रवग भादिसे अत्यन्त विलक्षण है। इसीप्रकार प्राणमं श्रष्ठत्व 
आदि उद्घोष ओर उसके प्रति वाक्‌ आदिका गुणभाव स्वीकार यह करणवृत्तिमात्र प्रणमे नहींहो. 
सकता, इसर्ए प्राण वायु भीर इद्धियोके व्यापारसे म्न्नदहै। तो "यः प्राणः स वायुः" (जोप्राणहै 
वह वायु है) यहश्रति कसे उपपन्न होगी ? कहते है--यहं वायु ही अध्यात्ममावापन्न पाँच प्रकारका 
होकर विशेषरूपसे अवस्थित होता हुमा प्राण नामसे कहा जाता है, वहु न अन्य तत्त्व दहै ओरन वायु- 
मतरे है, इसर्एि भेद श्रूति गौर अभेदभ्रति दोनों भी विरुद्ध नहीदं । ९॥ 
एेसा हो, परन्तु तब प्राणको भी इस शरीरम जीवके समान स्नातन्त्य प्रात होवा है, क्योकि 
वहु श्रेष्ठहै मौर वाणी आदि इश्दरियां उसके अङ्खरूपसे स्वीकार हैँ । इसीप्रकार 'सुक्षषु० ( वाक्‌ 
आदि इन्द्रियोके सृप्र होनेपर अकेला प्राण ही जागता है, अकेला प्राण ही मूप्युसे व्याच नहीं होता, 
वाक्‌ आदिका अपने संहरण करता है, अतः प्राण संवगं है, जसे माता पूर्रौकी रक्षा करती है, वसे 
प्राण अन्य प्राणो-इच्दरियोकी रक्षा करता है ) इसप्रकार प्राणकी अनेक प्रकारकी विभूति सुनी जाती 
है । इसलिए प्रणमे मी जीवके समान स्वातनत्य प्रसंग है। उसका परिहार करते है- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि प्राणको इ्द्रियोका व्यापार मानें, तो वाणी आदि ही प्रधान होगे, ठव श्रतिगत प्राण 


गौर इन्द्रिय संवादसे विरोध होगा, इसलिए प्राण वायु ओर इन्दियोके व्यापारसे मिनन है, अतः देहमे 
प्राच प्राण जादि पांव भेदवाला विकाररूपसे स्थित वायुदहीप्राणटै, यहु अभेद धिका भावं दै ॥९॥ 
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चक्ुरादिवत्त्‌ तत्सहरिष्टवादिभ्यः ॥ १०॥ 

पदच्छेद्‌- चक्षुरादिवत्‌, तु, तत्सहशिश्चादिभ्यः । 

सूज्ाथ-( तु )-शब्द पुवपक्षकी व्यावृक्तिके लिए है । प्राण जीवात्माके समान स्वतन्त्र नहीं 
है, किन्तु ( चक्षुरादिवत्‌ ) चक्षु आदिके समान पराधीन है, क्योकि प्राणोके संवाद प्रकरणम ( तत्सह 
शिशयारिभ्यः ) चक्षु आदिके साथ प्राणका उपदेश है ओर उसमें अचेतनत्व आदिका प्रतिपादन दै 

® तुशब्दः प्राणस्य जीववर्स्वातन्व्यं व्यावतयति । यथा चक्चुरादीनि राजप्ररृति 

वज्ीवस्य कतेत्वं भोक्तरत्वं च प्रत्युपकरणानि न - स्वतन्बाणि, तथा मुख्योऽपि प्राणो 
रजमन्त्रिवज्ञीवस्य सर्वाथंकरत्वेनोपकरणभूतो न स्वतन्बः। ऊतः ? ततसहरि्ठथा- 
दिभ्यः) तेदचश्युरादिभिः सहेव प्राणः क्िष्यते प्राणसंवादादिषु । समानध्मणां च सह 
शासनं युक्तं बृह द्र थंतरादिवत्‌ । ` आदिशब्देन संहतत्वाचेतनत्वादीन्प्राणस्य स्वातन्व्य- 
निराकरणहेतून्द शयति ॥ १० ॥ 

स्यादेतत्‌- यदि चक्चुरादिवतप्राणस्य ` जीवं प्रति करणभावो ऽभ्युपगम्येत, विषः 
यन्तरं रूपादिवसत्प्रसस्येत । रूपाद्याखोचनादिभिवुंत्तिभि्यंथास्वं चक्षुरादीनां जीवं प्रति 
करणभावो भवति । अपि चेकादरोव का्यंजातानि रूपारोचनादीनि परिगणितानिं 
यदथंमेकादद्रा प्राणाः संगरहीताः, नतु दादशमपरं कायजातमधिगम्यते यदथंमयं 
द्दशः प्राणः प्रतिज्चायेतेति । अत.उत्तर पठति-- 


र अकरणत्वाच्च न दोषस्तथा हि दश्चेयति ॥११॥ 
पदच्खेद-अकरणत्वात्‌, च, न, दोषः, तथा, हि, दरायति । 


| शब्द जीवके समान प्राणकी स्वतन्त्रतको व्यावत्ति करतादहै। जसे चक्ष्‌ आदि इन्धियां 
राजसेवकके समान जीवके कतृत्व, मोक्तत्वके प्रति उपकरण ह स्वतन्त्र नहीं, वयै ही मख्य प्राण 
मी राजमन्तरीके समान जीवका सर्वाथं साधक होनेसे उपकरण मत है स्वतन्त्र नहीं है1 किससे ? 


, इससे कि उनके साथ इनका उपदेश जदि है । प्राणसंवाद आदिमे उन चक्षु आदिके साथ ही प्राणका 
दासन ( उपदेश ) किया जाता है क्षौर समान धमवालोका बहतु ( ब्रहदादिष्ये प्रोतम्‌ छा ०२।१४।१ )} 
रथान्तर ( रथन्तरमभ्नौ प्रोतम्‌ छा० २।१२।१ ) आदिके समान एक साथ शासन युक्त है । मगवान्‌ 


सूत्रकार सूतरस्थ आदि शब्दस संहतत्व, अचेतनत्व भादि प्राणके स्वातन्त्र्य निवारक हेतुओंको 
दिखकति हे ॥ १० ॥ 
एेसा हो, यदि प्राणका नेत्र आदिके. समान जीवके भ्रति करणमाव स्वीकार किया जाय, तो 


उसके भी रूप आदिके समान अन्य विषय प्रसक्त होगा । कूप आदिके आलोचन आदि अपनी वृत्तियों 
द्वारा चक्षु आदिका जीवके प्रति करणमाव हीतांदहै। भौर रूप अलोचनं आदि एकादश कायं समू- 
दायकी ही गणना की गई है, जिनके लिए एकादश्च इन्द्रिथोका सग्रह किया गयादहै, किन्तु बारहवा 


अन्य काय समदाय अधिगत नहीं होता, जिसके लिए इस बारहवें प्राणकी प्रतिन्ञाकी जाय । अतः 


इसका उत्तर कहते है-- 
 सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि प्राणको इन्दरियोका व्यापार न मानें, तो वह्‌ जीवके समान इस शरीमे स्वतन्त्र कर्ता 
मोक्ता होगा ? श्राणो न मोक्छा मोगोपकरणत्वात्‌, चक्षुरादिवत्‌ (प्राण मोक्ता नहींहै, क्योकि 


मोगका साधनदै जसे चक्षु आदि) जसे ब्रहृ भौर स्थान्तर नामवारे ` सामविरोषका सवत्र 
साथ प्रयोगं है अथवा सामत्व होनेके कारण दोनोमे सादटश्य होने पाथपाठहै, वसे ही उपकरण 


रूपसे प्राणका इन्दरियोके साथ साहश्य होने उनके साथं पाठदै। श्राणोन मोक्छा सावयवत्वात्‌ 


जडत्वात्‌ भोतिकस्वाच्च देहव॑त्‌* ( प्राण मोक्ता नहीं है, क्योकि वह देहके समान- सावयव, जड़ ओर 
मोतिक रहै ) इसलिए प्राण इच्ियोके समान उपकरण होने इस शरीरमें स्वतन्त्र भोक्ता नहीं है ॥१०॥ 
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सृ्ञा्थं--( अकरणत्वाच्च ) प्राणको ज्ञानमें करण न होनेसे ( न दोषः ) चक्षु आदिके समान 
अन्य विषय प्रसङ्घुका दोष नहींहै, ( ही ) क्योकि ( तथा }) उसीप्रकार "ठान्वरिष्ठः' इत्यादि श्रुति 
शरीर ओर इन्द्ियोका धारणहूप कायं प्राणमें ( दशयति ) दिखलाती है । 

® न तावद्धिषयान्तस्प्रसज्ञे दोषः, अकरणत्वात्प्राणस्य 1 नहि चश्चुरादिवत्प्राणस्य 
विषयपरिच्छेदेन करणत्वमभ्युपगम्यते । न चास्यैतावता कार्याभाव एव । कस्मात्‌ ? 
तथा हि श्चतिः प्राणन्तरेष्वसंभाव्यमानं मुख्यप्राणस्य वेरोषिकं कायं दरांयति प्राण 
संवादादिषु- -“अथ ह प्राणा जहंश्रेयसि व्यूदिरे' इत्युपक्रम्थ यस्मिन्व उत्कान्ते शरीरं पापिष्ठतर- 
मिव वुद्यते स वः श्रष्ठः' (छा० ५।१।६.७) इति चोपन्यस्य प्रत्येकं वागाद्यत्क्रमणेन तद्वृत्ति 
माच्रहीनं यथापूव जीवनं दशयित्वा, प्राणोचिक्रमिषायां वागादि रोथिल्यापत्ति शारीरपात- ` 
प्रसङधं च दशंयन्ती श्रतिः प्राणनिभमित्तां हदारीरेन्द्रियस्थिति दरयति । (तान्वरिष्टः प्राग 
उवाच मा मोहमापयथाहमेनेतचच्चधारमानं प्रवि मञ्येतद्ाणमवष्टम्य विधारयामि' इति चेतमेवा्थं 
श्रतिराह--्राणिन रक्षन्नवरं कुकायम्‌' ( इह ° ४।२।१२ ) इति च सुक्षेषु चश्चुरा दिषु पाण- 
निमित्ता हारीरर्ां दरयति । "यस्मात्कस्माचाङ्गासपराण उक्करामति तदैव तच्छुष्यति' (बृह ० 
१।३।१९) । तेन यदरनाति ययिबति तेनेतरान्प्राणानवतिः इति च प्राणनिमित्तां दारीरेन्द्रिय- 
पुष्टि दशयति । "कस्मिन्न्वहसुत्कान्त उस्कान्तो मविष्यामि कस्मिन्वा प्रतिष्ठिते प्रतिष्ठास्यामि 
हूति, “ख प्राणमजसजत' इति च प्राणनिमित्ते जोवस्योत्करान्तिप्रतिष्ठे दरयति ॥ १९ ॥ 


यहाँ अन्य विषयं प्रसद्खदोष नही है, क्योकि प्राण अकरण दै । प्राणका चक्षु आदिके समान 
विषय परिच्छेद-निश्चयसे करणत्व स्वीकार नहीं किया जाता । इतने मात्रसे इसका कायंमाव नही है, 
क्योकि श्रुति अन्य प्राणोमिं न हौनेवाला मुख्य प्राणका विरोषकायं प्राणसंवाद ` आदिमे दिखलाती है- 
'भथ ह प्राणा०' ( अनन्तर प्रा्णोने अपनी श्रेष्ठताके किए विवाद किया) दसप्रकार आरम्मकर 
भ्यस्मिन्‌ व °` (प्रजापत्ति- तुममेसे जिसके उत्क्रान्तं होनेपर शरीर अत्यन्त पापिष्ठ-सा दिखाई देने लगे 
वही तुममें श्रेष्ठ है ) एेसा उपन्यास कर प्रत्येक वाक्‌ आदिक्रे उत्क्रमणसे केवल उसकी वृत्तिमात्र हीन 
 पूवंके समान जीवन दिखाकर प्राणके उत्क्रमणकी इच्छा होनेपर वाक्‌ भादिकौी रोंयल्यप्राप्ति भौर 
श्रीरपात प्रसद्धको दिखलाती हुई श्रुति प्राण निमित्तक शरीर ओर इन्द्रियोकी स्थिति दिखलाती है । 
'तान्वरिष्ठः प्राण उवाच ०' ( उनसे मुस्यप्राणने कहा- मोहको मत प्राप्वहो, मही अपनेको पचि 
प्रकारसे विभक्तकर इस कायकरण संघातरूप शरीरको अवलम्बनं कर धारण करता हु) यह्‌ 
भृति मी इसी अथंको कहती है । श्राणेन०' (इस निष्ट शरीर नामक गृहकी प्राणते रक्ता करता हुमा) 
हसप्रकार यह श्र ति | सृुषृप्तिमे ] चक्षु आदिके सुप्त होनेषर प्राण निमित्तक शरोरकी रक्षा दिखलाती 
है । 'यस्माक्कस्माच्याङ्गात्‌ °` ( जिस किसी अद्धे प्राण उत्रमण करतार, वह्‌ ( रस ) उसी जगह 
सुख जाता है ) मौर "तेन यद्दनाति०' { उस प्राणद्वारा जीव जो खाताहै गौरजो पीताहै उससे 
अन्य प्राणोका रक्षण करता है ) इसप्रकार श्च ति प्राण निमित्तक शरीर भौर इन्दरियोको पुष्टि दिखलाती 
है । “कस्मिन्न्वहसुच्ान्त०' ( किंसकै देहे उत्क्रान्त होनेपर मै उत्कन्ति हौञगा ओर किसके 
देहमे प्रतिष्ठित होनेपर मँ प्रतिष्ठित होऊगा ) यह विचार कर “स प्राणमरूजत०' ( उसने प्राणको 
उत्पन्न किया ) इसप्रकार र ति जीवकी उत्क्रान्ति भौर प्रतिष्ठा प्राण निमित्तकं दिखलातीदहै।। ११॥ 

यानन्दी-दीपिका 
® “यद्धोगकरणं तत्‌ सविषयं दुष्टम्‌" इस व्याप्तिका शरीरमें व्यमिचार है, क्योकि शरीर एवं 


इन्द्रियोका धरणः ओर उक््रमण आदि प्राणके असाधारण कायर, अतः प्राणके निविषय होनेपर 
सी शरी 2 सन्य दशप उमकरणत्व अवरयंमावी है ॥ १९१.॥ 


अधि० ५ सु १२ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीभिकासदहित ५५३ 


पथ्चवरृ्तिमेनोबदयपदिश्यते ॥ १२॥ 

पदच्छेद्‌--पश्चवृत्तिः, मनोवत्‌, व्यपदिश्यते । 

सू्ाथं- प्राणको प्रागोऽपानो०' इत्यादि श्रुतिसे ( मनोवत्‌ ) मनके समान ( पश्वृत्तिः ) 
पाच वृत्तिवाला ( व्यपदिश्यते ) कहा जाता है । 

# इतश्चास्ति मुख्यस्य प्राणस्य वैरोषिकं कार्यम्‌, यत्कारणं पञ्चवृत्तिरयं व्यप- 
दिद्यते श्रुति षु--श्राणोऽपानो व्यान उदानः समानः ( उह ° १।५।३ ) इति । चृत्तिभेदश्चायं 
कायंभेदापेश्षः । प्राणः प्राण्वृत्तिरुच्छवासादिकर्मा, अपानो ऽर्वाग्वत्तिर्निश्वासादिकर्मा, 
ग्यानस्तयोः संधौ वतमानो व्रीयंवत्कमंहेतुः, उदान ऊरध्ववृत्तिरत्करान्स्यादिरेतुः, समानः 
समं स्वष्वद्धेषु योऽन्नरसान्नयतीति, पएवं पञ्चवृत्तिः प्राणो मनोवत्‌। यथा मनसः 
पञ्च वृत्तय एवं प्राणस्यापीव्यथंः । श्रोजादिनिमित्ताः इन्दादिविषया मनसः पञ्च वृत्तयः 
प्रसिद्धाः, नतु कामः संकल्प इत्याद्याः परिपटिताः परिग्रह्येरन्‌ , पश्चसंख्यातिरेकात्‌ । 
नन्व्रपि श्रो्रादिनिरपेश्चा भूतमविष्यदादिविषयाऽपरा मनसो चृत्तिरस्तीति समानः 
पश्चसं ख्यातिरेकः । पवं तिं 'परमतमप्रतिषिद्धमनुमंतं मववि' इति न्यायादिहापि योगशास्त्र 
प्रसिद्धा मनसः पञ्च चत्तयः परिग्रह्यन्ते-श्रमाणविपयंय विकल्पनिदास्शरतयः' ८ पात० योग० 
सू १।१।६ ) नाम 1 वहुवृत्तित्वमात्रेण वा मनः प्राणस्य निदशंनमिति दष्टव्यम्‌ । जीवो- 

पकरणत्वमपि प्राणस्य पञ्चबुचतित्वान्मनोवदिति योजयितव्यम्‌ ॥१२॥ 

मौर इस हतुसे मौ मूख्यपराणका विशेष कायं है, क्योकि प्राणोऽपानो ( प्राण, अपान, 
व्यान, उदान .जौर समान ) इस प्रकार श्रुतियोमे यह्‌ प्राण पाँच वृत्तिवाला कहा जाता है । प्राण-प्राग्वत्ति- 
जिसका व्यापार बाहर उच्छवासं आदि देहधारण कमं है । अपान-अर्वाग्वत्ति-जिसका व्यापार भीतर 
आकषंण गौर निर्वास कमं है । व्यान-इन दोनोक्ौ सन्धिमे वतमान होता हुजा वीयेवानु कमका 
हेतु है । उदान उच्वं वृत्तिवाला ओौर उक्करान्तिं आदि (गति, मागति) का हेतु है । जो सब अङ्धोमे 
समानशू्पसै अन्नरसोको रे जातादै वहु समान दै, इसप्रकार कायंभेदकी अपेक्षा यह वृत्तिभेद है । 
ठेते मनके समान प्राण भी पाच वृत्तिवाला है । जसे मनकी पाच वृत्तिर्याहै, वंसे प्राणकी भी पांच 
व्॒तियां है, यह अथं है । श्र आदि निमित्तसे छब्द आदि विषयक मनकी पाच-वृत्तिरया प्रसिद्ध ई । परन्तु 
“कामः संकल्पः" इत्यादि ध्र तिमे पठितं काम, संकल्प आदि वृत्तियोका यहां ग्रहण नहीं करना चाहिए, 
क्योकि उनके ग्रहणसे पाच संख्यासे अधिक हो जायगी । परन्तु यहां मी श्रोत्र खादि निरपेक्ष मत भौर 
मविष्यत्‌ आदि विषयक अन्य मी मनकी वत्तिर्या है, इसप्रकार पाचि संस्यासे अधिकता समान है, 
यदि एेसा हो तो 'पर मतसे अविरुद्ध अनुमत होता है" दस न्यायसे यहां मी योगास्तरमे प्रसिद्ध मनकी 
पाच वृत्तियोका ग्रहण किया जाता है--श्रगश्रण० (भरमाण-प्रमिति, विपयंय ( भ्रम ) विकल्प { चश- 
विषाणादिज्ञान ) निद्रा गौर स्मृति ) अथवा अनेक वृत्तिवाला होनेसे मन प्राणका दन्त है, एसा 
समश्चना चाहिए । अथवा राण भी जीवका उपकरण है पांच वत्तिवाला होनेसे मनके समान' एेसी 
योजा केरती चाहिए ॥ १२ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

‰ काम आदि वृत्तिके समान रान्द आदि विषयक मनकी वृत्तिरूप ज्ञानर्मे पच्चत्व संख्याका 
नियम नहीं है, इससे प्राण ओर मनका उपमानोपमेय माव नहीं हो सकता, इस अरुचिते “नन्वत्रापि 
इत्यादिसे अन्य पक्षका ग्रहण किया गया है । प्रमाण०' यह उपमान योगमतको मानकर कहा गया दै । 
परन्तु सिद्धान्तमें म्रम ओर निद्रा ये अविद्याको वृत्ति हँ मनकी नहीं । इस जरुचिसे सिद्धान्ती “बहु- 


९५९५ ब्रह्म सृ्र-दाङ्करभाष्य | अ०२ पा० छ 


( ६ श्रेष्ाणुत्वाधिकरणम्‌। स्‌० १३ ) 
अणुश्च ॥ १३॥ 

पदच्छेद-अणुः, च । 

सूज्ाथ--मुख्य प्राण अण्‌-सृक्ष्म ओर परिच्छिन्न है । 

®$ अणुश्चायं मुख्यः प्राणः प्रत्येतव्यः, इतरप्राणवत्‌ । अणुत्वं चेहापि सोक्षम्यपरि- 
च्छेदो, न परमाणुतुस्यत्वम्‌ , पञ्चभिचरत्तिभिः कत्स्नदहारीरव्योपित्वात्‌, सृक्ष्मः प्राण 
उत्कान्तो पादवस्थेनायुपलभ्यमानत्वात्‌ परिच्छिन्नश्चोःक्रान्तिगत्यागतिश्रतिभ्यः। नयु 
विभुत्वमपि प्राणस्य समाम्नायते--“समः प्लषिणा समो मशकेन समो नगेन सम एमिखिमि 
किः समोऽनेन सर्वण' ( ब्रह ० १।३।२२ ) इत्येवमादिभदेशेषु । तदुंच्यते-आधिदेविकेन 
समष्टिव्यध्िरूपेण दहैरण्यगमंण प्राणात्मनेवेतदिभुस्वमाम्नायते, नाध्यास्मिकेन । अपिच 
समः प्टुषिणेत्यादिना साम्यचचनेन प्रतिप्राणिव्तिनः प्राणस्य परिच्छेद एव प्रद्‌दय॑ते 
तस्माददोषः ॥१३॥ 

( ७ःज्योतिसाद्यधिकरणम्‌ 1 स्‌० १४-१६ ) 
ज्योविरा्यधिष्ठानं त॒ तदामननात्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेद्‌-ज्योतिरायधिष्ठानम्‌, तु, तदामर्ननात्‌ । 

सृत्रा्थं--(तु) शब्द पुवंपक्षके निरासाथं है, (ज्योतिरा धिष्ठानम्‌) चक्षु भादि इद्दियोकी आदित्य 
आदि देवताके अधीन चेष्टा होतो है, ( तदामननात्‌) क्योकि अग्निर्वाग्मत्वा' इत्यादि ध्रुतिर्या है । 

# ते पुनः प्रकृताः प्राणाः कि स्वमहिभ्नेव स्वस्मे स्वस्मे कार्याय प्रभवन्त्याहोस्विदेव- 
ताधिष्ठिताः प्रभवन्तीति विचायेते-तज् प्राप्तं तावत्‌-यथा स्वकाय्क्तियोगात्स्वमहिम्नेव 

गौर यह्‌ मुख्य प्राण अन्य प्राणोके समान अणु-सूषक्ष्म समक्षना चाहिए, यहां भी अणुत्व 
सुकषम गौर परिच्छिन्न दै, परमाणु तुल्य नहीं है । प्राण सृषक्ष्मरै, क्योकि पांच वृत्तियोद्वारा सम्पूणं 
शरीरम व्याप्त ओर उकत्रान्तिके समयमे पाश्वस्थं लोगोसे उपरन्ध नहीं होता । परिच्छिन्न मी है, क्योकि 
उत्क्रान्ति, गति बौर आागतिकी ध्र तिर्या है । परन्तु समः प्टषिणा० (पूतिका (मच्छरसे सूक्ष्म जन्तु) 
के समान, मच्छरफे समान, हाथीके समान, इन तीन रोकोके समान ओर इस सवके समान ) इत्यादि. 
स्थकोमें प्राणकी विभरुत्व प्रतिपादिक ध्र ति है । सिद्धान्ती--उसपर कहते ह-आधिदविक समष्टि-व्यषटू्प' 
हिरण्यगमंकी प्राणरूपसे ही यह. विथुत्व श्र ति दै, माध्यात्मिकूपि नहीं । ओौर “पुतिकाके समानः इत्यादि 
साम्य-वचनसे प्रत्येक प्राणीमें वर्ती प्राणको परिच्छित् ही दिखलाया जाता है, इसलिए दोष नहीं है ।॥१६॥ 

क्या.वे प्रकृत प्राण अपनी महिमसे ही अपने अपने कायंके लिए समथं होते ह, अथवा 

सत्यानन्दी-दीपिका 


बृत्तित्वमात्रेण' आादित्ै अपना मव अभिव्यक्त करते ह । इस प्रकार प्राण बौर वायुकी भेद ओर 
बभेद श्रतियोमे कोई विरोध नहीं है ॥ १२॥ 


#* गत अधिकरणमे प्राणकी उत्पत्ति ओर स्वरूप कहकर अब परिमाणको बतिदेदसे कहते है- 
'जणवश्च' इस सूत्रम गौर श्राणाः सवे अनन्ताः" इस श्रुतिमे उपांसनाके किए इन्दि योम अनन्तता 
प्रतिपादित है ओर यहा प्राणका विभृत्व आधिदैविक दै, इससे यहां पुनरुक्ति नहीं है । टीकाकार कहते . 
है कि वरहा प्रसङ्कसे सांख्ये आक्षेपकां निराकरण दै ओर यहाँ श्रुति विरोधका परिहारदहै, भवत 
पुनरुक्ति नहीं है । इसकिए सूक्ष्म ओौर परिच्छिन्न श्रुतिययोका विभरुत्व श्रुतिसे विरोध न होनेसे ब्रह्मे 
समन्वय है ॥ १३॥ 

‡‰ गव अधिकरणमे प्राणमं आध्यात्मिक ओर भाधिदेविकं विमागसे अणुर्व ओर विभ्ुत्वको ` 


अधि० ७ स ९७ | भाषानुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासषदित ५५५ 


प्राणाः प्रवतरन्निति । अपि च देवताधिष्ठितानां प्राणानां प्रच त्तावभ्युपगम्यमानायां तासा- 
मेवाधिष्ट रीणां देवतानां भोक्तत्वप्रसङ्गच्छारीरस्य भोक्तृत्वं प्रखीयेत, अतः स्वमहि- 
म्नैवेषां प्रवृत्तिरिति । एवं प्रास श्दसुच्यते-ल्योतिरायधिष्ठानं तुः इति। तुराष्देन पूर्व 
पक्षो व्यावत्यते । ज्योतिरादिभिरग्न्याययभिमानिनीभिदंवताभिर धिष्ठितं वागादि कारण- 
जातं स्वकार्यं षु प्रवतंत इति प्रतिजानीते हेतं व्याचष्रे-तदामननादिति। तथाह्याम- 
नन्ति--'अगिनर्वाग्भूरवा मुखं प्राविशत्‌" ( एेत° २।४ ) इत्यादि । अग्नेश्चायं वाग्भावो मुख- 
प्रवेशश्च देवतात्मनाऽधिष्ठातृत्वमङ्खीकृत्योच्यते । नहि देवतासंबन्ध प्रताख्यायाम्नेर्वाचि- 
मुखे वा कश्चिद्धि शेष संबन्धो दयते । तथा "वायुः प्राणो मू त्वा नासिके प्राविशत्‌" (एेत० २।४) 
इव्येवमाद्यपि योजयितव्यम्‌ । # तथाऽन्यजापि (वागेव बरह्मणश्चतुथः पादः सोऽग्निना ज्योतिषा 
माति च तपति च' ( छा° ३।१८।२ ) इत्येवमादिना वागादोनामग्न्यादिज्योतिष् वादिवच- 
नेनेतमेवाथं द्रढयति । "स बै वाचमेव प्रथनामव्यवहस्सा यदा मृष्युमव्यसुच्यत सोऽग्निरमवत्‌' 


देवताप्रे अपिष्ठित होते हृए समथं होते हैँ ? इसपर विचार किया जाता है । पूवपक्षी--अपनी कायं- 
शक्तिके योगसे अपनी महिमासे ही प्राण अपने कायम प्रवत्त होने चाहिए, क्योकि देवतासे अधिष्ठित 
प्राणोको प्रवृत्ति स्वीकार करनेपर उन अधिष्ठातर देवताओको ही मोक्तृत्व प्रसंग होनेसे आरोरकां 
मोक्तृत्व लुप्त हो जायगा, भतः अपनी महिमासे ही इनकी प्रवृत्तिरै, एसा यहां प्राप्त होता दहै । 
सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर यह कहा जाता है--“्योतिराधथघिष्टानं तुः तु शब्दसे पुवपक्षकी 
व्यावृत्ति को जाती है । ज्योति आदिसे-अग्नि आदि अमिमानी देवताओसे अधिष्ठित वाणी जादि करण 
समुदाय अपने कायंमे प्रवृत्त होता है, एषी प्रतिज्ञा करते हैँ । हेतुका व्यास्यान करते है-“तदामननात्‌ 
इसीप्रकार “अग्निरवाग्भूत्वारः ( अग्नि वाक्‌ होकर मुखमे प्रविष्ट हुई. ) इत्यादि ध्रुतियां हैँ । अग्निका 
यह वाकूमाव भौर मुख प्रवेश देवतारूपसे अधिष्ठातृत्व अङ्खीकारकर कहा जाता है, क्योकि देवता- 
सम्बन्धका निराकरणकर अग्निका वाणी अथवा मुखमे कोई विशेष सम्बन्ध दिखाई नहीं देता 1 इसी 
प्रकार "वायुः प्राणो भूत्वा०' (वायु प्राण होकर नासिका प्रविष्ट हमा) इस्यादिक्रौ मी योजना करनी 
चाहिए । इसीप्रकार अन्यत्र भी चवागेव०' ( वाणी ही ब्रह्माका चतुथं पाद दै, वहु अग्निरूप ज्योतिसे 
दोप्त होता है मौर अपना काय करता है ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि-अभिनि आदि ज्योति दै, आदि वचनसे 
इसी अथंको श्रुति हढ करती है । स ह बै° ८ उस प्रसिद्ध प्राणने उद्गीथ कमंमे प्रधान वाग्देवताको 
मृत्यु ( अनृद वदन अदि ) से पार पहुंवाया । वह वाक्‌ ज मृत्युस मक्त हई तब वह अभि हो 


सत्यानन्वी-दीपिका 
व्यवस्था की शई है । अव प्रसंगसंगतिसे आध्यात्मिक प्राणोंकी स्वकायमे प्रवृत्ति अधिदेविक देवताके 
अधीन है अथवा नहीं ? ठेसा सन्देह होता दै, क्योकि "वाचा हि नामान्यमिवदति ` चक्षुषा रूपाणि 
परयति' (वाणीसे नामका उच्चारण करता है गर चक्षुसे रूप देवता है) इसप्रकार अन्वय-व्यतिरेक 
ुक्त तृतीया श्रुतिसे वाग्‌ आदिक स्वतन्त्र प्रवृत्तिका निषेध है, ओर (अग्निर्वाग्भूत्वाः इत्यादि श्रुति 
सचेतन मग्न आदिका उपादान कारण कहती है । परन्तु अग्नि शादि उनके अधिष्ठातृ देवता है, एसा 
नहीं कहती । किच्च. जीव अषिष्ठाता विद्यमान है, ओौर अनेक देवताओके अधिष्ठाता होनेपर परस्पर 
विरोधसे कोई मी कायं नहीं हो सकेगा । ईइसकिए्‌ इद्धा अपने कायम स्वतन्त्र प्रवृत्त होतो ह । 
िद्धान्ती-"एवं प्राक्त इदभुच्यते' आदिसे सिद्धान्त कहते है । 


® ृतस्याग्नि वागप्येति वातं प्राणः चक्षुरादित्यम्‌" (मृत पुरुषकौ वाणी अग्निमे, प्राण वायुम 
भौर चक्षु आदित्ये लोन होते है) इत्यादि श्रुति भी अग्नि आदि भौर वाक्‌ आदिका अधिष्ठात्रषिष्ठेय- 
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(वृह ० १।३।१२) इति चैवमादिना वागादीनामग्न्यादिभावापत्तिवचनेनेतमेवाथं दयोतयति। 
सर्व चाध्यास्माधिदैव्तावभागेन वागाद्यग्न्याचनुक्रमणमनयेव प्रत्यासस्या भवति । स्मर 
तावपि--'वागध्यास्ममिति प्राहुर्बाह्यणास्तच्वदर्चिनः । वक्तष्यमधिभूतं तु वह्िस्तत्राधिदेवतम्‌ ।' 
इत्यादिना वागादीनामग्न्यादिदेवताधिष्ठितस्वं सप्रपञ्चं दृरहितम्‌ । यदुक्तम्‌-स्वका्शक्ति- 
योगात्स्वमहिम्नेव प्राणाः प्रवतंरन्निति, तदयुक्तम्‌, राक्तानामपि रहाकयादीनामनङ्हाय- 
धिष्ठितानां प्रचृचिदरानात्‌। उभयथोपपत्तो चागमाद्वागादीनां देवताधिष्ठितत्वमेव 
निश्चीयते ॥ १४ ॥ 
यदप्युक्तम्‌-देवतानामेवाधिष्ठाचीणां भोक्तत्वप्रसङ्गोन शारीर स्येति, तत्परिदहियते- 
प्राणवता शब्दात्‌ ॥१५॥ 

पदच्छेद-प्राणवता, शब्दात्‌ । 

सूत्राथ--( प्राणवता ) प्राणवान्‌ जीवके साथ इन्द््योका स्वस्वामिमाव सम्बन्ध दै, मतः वही 
मोक्ता है, ( शब्दात्‌ ) क्योकि इसमें स चाक्षुषः पुरुषो' इत्यादि भरति है । 

® सतीष्वपि प्रणानामधिषठजीषु देवतासु प्राणवतां कायेकरणसखंघातस्वामिना 
दारीरेणेवैषां प्राणानां संबन्धः श्रुतेरवगम्यते। तथा हि श्रुतिः--*अथ यत्रेतदाकाशमनुवि- 
षण्णं चक्षुः स चाक्षुषः पुरूषो दशनाय चक्षुरथ यो वेदेदं जिघ्राणीति स भात्मा गन्धाय घ्राणम्‌ (छार 
८।१२।४) इत्येवंजातीयका शारीरेणेव प्राणानां संबन्धं श्रावयति । अपि चानेकत्वातपति- 


` गई ) इत्यादिसे श्रुति वाक्‌ आदिमे अग्नि आदि मावकी प्राप्ति वचनसे इसी अथंको सूचित करती है । 
मौर सवत्र अध्यात्म मौर अधिदेवत विमागसे वाणो मादि गौर अग्नि आदि अनुक्रमण इस प्रत्यासत्ति- 
सम्बन्धसे होता है । स्मृतिमें मी "वागध्यात्ममिति ०” ( तत्त्वदर्शी ब्राह्मण वाणीको आध्यात्म कहते है, 
वक्तव्यको अधिभूत ओर उसमे अग्निको अधिदेवत कहते हँ ) इत्यादिसे वाक्‌ आदि अग्नि आदि 
देवताओंसे अधिष्ठित है, एेसा विस्तार पूवक दिखाया गयाहै। जो यह्‌ कहा गयादहै किप्राण 
अपनी कायंशक्तिके योगसे अपनी ही भहिमासे प्रवृत्त होगे, यह्‌ अयुक्त है, क्योकि रथ आदि समथं 
होनेपर भी बेर आदिशे अधिष्ठित होकर उनमें प्रवृत्ति देखी जाती है । दोनों प्रकारसे उपपत्ति होनिपर 
मी आगमसे वाणी आदिमे देवता अधिष्ठितत्व निरिचत होता है ॥ १४ ॥ 


जो यह्‌ कहा गया है कि अधिष्ठातृ देवताओोको मोक्तरव प्रसंग होगा गौर जीवको नहीं, उसका 
परिहार किया जाता है- | 


प्राणोके अधिष्ठातु देवताओके होनेपर भी प्राणवान्‌ कायकरण संघातके स्वामी जवसे ही इन 

प्राणका सम्बन्ध भ्रुतिसे अवगत होतां है । जैसे कि “भथ य्रैतद्‌०' ८ जिसमे यह चक्ष कृष्णवारासे 

उपलक्षित आका्च अनुगत दै वहु चाक्षुष पृरूषहै, उसे शूप ग्रहणके किए नेत्रेन्दिय है, जोरेसा 

जानतादै कि-म इसे सूंधूं वहु आत्मा, उसे गन्ध ग्रहणक लिए घ्राण) इसप्रकारकी श्रुति 
सत्यानन्दी-दीपिका | 

माव सम्बन्ध दिखती है । रथ आदिकी बेर मादिसे अधिष्ठित होनेपर प्रवृत्ति देखी जाती है भौर 

~ दूध आदि अधिष्ठितिन होते हृए मी दधि आदि रूपसे प्रवृत्त होते देखे जाति हैँ । यद्यपि इस तरह 


दोनो प्रकारये प्रवृत्तिका संभव है, तो मी वाणी आदि श्रुति प्रमाणे अग्नि आदि देवताभोसे भवि- 
ष्ठिति होकर ही अपने कायम प्रवत्त होते ह ॥ १४ ॥ 


® “जिस भने रूपको देखा वही भैं श्रवण करता ह" इत्यादि प्रतिसंधानसे इस शरीरम एक 


ही जीवात्मा भोक्ता सिद्ध होता है। इसप्रकारका अनुसंधान अनेक भोक्ता माननेपर सिद्ध नहीं हो 
सकता, इसलिए इस शरीरमें अनेक देवता मोक्ता नहीं हो सकते ॥ १५ ॥ 


अधि० ८ स्‌ १६१७ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ५५७ 


करणम्रधिष्ठा्रीणां देवतानां न भोकतत्वमस्मिज्शरीरेऽवकत्पते । दको दयमस्मिञ्टायैरे 
शारीरो भोक्ता प्रतिसंघानादिसंभवादवगम्यते ॥ १५ ॥ 
तस्य च नित्यत्वात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद- तस्य, च, नित्यत्वात्‌ । 

सूजाथं-( च ) भौर ( तस्य ) जीवक स्वकर्मोपाजित शरीरम कर्तृत्व ओर भोक्तृत्व द्वारा 
( निस्यत्वात्‌ ) नित्य होनेसे देवताओमिं मोक्तु नहीं है । 

® तस्य च रारीरस्यास्मिञ्रारीरे मोकतत्येन नित्यत्वं पुण्यपापोपलेपखंभवात्सुख- 
दुःखोपभोगसंभवाच्च, न देवतानाम्‌ । ता हि परस्मिन्नैश्वयं पदे ऽवतिष्ठमाना न हीने- 
ऽस्मिर्दारोरे भोकतेत्वं प्रतिटच्धुमहंन्ति । श्रुतिरच भवति--ुण्यमेवासुं गच्छति न ह वै 
देवान्पापं गच्छति' (बृड” १।५।२०) इति । शारीरेणैव च नित्यः प्राणारां संबन्ध उत्कान्त्या- 
दिषु तदयुवृत्तिद दानात्‌ "तमुत्क्रामन्तं प्राणोऽनूत्कामति प्राणमन्‌च्कामन्तं सँ प्राणा अनुक्रामन्ति' 
( इह ० ४।४।२ ) इत्यादिश्चुतिभ्यः। तस्मात्सतीप्वपि करणानां िंयन्ीषु देवतासु न 
दारीरस्य भोकतृत्वमपगच्छति । करणपश्चस्यैव हि देवता, न भोक्तृधक्चस्येति ॥ १६॥ 

( ८ इन्द्रियाधिकरणम्‌ । स्‌० १७-१९ ) 
त इन्द्रियाणि तद्रयपदेश्चादन्यत्र श्रेष्ठात्‌ ॥१७॥ 

पदच्छेद--ते, इन्द्रियाणि, तद्रयपदेशात्‌, अन्यत्र, श्रेष्ठात्‌ । 

सू्ाथ--( घरेष्ठात्‌ ) सुख्यप्राण> ( अन्यत्र ) अन्य (ते) वागादि (इन्द्रियाणि) इन्द्रिय शब्दे 
कटे जाति है, (तद्वयपदे्ात्‌) क्योकि एतस्माज्जायते प्राणः" इत्यादि शरुतिसे उसका भेदसे व्यपदेश है । 

मुख्यद्चेक इतरे चैकादश प्राणा अनुक्रान्ताः । तत्रेदमपरं संदिद्यते--किः मुख्यस्येव 

जीवात्माके साथ ही प्राणका सम्बन्ध श्रवण कराती है । ओर प्रत्येक करणमे अधिष्ठातृ देवताओके 

अनेक होनेसे उनका इस शरीरे मोक्तृष्व नहीं हो सकता, क्योकि इत शरीरम यहं एक ही जीवात्मा 
प्रतिसतधान आदिक संमवसे मोक्ता अवगत होता है ॥ १५ ॥ 

भौर वह्‌ जीवे इस शरीरम मोक्तारूपसे नित्य दै, क्योकि उसमे पृण्य पापके सम्बन्धका संमव 
दै भौर सुख, दुःखके उपमोगका संमव दै, किन्तु देवताओमं नही, कारणकि वे परम देश्वयं पदपर 
अवतिष्टमान होते हुए इस दूषित अरीरमे मोक्तरेव प्राप्त करनेके लिए योग्य नहीं है "पुण्यमेवासु°' 
( प्राजापत्य पदमे स्थित देवताओको पुण्वही प्राप्त होता है पाप प्राप्त नहीं होता ) यहभ्रतिदहै। भौर 
जीवात्माके साथ प्राणोका नित्य सम्बन्व है, क्योंकि 'तसुत्कामन्तं० ( उसके उत्कान्तं होनेके अनन्तर 
प्राण उकक्रमण करता है, प्राणे उत्राम्त होनिके अनन्तर उसके पीर सव प्राण उत्रमण करते है) इत्यादि 
श्र तियोसे उत्क्रान्ति आदिमे उनकी अनुवृत्ति देलौ जाती दै । इसचिए इ्दियोके नियामक देवताओके होने 
पर भी जीवका मोवनुप्व हटता नहीं, क्योंकि केरणपक्षके ही देवता हैँ मोक्तृपक्षके नहो हैँ ॥ १६॥ 

ओर मूख्य प्राण एक ओर अन्य एकादश प्राण अनुक्रन्त हँ । उन एकादश प्राणोंके विषयमे 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# अदृष्टद्वारा जीव इन्रियोका अधिष्ठाता है, इसलिए रथ स्वामीके समान मोक्ता है, देवतां 
तो प्रकारके समान इन्द्रियोके उपकारक होनेसे सारथीके समान अधिष्ठाता रै, इससे देवता करण- 
पक्षक हँ मौर जीव मोक्तुपक्षका है । "चक्षुषा हि रूपाणि पश्यतिः यह ध्र ति साधनमात्रका प्रि- 
पादन करती है, इसकिए इन श्र तियोका 'अग्निरवाग्भुत्वा' इत्यादि देवताधिष्ठात्री प्र्‌ तिके साथ विरोध 


नही है ॥ १६॥ 
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प्राणस्य वृत्तिमेदा तरे प्राणा आहोस्वित्तस्वान्तराणीति । कि तावलपरा्तम्‌ ? ` मुख्यस्य 
वेतरे वृत्तिभेदा इति । कतः ? श्रतेः । तथाहि रतिम ख्यमितरंश्च प्राणानक्चनिघाप्य 
मख्याव्मताभमितरेषां स्यापयति--“हन्ताऽस्येव सवं रूपमसामेति त॒ पएतस्यव सव, रूपममक्न्‌ 
(ब्रह ० १।५।२१) इति । प्राणेकच्लब्दत्वाच्चेकत्वाभ्यवसायः । इतरथा ह्यन्याय्यमनेकाथत्वं 
प्राणशब्दस्य प्रस्येत, पक वा मुख्यत्वभितरञ वा छखाश्षणिकत्वमापदयेत । तस्म+यथेक्- 
स्येव प्राणस्य प्राणाद्याः पञ्च वृत्तय एवं वागादया अप्येकादश्ेति । प्वं प्राप्ते ब्रूमः-- 
तच्वान्तराण्येव प्राणाद्वागादीनीति । कुतः ? व्यपदेश्छमेदात्‌ । कोऽयं उक्रपदेशमेदः ? ते 
प्रता प्राणः, श्रेष्ठं वजंयित्वाऽवदिष्ठा एकाद शोन्द्रियाणीप्युच्यन्ते । श्रताचेचं ठदपदेद्यः- 
द्‌ शनात्‌ । “एतस्माज्ञायते प्राणो मनः स्न्द्रियाणि च' ( मु° २।१।३ ) इति द्येवंज(तीयकेषु 
प्रदेदोषु परथक्पाणो व्यपदिदयते, प्रथक्चेन्द्रियाणि । नयु मनसो ऽप्येवं स्ति वजनभिन्द्रिय- 
त्वेन प्रणवर्स्यात्‌, (मनः सवेन्दियाणि च' इति परथग्व्यपदेराद शनात्‌ । खल्यमेतत्‌-स्खतो 
त्वेकाद शोन्द्रियाणोति मनोऽपौन्द्रियत्वेन श्रोत्रादिवत्संगृहयते, प्रणस्य त्विन्द्रियत्वं न 
श्रतो स्मरतो वा प्रसिद्धमस्ति । व्यपदेरामेदश्चायं तस्वमेदपश्च उपपदते । तत्यैक्त्वे तु सं 
पवेकः सन्प्राण इन्द्रियन्यपदेरां रखुभते न लभते चेति विप्रतिषिद्धम्‌ । तस्मात्तस्यान्तर- 


भूता मख्यादितरे ॥ १७ ॥ 
कुतश्च तच्वान्तरभूताः ए 


भेदभ्रुतेः ॥ १८ ॥ 
सू्राथं--"अथ हेममासन्यं प्राणमूचुः" इत्यादि भ्रूतिमे प्राणका इन्दियोसे पृथक्‌ श्रवण दै, 
अतः वागादि इन्द्रियां प्राणसे पृथक्‌ तत्व हँ । 





यह्‌ दुसरा सन्देह किया जाता रै कि क्या अन्य प्राण मुख्यप्राणकेही वृत्तिभेद हैँ अथवा अन्य तत्तव 
है?तोक्या प्रा्ठ हुमा? पूकरपक्षी--अन्य प्राण मुस्यप्राणके ही ` वृत्तिभेद है, किससे ? धृतिसे । 
जैसे कि “हन्तास्ये व ० ( अच्छा, हम सब इसी प्राणके रूप हो जायं --ठेसा निद्वयकर वे वागादि सब 
इसीके रूप हो प्ये ) यहश्रूति मुखप ओर अन्य प्राणोको एक दू सरेके समप स्थापित कर अन्व प्राणो 
का मुख्यप्राणरूपत्व ख्यापन करती है । इस प्रकार उन सबको उदेश्य कर ्राण' इस एकं शब्दका 
प्रयोग होनेसे उनके एकत्वका निश्चय होता है । अन्यथा प्राणय्ब्दको अनेका्थंत्व अन्याय ( वाक्यभेद ) 
प्रसक्तं होगा अथवा एकमे मुख्यत्व भौर अन्यमे लाक्षणिकत्वं प्रसक्त होगा । इसलिए जैसे एक दही 
प्राणकी प्राण आदि पांच वृत्तिर्या वसे ही वाक्‌ आदि एकादश भी प्राणकी ही वत्तियां है। 
सिद्धान्ती-एेसा प्राक्त होनेपर हम कहते है-वाक्‌ भादि मृख्यप्राणसे अन्य ही तत्तव हैँ । किससे ? व्यपदेश- 
के भेदसे । यह्‌ व्थपदेश मेद क्या है ? श्रष्ठको ( प्राणको ) छोडकर वे अवचिष्ट प्रकृत प्राण एकाद 
इन्दिर्या है, एसे कहे जति है, क्योकि ध्रतिमेहीएेसा न्यपदे भेद देखा जाता है । "एतस्माजायते 
प्राणो ° ( उससे प्राण, मन गौर सब इन्द्रियां उत्पन्न होती ह ) इस प्रकारके श्र तिवाक्योमें प्राणका 


पृथक्‌ व्यपदेश किया जाता है ओर इन्द्रियोका पृथक्‌ । परन्तु एसा होनेपर मन मी प्राणके समान इन्द्रिय 
नहीं होना चाहिए । क्योकि (मनः सवेन्द्रियाणि च' इस प्रकार पृथक्‌ व्यपदेश देखनेमे आतादहै। 


यह्‌ ठीक है, किन्तु स्पृत्िमे तो “एकादशेन्दरियाणि' इससे मनका भी धोत्र मादिके समान इद्दियरूपसे 
संग्रह किया जाता है । परन्तु प्राण इद्धियरहै,एेसाश्रति ओर स्मृतिमे प्रसिद्ध नहीं है । यह व्यपदेरा- 
भेद तत्तवभेद पक्षम उपपन्न होता है । तत्त्व ( पदाथ ) के एक होनेपर तो "वह प्राण एक होता हुभा 


इन्द्रिय व्यपदेशको प्राप्त होता है नहीं होता है" एेसा विर्द्ध है । इसलिए अन्य-वागादि इन्द्रियां मुख्य- 
प्राणसे अन्य तत्वभूत हैँ ॥ १७ ॥ ओर वागादि इन्द्रिय तत्वान्तरभृत क्यो टै? 
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भेदेन वागादिभ्यः प्राणः स्व॑र भ्रूयते-- ति ह वाचमूचु" (वृह ° १।३।२) इ्युपक्षम्य 
वागादीनसुरपाप्मविध्वस्तानुप्रन्यस्य,उपसंहत्य वागादिप्रकरणम्‌ (अथहेममासन्यं प्राणम्‌ चुः' 
इ व्यसुर विध्वंसिनो मुख्यस्य प्राणस्य पथगुपक्रमणात्‌। तथा (मनो वाच प्राणं तान्यातमनेऽङ- 
र्त" इत्येवमाद्या मपि मेदश्चुतय उदादतन्याः। तस्मादपि तच्वान्तर भूता सुख्यादितरे ॥१८॥ 
कुतश्च तच्वान्तरभूताः { 
वेरच्तण्याच ॥ १९ ॥ 
पदच्येद- वं लक्षण्यात्‌, च । 
रूजार्थं-- भौर सुषुप्ति प्राणकी स्थिति है ्लौर वाग्‌ आदि इस्दरियोकी नहीं है, इस वेलक्षण्यसे 
मी वागादि इन्द्रियां मख्य प्राणे मिन्च तत्तव हँ । 
वेखक्षण्यं च भवति म्‌ ख्यस्येतरेषां च । सुपेषु वागादिषु मुख्य एको जागति सपव 
चेको मृत्युना ऽनाप्त आत्तास्त्वितरे। तस्येव च स्थिव्युत्करातिभ्यां देदधारणपतनहेतुत्वं 
नेन्द्रियाणाम्‌ । विषयालोचमहेतुत्वं चेन्द्रियाणां न प्राणस्येव्येवंजातीयको भूयालश्चणमेदः 
प्राणेन्द्रियाणाम्‌ । तस्मादप्येषां तस्वान्तरभावसिद्धिः । यदुक्तम्‌-“त एतस्यव सवं रूपम मवन्‌ः 
(बह ०१।५।२१) दति श्रुतेः प्रण पवेन्द्रियाणीति-तदशुक्तम्‌, तत्रापि पौ्वांप्यलोचनाद्धं द 
भरतीतेः। तथा हि-वदिष्याम्येवाहमिंति वाग्दध्रे ( ब्रु° १।५२१ ) इति वागादीनौन्द्रियाण्य- 
चक्रम्म “तानि खल्युः श्रमो भू्वोपयेमे तस्माच्छम्यत्येव वाक्‌ ' इति च श्रमरूपेण सुध्युना प्रस्त- 
त्वंवागादीनामभिघाय अथेममेव नामोद्योऽयं मध्यमःप्राणः' ( बु° १।५।२१ ) इति पृथक्प्राणं 
मृत्युनानभिम्‌ तं तमनुक्राम्रति । “जयं बे नः शरेष्ठः; (व° १।५।२१)दति च धेष्ठतामस्फावधार- 
प्राणका वागादिसे सर्वत्र भेदसे श्चवण होता है, 'ते ह वाचमूचुः' ( देवताओं वाणीसे कहा ) 
इस प्रकार उपक्रम कर असुरोषे पाप विद्ध वाक्‌. मादि इन्दियोको कहकर जर वाक्‌ आदिकै प्रकरणको 
समाक्तकर अथ हेममासन्यं ० ( अनन्तर मुखस्य इस प्राणको कहा ) इस प्रकार भसुरोका विध्वंस 
करनेवाले मुख्य प्राणका पृथक्‌ उपक्रम है । उसी प्रकार "मनो वाचं०' ( मन, वाक्‌ ओर प्राण उनको 
प्रजापतिने अपने चिए किया ) इत्यादि श्र तियां मी उदाहरणरूपधे देनी चाहिए । इससे मी अन्य- 
वाक्‌ आदि इ्दयां मुर्थ प्राणव भिन्न तत्व रह १८॥ 
ओर वागादि इन्द्रियं अन्य तत्तव क्यों? 
मख्य प्राण ओर अन्यो ( वागादि ) मे वलक्षण्यमी है । वाक्‌ आदि इन्दरियोके सुषुण्त होनेपर 
अकेला मुख्य प्राण जागता है-ओर वही एक मत्युसे व्याप्त नहीं होवा ओर अन्य प्राण तो आक्रान्त 
होति हँ । वही स्थिति ओर उत्क्रान्ति देहः. धारणं: ओौर पतनकांरैतु है, किन्तु इन्धियां नही है। 
इन्दर्या विषयके ज्ञानम निमित्त है, किन्तु. प्राण नहीं है इस प्रकारका. प्राण ओर इन्दरियोमें महानु 
लक्षणभेद है, इससे मी वे अन्य तत्त्व सिद्ध होते हँ । जो यह कहा गयां है किं वे एतस्यैव ०” ( वे सब 
.उस्कैहीषू्प हुए ) इस प्न तिस उन्धिरयां प्राणहीर्है, तो वह युक्त नहीं है, क्योकि. वहाँ मीपूर्वापरके 
 पर्यालोचनसे भेद प्रतीत होता है। जसे कि "वदिष्याम्येवाहमिति०' ( वाके व्रतं. कि कि रै 
-बोरती ही रहंगी' } इस प्रकार वाक्‌ आदि इन्दियोक्रा अनुक्रम कर "तानि गृत्युः०" ( मत्युने श्म होकर 
. उनको व्याप्तं किया, इससे वाणी श्रान्त ही होती है ) इस प्रकार वाक्‌ जादि इन्दिथां. श्रमरूप मू्युसे 
` रस्त होती है, ठेसां कहकर अथेममेव °‡ ( परन्तु यह मध्यम प्राण मृत्यु, ` रक्रत्त नही होता ) इसं 
प्रकार भ्रति मृत्युस अनमिभूत. उस प्राणका पृथक्‌ अनुक्रम करती है । अयं बे०” ( निरचतं यही हममे 
^ दै) इस श्रकार श्न ति उसकी ध ष्ठताकां अवधारणं करती है । इसक्छिए उसके साथ विरोध न होनेसे 
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यति । तस्मात्तद्‌ विरोधेन वागादिषु परिस्पन्दटाभस्य प्राणायत्तत्वं तद्रपभवनं वागादीना 
मिति मन्तव्यं, न तादात्म्यम्‌ । अत एव च प्राणशब्दस्येन्द्रियेषु खाक्चषणिकत्वसिद्धिः । 
तथा च श्च॒तिः-त एतस्य सवे रूपममवन्‌ । तस्मादेत एतेनाख्यायन्ते प्राणाः" (बृह ०१।५।२१) इति 
मुख्यप्राणविषयस्येव प्राणद्ाब्दस्येन्द्रियेषु खाक्षणिकीं चत्त ददांयति । तस्मा त्तरवान्तराणि 
प्राणाद्धागादीनीन्द्रियाणीति ॥ १९ ॥ 
( ९ संज्ञामूतिकलटप्त्यधिकरणम्‌ । स्‌० २०-२२ ) 
संज्ञामृतिक्लृप्िस्तु त्रिवृत्कूवेत उपदेशात्‌ ॥२०॥ 

पदच्छेद- सखंज्ञामू्तिवलुप्तिः, तु, त्रिवृ्कुवंतः, उपदेशात्‌ । 

सूत्राथं--( तु ) पुवंपक्षकी ग्परावृत्तिके लिए दै । (त्रिवृक्कुकंतः) "तासां त्रिवृतम्‌" इस ध्र तिमे 
प्रतिपादित त्रिवृत्‌ कर्ता परमेश्वर ही, (संज्ञामूततिक्लृप्तिः) संज्ञा-नाम, मुति-रूपका व्याकर्ता है जोव नही, 
( उपदेशात्‌ ) क्योकि “व्याकरवाणि' इत्यादि श्र तिमे उसमें ही व्याकरण कतृत्वका उपदेश दै । 

ः सतपरक्रियायां तेजोबन्नानां खश्िमिभिघायोपदिदय ते-- सेयं देवतेक्षत हन्ताहमिमा- 
स्तिखो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश््य नामरूपे व्याकरवाणीति । तासां ज्रिवरतमेकेकां करवाणीति 
( छा० ६।३।२ ) । तत्र संशय-कि जीवकतंकमिदं नामरूपन्याकरणमादहोस्वित्परमेश्वरक- 
 तंकमिति । तजर प्राप्तं तावत्‌-जीवकतेकमेवेदं नामरूपव्याकरणमिति । कुतः १ “अनेन जीवे- 
नात्मना" हति विदोषणात्‌ । यथा खोके चरेणाहं पर सेन्यमनुप्रविदय संकख्यानीत्येवंजाती- 

यके प्रयोगे चारकततैकमेव सत्सेन्य संकलनं देतुकवृत्वाद्राजाऽ.ऽत्मन्यध्यारोपयति संकल- 

घाक्‌ आदिमे स्व व्यापार काम प्राणके अधीन है, एसा वाक्‌ भआदिका प्राण रूप होना है, एेसा समक्षना 
चाहिए, तादात्म्यसे नहीं । अतएव प्राण शब्द इन्द्रियम छाक्षणिक सिद्ध होतादै। जसे कि (त एत 
स्येव०' ( वे सब इसीके रूप हो गये, मतः वे इसीके नामघे श्राणः इत प्रक्रार कहे जति हैँ )यह श्रुति 
मुख्यप्राण विषयक प्राण चब्दकी इन्द्रियोमि लाक्षणिक वृत्ति दिखलाती है, इससे वाक्‌ आदि इन्दं 
प्राणसे पृथक्‌ तत्त्व हैँ ।॥. १९॥ 

-सत्‌के प्रकरणम तेज, जक मौर अन्नकी यष्टि कहकर “सेयं देवतैक्षत ० ( उस सत्‌ नामक 
देवताने ईक्षण किया म इस जीवशूपसे" इन तीनों देवताओमें अनुप्रवेद्यकर नाम गौर रूपक अभि- 
व्यक्ति फर भौर उनमेसे एक-एक देवताको त्रिवृत्‌ त्रिवृत्‌ कं ) इस प्रकार उपदे किया जाता दै । 
यहाँ संशय होता है कि क्या यह्‌ नाम, रूपका - व्याकरण जीवकतुंक है अथवा पमेश्वर कतृक है ! 
पूर्वपक्षी- यहां यह प्राप्त होता है कि यह नाम-रूपका व्याकरण ( रचना ) जीव कतक है, किससे ! 
हसे कि “अनेन जीवेनास्मना०? ( इस जीव रूपसे ) एेसा विशेषण है । जसे लोकमें “चार ( दत ) 
दारा पर सैन्यम प्रवे्कर मै गणना कर" इस प्रकारके प्रयोगमें सैन्य गणना चार कतुक होती हुईं मी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# उत्पत्ति ओर उत्पादना ( उत्पन्न करना ) ये दोनों क्रमसे कायं ओर कतकि व्यापाररूपसे 
प्रसिद्ध है । उसमे गत दो पादोसे जगत्‌ उत्पत्ति श्र ति विषयक विरोधक परिहार किया शया है । अब 
उत्पादन श्र ति विरोधका परिहार किया जाता है । उसमें मी सृष््म मूत-विषयकं उत्पादन तो परमेरवर 
कृत ही है, इसमें सब श्र तिया समन्वित है । परन्तु स्थूल भूतोके उत्पादनमें भ्र तियोका विरोध है, उनके 
निराकरणके लिए इस अधिकरणका आरम्म है । किच्च नाम ओर रूपके भेदसे इन्द्रियां प्राणसे भिन्न 
है, यह्‌ कहा गया । अब प्रसङ्क संगतिसे स्थूल नाम, रूप कतृंक विचार किया जाता है । पूवपक्षमे जीव 


ही मूतोका ष्टा है, भौर सिद्धान्तमें ब्रह्म सवका सश है । 


अधि० ९ सू २० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ९५६१ 


यानीत्युत्तमपुरुष्रप्रयोगेण, एवं जीवकतंकमेव सन्नामरूपञ्याकरणं दे तुकतस्वादे वताः्मन्य- 
ध्यारोपयति व्याकरवाणीत्युत्तमपुरप्रप्रयोगेण । अपि च डित्थडवित्थादिषु नामसु घट 
वारावाद्िषु च रूपेषु जीवस्यैव व्याकत्त्वं रष्रम्‌ । तस्माज्ञीवकःतंकमेवेदं नायरूपव्या- 
करणमिव्येवं € प्रापे ऽभिधत्त-"संज्ञामूतिक्लरिस्त्‌' इति । तकाब्देन पश्च व्यावर्तयति, संज्ञा- 
मूर्तिक्त्यप्षिरिति नामरूपव्याक्रियेव्येतत्‌, िबरुत्कुवंत इति परमेऽवरं लश्चयति, जिचृत्करणे' 
तस्य निरपवाद कलतैत्वनिद शत्‌ । येयं संज्ञाक्लप्तिमूतिक्लक्तिश्चाग्नियादिदयश्चन्दमा विद्य- 
दिति, तथा कुरशकाष्ापलादाद्धिष पदभ्रगमनष्यादिषु च प्रत्याक्ृति प्रतिव्यक्ति चानेक- 
प्रकारा, सा ख्य परमेश्वर स्येव तेजोबन्नानां निर्मातुः कृतिभंवितुमहति । कुतः ? उप- 
देशात्‌ । तथा हि--कियं देवतेक्षत' इत्युपक्रम्य “व्याकरवाणि' इत्युत्तमपुरष्रप्रयोगेण पर स्येव 
ब्रह्मणो व्याकत॑त्वमिहोपदिदयते । नज जीवेनेति विदोषणाञजीवकतुंकत्वं व्याकरणं स्याध्य- 
वसितम्‌--नेतदेचम्‌ , जीवेनेव्येतद्‌नुप्रविद्येत्यनेन संबभ्यत आनन्तर्यात्‌ , न व्याकर 
वाणीस्यनेन । तेन हि संबन्धे व्याकर वाणीत्ययं देवताविषय उत्तमपुरुष. ओपचारिक 
सप्येत । नच शिरिनदीसमु द्रादिषु नानाविधेचु नामरूपेष्वनीश्वरस्य जीवस्य व्याकरण- 
सामर्थ्यमस्ति, येष्वपि चास्ति सामथ्यं तेष्वपि परमेश्वरायन्तमेव तत्‌। नच जीवो नाम 
परमेश्वरादव्यन्तभिन्नः, चार इव राज्ञः, आत्मनेति विोषणात्‌, उपाधिमाजनिबन्धनत्वाच 


प्रयोजक कर्ता होनेसे राजा भै गणना करू इस प्रकार उत्तम पुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमें 


अध्यारोप करता दै, वसे नाम, रूपक्रा व्याकरण जीव कुंक होते हए मी प्रयौजक कर्ता होनेसे देवतां 
"व्याकरवाणि" ( व्याकरण करूं } इस प्रकार उत्तमपुरुषके प्रयोगसे उसका अपनेमे अध्यारोप करता 


है । ओर डित्थ डवित्थ आदि नामोमे ओर घट राव आदि रूपों जीवका ही व्याकरण कतृंत्व देखा 
गया है । दसकिएु यह्‌ नाम, रूप व्याकरण जीव-कतूक ही दै । सिद्धान्ती--ेसा प्राप्त होनेपर कहते है- 
'संज्ञामूर्तिक्टृसिस्तुः । (तु शब्दसे पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करते है । 'संक्तामूर्तिक्ट्सि' नाम मौर रूपका 
व्याकरण शन्रिब्रत्ुव॑त' यह परमेख्वरको लक्षिठ-सुचित करता है, क्योंकि त्रि वृत्करणमें निरपवाद उसका 
ही कतुरूपसे निर्दे दै । भगिनि, आदित्य, चन्द्रमा, विचत्‌ इस प्रकार जो यह्‌ नामका व्याकरणं तथा 
कुश, काञ्च, पलाञ्चं आदिमे ओर पशु, मृग, मनुष्य आदिमे प्रत्येक जाति मौर प्रत्येक व्यक्तिमे अनेक 
प्रकारका जो यह रूप व्याकरण दै वह तेज, जल भौर अन्तके निर्माता परमेश्वरकी हौ कृति हो सकती है । 
किससे ? उपदेशये । जसे किं *सेयं देवतैक्षत" ( उस देवताने ' ईक्षण किया } इस प्रकार उपक्रम कर 
याकरवाणि' ( व्याकरण करू ) इस तरह उत्तमपुरूषके प्रयोगसे परब्रह्मका ही ग्याकरणकतृत्व यहां 
उपदेश किया जाता है । परन्तु (जीवेन इस विश्षेषणसे व्याकरण जीव कतुकं निदिचत किया गयादै। 
यहं एेसा नहीं है, क्योकि (जीवेन इसका “अनुप्रविरदय (अनुप्रवेशकर) इसके साथ सम्बन्व है, परन्तु 
आआनन्तयं होनेके कारण “ज्याकरवाणिः इससे सम्बन्धित नहीं है । उससे सम्बन्ध होनेपर “व्याकरवाणि 
यह्‌ देवता विषयक उत्तमपुरुष ओपचारिकं कत्पना करना पडेगा । ओर गिरि, नदी, समुद्र आदि 
नाना प्रकारके नाम भौर रूपके व्याकरण करनेकी अनीश्वर जीवमे सामथ्यं नहींदहै, भौर 
जिनमे मी संमथ्यंदहै, उन्म मी वहु परमेश्वस्के अधीनहीदहै, ओर जसे दुत राजासे अत्यन्तं 
मिन्नदहै, वसे जीव परमेश्वरे भव्यन्त मिनन नहींटै। ्योकि (आरमना' यह्‌ विशेषण दहै, मौर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# तेज, जकर ओर अन्न ( पृथिवी ) प्रवयेकके तीन-तीन भाग हुए । एक माग अपना गौर दो 


भाग अन्यके, इस प्रकार ` शत्रिवत्‌करणः सिद्ध होता है । यह्‌ प्चीकरणका भी उपलक्षण समक्षना 
चाहिए । पदक्रा अन्वय पदा्थंको योग्यताके अधीन होता है, अतः जीवकू्पये उनमें अनुषवेशकर 


दर नद्मसुच्र-र्ाङ्रभाष्य ॥ अ० २ पा० 


जीवभावस्य । तेन तत्कृतमपि नामरूपव्याकरणं परमेश्वर छृृतमेव भवति ! परमेश्वर एव 
च नामरूपयोर्व्याकतंति सर्वोपनिषत्सिद्धान्तः, 'जाकाशो ह वं नाम नामरूपयो्निवहिता 
( छा० ८।१७।१ ) इत्यादिश्रतिभ्यः। तस्मात्परमेदवरस्येव नजिचु्ुवतः कमं नामरूपयो 
व्याकरणम्‌ । निचृत्करणपू्वंकमेवेदमिह नामरूपव्याकरणं विवक्ष्यते, प्रत्येकं नामरूप 
व्याकरणस्य तेजोबन्नोत्पत्तिवचनेनेवोक्तव्वात्‌। तच्च जिचुत्करणमग्न्यादिव्यचन्द्रविद्यत्सु 
श्रतिदंशंयति--'यदगने रोहितं रूपं तेजसस्तद्रपं यच्छुक्छं तदपां यक्छृष्णं तदन्नस्य" ( छा० ६।४।१ ) 
इत्यादिना । तच्राम्निरितीदं रूपं व्याक्रियते, सति च रूपन्याकरणे विषयगप्रतिरम्मादग्नि 
रितीदं नाम व्याक्रियते । पवमेवादितव्यचन्द्रविद्य्स्वपि दष्रव्यम्‌ । अनेन चागन्याद्यद्‌ाहर- 
णेन भोमाम्भसतेजसेषु तिष्वपि द्रव्येष्वविहोषेण जिवरत्करणसुक्तं भवति, उपक्र मोपसंदा- 
र्योः साधारणत्वात्‌ । तथाह्यविद्ठोषणेवोपक्रमः-'इमासितिखो देवतास्त्रबचरवृदेकेका भवतिः 
( छा० ६।३।४ ) इति । अविशषेणेव चोपसंहारः “यदु रोहितमिवाभूदिति तेजसस्तद्रपम्‌ 
इत्येवमादिः, यदविद्ातमिवाम्‌दिव्येतासामेव देवतानां समास इति' ( छा° ६।४।६।७ ) 
पव मन्तः ॥२०॥ 

तासां तिखणां देवतानां बहिस्तिवृत्छृतानां सतीनामध्यात्ममपरं चिच्रत्करण- 
मक्तम्‌-दमास्तिखो देवताः पुरुषं प्राप्य त्रिबृच्तिब्रदेकैका मवति" ( छा० ६।४।७ ) इति । तदि 
दानीमाचाययो यथाघ्रत्येवोपददायत्यादङ्कितं कचिरोषं परिहरिष्यन-- 


जीवभाव तो केवर उपाधि निभित्तक है । इसलिए उससे जीव कत नाम, सूप व्याकरण मी परमेश्वर 
कृत ही होतादहै। भौर आकाशो बै०' ( आकारा नामसे प्रसिद्ध आत्मां नाम ओौर रूपका 
निर्वाहक है ) इत्यादि श्रुतियोसे परमेश्वर ही नाम भौर रूपका व्याकर्ता है, यहु सब उपनिषदोंका 
सिद्धान्त है । इसलिए नाम, रूपका भ्याकरण त्रिवृत्‌ करनेवाले परमेरवरका ही कम.दै। यहां 
यह्‌ नाम, रूपका व्याकरण व्रिवृ्करण पूवकं ही विवक्षित है, कारण कि प्रत्येक नाम, रूपका व्याकरण 
तेज, जक गौर अन्नकी उत्पत्ति वचनसे ही उक्त है। उस त्रिवृत्करणको अग्नि, आदित्य, चन्द्र ओर 
विद्युतमे (यद्ग्ने रोहितं०' ( अग्निका जो रोहितरूप है वह्‌ तैका रूप है, जो शुक्लूप है वहु जलका 
है ओर जो छष्णरूप है वह॒ अश्नका है ) इत्यादिसे श्रुति दिखलाती है । उसमें अग्नि" यहु रूपका 
व्याकरण किया जाता है, रूपके व्याकरण होनेपर विषयके उपलम्मसे “अग्निः यह्‌ नामका व्याकरण है । 
इसी प्रकार आदित्य, चन्द्र ओर विद्यतमे मी समक्षना चाष्टिए । गौर इन अग्निं आदि उदाहरणोसे 
पाथिव, जीय ओर तंजस तीनों द्रव्यो भी समानरूपे त्रिवृत्करण उक्त होता है, क्योकि -उपक्रम 
मौर उपसंहार उन तीनोमें साधारण है । जसे किं “इमास्तिखो ०' (ये तीन देवतां प्रत्येक त्रिवृत्‌-त्रिवृत्‌ 
होते ह ) इस प्रकार यह समानरूपसे उपक्रम है, भौर समानरूपसे यह्‌ -उपसंहार है यदु रोहित ०” 
( जो कुछ रोहित-सा दहै वह्‌ तेजका रूप है ) इस प्रकार यह्‌ आदि है गौर श्यद्विन्ञात०' ( तथा जो 
कुछ अविज्ञात-सा है वह्‌ इन देवताओंका ही समुदाय है ) यह्‌ अन्त दै ॥ २०॥ 

इमास्तिखो°' ( ये तीनों देवता पुरुषको प्राप्त होकर उनमेषे प्रत्येकं त्रिवृत्‌, त्रिवृत्‌ होता है ) 
इसप्रकार बाह्य पदाथ त्रिवत्कृत उन तीन देवतामोका दुसरा आध्यात्मिक तिवृत्करण कहा गया है । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

( पर देवता ) ही स्थुक नाम भौर रूपको “न्याकरवाणि' व्यक्त करूंगा, एेसा अन्वय तो युक्त है । परन्तु 
जीवद्वारा उनको “व्याकरवाणि' व्यक्त करूगा, यहु अन्वय युक्त नहीं है । इसलिए "व्याकरवाणि" यहु 
उत्तम पुर षका प्रयोग परदेवता विषयक ही दै, जीव विषयक नहीं ।२०॥ 


अधि० ९ सुट २१-२२ | भाषायवाद्‌-सत्यानन्दी-दौपिकासहित १६३ 


मांतादि मोमं यथाश्चन्दमितरयोद्च ॥ २१॥ 

पदच्छेद- मांसादि, भौमम्‌, यथाशब्दम्‌, इतरयोः, च । ` 

सूज्ञाथ- ( मांसादि ) मासि, पुरीष आदि ( मौमम्‌ ) त्रिवृत्छृत अघ्नात्मक भूमिके कायं ह 
( च ) ओर इसी प्रकार ( यथाशब्दम्‌ ) मूत्रं जोहितम्‌' इत्यादि भ्रुतिके अनुसार ( इतरयोश्च ) मुत्र, 
रुधिर आदि जर आदिक कायं हैँ । | 

धः भूमेखिवृस्कृतायाः पुरूषेणोपभुज्यमानाया मांसादिकायं यथाङाब्द्‌ं निष्पद्यते । 
तथा हि श्रुतिः-अन्नमरितं त्रेधा विधीयते तस्य यः स्यविष्ठो धातुस्तत्पुरीषं मवति यो मध्य- 
मस्तन्मांसं योऽणिष्ठस्तन्मनः" ( छा° ६।५।१) इति । भिवृत्छृता भूमिरेवेषा वीहियवायन्न- 
रूपेणा्यत इत्यमिप्रायः । तस्याश्च स्थविष्ठं रूपं पुरीषभवेन बहिनिर्गच्छति, मध्यम 
मध्यात्मं मांसं वधंयति, अणिष्ठं तु मनः । पएवमितरयोरप्तेजसोय॑थाशाब्दं काय॑मव- 
गन्तव्यम्‌-पवं मूं रोहितं भ्राणश्चापां कयंम्‌ । अस्थि मज्जा वाक्तेजस इति ॥ २१९ ॥ 

अघ्राह--यदि सर्वमेव त्िवच्छतं भूनमोतिकमवि्ेषश्चतेः 'तासां त्रिव्रेतं तरिवृतमेकै- 
कामकरोत्‌' इति । किं कृतस्तद्यंयं विदोषव्यपदेशहाः- ददं तेज इमा आप इदमन्रम्‌' इति ? 
तथा 'अध्यास्ममिदमन्न स्याशितस्य कायं मांसादि ? इदमपां पीतानां कायं लोहितादि ? इदं तेज- 
सोऽशितस्य कायंमस्थ्यादि" इति ? अब्रोच्यते- 

वेशेप्यात्तु तद्वादस्तद्वादः ॥ २२॥ 

पदच्छेद व रोष्यात्‌, तु, तद्वादः, तद्वादः। 

सूत्राथ-( तु ) शब्द शङ्कित दोषकी निवृत्ति करता है । पृथिवी आदिका तिवृत्करणत्व समान 
होनेपर मी ( वंरोष्यात्‌ ) पृथिवी आदिके आधिक्यसे ( तद्वादः ) यहु पृथिवी, यह्‌ जल दै इत्यादि 
व्यवहार होता है । सूत्रस्य द्वितीय तद्वादः' पद अध्यायको समा्िका सूचक हे । 
अब आचाय आरद््ित किसी एक दोषके परिहारको इच्छा करते हुए उसको श्वुतिके अनुसार दी 
दिखलाते ईह-- | 

पुरुषद्वारा तरिवत्कृव उपमोग की हई भूमिका मांस आदि काय॑ श्रुतिके अनुसार निष्पन्न होता है। 
जंघे कि अन्नमश्ितं० ( खाया हुआ अन्न तीन प्रकारका हो जाता हं, उसका जो अत्यन्त स्थूल मागहै 
वह॒ मलदहै, जो मध्यम माग वहु मि मौर जो अत्यन्त सूक्ष्मं वह॒ मनो जाता दहै ) यह्‌ श्रुति 
है । यह्‌ त्रिवृत्करृेत ममि ही त्रीहि, यव आदि अन्नरू्पसे खाई जातीदहै, एसो अमिप्रायहै। उसका 
स्थूरतमरूप पुरीषमावसे. बाहर निकलता है, मध्यमरूप अध्यात्म मांसको बढाता है भौर अत्यन्त सूक्ष्म 
तो मन है । इस प्रकार अन्य-जल भौर तेजका मी श्रुतिके अनुसार कायं समञ्चना चाहिए । इस 
प्रकार मूत्र, छोहित ( रक्त) गौरजश्ेकायरहैं भौर हहौ, मज्जा मौर वाक्‌ तेजके कायं दँ ॥ २१॥ 

यहाँ कहते हँ-- तासां °` ( उसमेसे प्रत्येकको त्रिव्‌त्‌-त्रिवतु किया ) इस सामान्य भ्नुतिसे यदि 
मूत-मौतिक समी त्रिवृत्कृत ह, तो "इदं तेज ०” ( यह तेज, यह्‌ जक मौर यहं अन्न है ) भौर 'भध्यास्म- 
मिदमन्न०' ( शरीरे जो मांस आदि है वह खाये हुए अन्नका कायं है, यह्‌ लोहित भादि पीये हुए 
जलका कायं है मौर यह अस्थि आदि खायं हूए तेज ( घृत तेर आदि) का कायं है ) इस श्रुतिमें 
यह्‌ विशेष व्यपदेश क्यों किया है ? इसपर कहते है-- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# प्रत्येक त्रिवृत्करृत मुमि भादि स्थूल, मध्यम मौर पूकष्मरूपसे तीन-तीन प्रकारके, धर 
वायुरूप प्राण जलका कायं कहा गया है वहु ओपचारिकं समक्षना चाहिए । प्राणकी प्राय) जलके 
मधीन स्थिति हौनेश्चे वह्‌ जलका कायं कहां भया है, अतः कोद विरोध नहीं है। २१॥ 


५६७ ब्रह्मसूज्ज-चाङ्रभाष्य ` [ अ०रपा०४ 


त॒राब्देन चोदितं दोषमपनुदति । विदोषस्य भाषो वेशोष्यम्‌, भूयस्त्वमिति 
यावत्‌ । सत्यपि तिब्ुस्करणे क्चित्कस्यचिद्‌भूतघातोभंयस्त्वमुपरुभ्यते “अभरेस्तेजो भूयस्तव - 
सुदकस्याउभूयस्त्वं एूथिभ्या अन्नमूयस्त्वम्‌ इति । व्यवहार प्रसिद्धयथ चेद्‌ जिचुत्करणम्‌ । व्यव- 
हार डच शिचरः्कृतरज्जुवदेकत्वापत्तो सत्यां न मेदेन भ॒तत्रयगोचरो टोकस्य प्रसिध्येत्‌ । 
तस्मात्सत्यपि त्रिचत्करणे वैरेष्यादेव तेजोक्न्नविक्ेष वादो भूतभोतिकविषय उपपद्यते। 
तद्वादस्तद्धाद इति पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमास्ि दयोतयति ॥ २२ ॥. 


इति श्रीमच्छङ्रमगवत्पूज्यापाङ्तो शारीरकमीमांसाभाष्ये द्वितीयाध्यायस्य चतुथः पादः ॥ ४ ॥ 

तु श्ब्दसरे शङ्कित दोषकां निराकेरण करते हँ । विदेषका माव वशेष्य है अर्थात्‌ भूयस्तव है, 
त्रिव॒त्करण होनेपर मी "अग्नेस्तेजोभूयस्त्वम्‌० (अग्निम तेजो भयस्त्व है, उदकमे जर भयस्त्व है ओर 
पृथिवीमे अन्न भूयस्त्वं है ) इस प्रकार कहीपर किसी भूत धातुका भूयस्तव उपलन्ध होता है । यह्‌ 
त्रिवृत्करण व्यवहार प्रसिद्धिके लिए ह । तरिवृत्करेत रज्जुके समान एकत्वका प्रसद्ध होनेपर लोकमे मूतत्रय- 
विषयक भेदसे व्यवहार सिद्ध न होगा । इसकिए्‌ त्रिवृत्करण होनेपर भी मूत-मौतिक विषयक तेज, जल, 
अन्न एेसा विशोषवाद वशोष्यसे हौ उपपन्न होता है । ^तद्रादः तद्रादः' यहु पदका अभ्यास-पुनः कथन 
अध्यायकी परिसमाप्तिको सूचित करता है ॥ २२ ॥ 


स्वामी सस्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके द्वितीयाध्यायक्रा चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
~र 
सत्यानन्दी-दीपिका 


ॐ अतएव यह्‌ सिद्ध हुआ किं ब्रहम जो वेदान्तका ताव्पयं है, उसका स्मृति, ` न्याय, मतान्तर . 
ओर श्चुतियोकै साथ कोई विरोध नहीं है ॥ २२ 


स्वामो सस्यानन्द सरस्वती कत "सस्यानन्दी-दीपिकाः के द्वितीयाध्यायका चतुथं पाद समाक्च ॥ ४ ॥ 





अधि० १९ स्‌०१ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित - ५ 
अथ तृतीयोऽध्यायः । 


[ तृतीये साधनाख्थाच्याये प्रथमपादे गस्यागतिचिन्ता-बेराग्यनिरूपणविचारश्च | 


साधन नामक इस तृतीय अध्यायके प्रथम पादमं जीवको संस्तार गति बामरतिका विचार भर 
वराग्य निरूपणं विचार किया जाता हे । 


( १ तदन्तरप्रतिपच्यधिकरणम्‌ । सू० १-७ ) 
तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः प्ररननिरूपणास्याध्र ॥ १॥ 
पदच्छेद-तदन्तरप्रतिपत्तौ, रहति, संपरिष्वक्तः, प्रननिरूपणाभ्याम्‌ । 
सूत्ाथं-- ( तदन्तरप्रतिपत्तौ ) जीव अन्य देहको प्राप्तिमे देहके बीजभूत सुक्ष्म मृतोसे ( संप- 


रिष्वक्तः } वेष्टित होकर धूम आदि मागं दवारास्वगलोकमे ( रहति ) जाता है, ( प्रस्ननिरूपणाम्याम्‌ ) 
केयोकि वेत्थ यथा" यह्‌ प्ररत है ओर इति तु पच्चम्यासा०' यह्‌ निरूपण-प्रतिवचन है । 


दवे दीये ऽध्याये स्मतिन्यायविसयोघो वेदान्त विहिते ब्रह्मदरने परिहृतः । पर- 
पश्चाणां चानपेश्चस्वं प्रपञ्चितम्‌ । श्चुतिविप्रतिषेधश्च परितः । तत्र च जीवनग्यतिरिक्तानि 
तस्वानि जीवोपकरणानि बह्मणो जायन्त इत्युक्तम्‌ अथेदानीमुपकरणोपहितस्य जीवस्य 
संसार गतिप्रकार स्तदवस्थान्तयाणि ब्रह्मतच्वं विधामेदाभेदो गुणोपसंहारानुपसंहारो 
सम्यण्दङनत्पुरुषथंखिद्धिः खम्यग्दशनोपायविधिभ्रमेदो मुक्तिफलरानियमर्चेत्येतदथं- 
जातं ततीयेऽध्याये निरूपयिष्यते प्रसङ्गागतं च किमप्यन्यत्‌ । तज प्रथमे तावत्पादे पञ्चा- 
म्निविद्यामाधिद्य संसारगतिग्रमेदः प्रदद्यते वेराग्यहेतोः, (तस्माजुगुप्तेत्‌' इति चान्ते 
प्रवणात्‌ । जीवो मुख्यप्राणसचिवः सेन्द्रियः समनस्कोऽविद्याकमपूवप्रज्ञपरिग्रहः पूवं 
देहं विहाय देहान्तरं प्रतिपद्य त ₹इत्येतदवगतम्‌ । “अथे नमेते प्राणा अभिसमायन्ति" इत्येव 
मादे; अन्यन्नवतरं कल्याणतरं रूपं कुरते" ( बह ° ४।४।१-४ ) दत्येवमन्तात्संसारप्रकरणस्था- 
चछब्दात्‌, धर्माधर्मफलोपभोगसंभवाचच । % स किं देहबीजेभूंतसृक्ष्मेर संपरिष्वक्तो 





द्वितीय अध्याये वेदान्त प्रतिपादित ब्रह्म दशंनमें स्मृति ओर स्यायके विरोधका परिहार किया 


गया है । परपक्ष अनपेकषितर है, इसका विस्तारप्‌वक वणन ओर श्र तिविरोधका परिहार किया गया है 
मौर उनमें जीवसे व्यतिरिक्त जीवके उपकरण तत्तव ब्रह्मंसे उत्पन्न होते है, यह्‌ कहा गया है । अब उपकर- 


णोपहित जीवकी संसार गतिका प्रकार, उसकी अन्य अवस्थाए, ब्रहातत््व, विद्याका भेद गौर अभेद 
गुणोका उपसंहार ओर अनुपसंहार, सम्यश्लानसे पुरुषाथकी सिद्धि, सम्यग्नानके उपायविधिका भेद 


मौर मुक्तिफलका अनियम, इस विषय समुदायका तृतीय अध्यायमे निरूपण किया जायगा ओर प्रसंगसे 
आया हुभा कुछ अन्य मी कहा जायगा । वहां प्रथम पादमें पन्चाग्नि वियाका आश्रय कर तस्माज्जु 
गुष्येत्‌ ( उससे-गमनागमनमे दुःख होनेसे स्वगं आदिमे घृणां करे ) इस प्रकार अन्तमें श्रवणसे संसार 
गतिका प्रभेद वं राग्यके लिए दिखलाया जाता है । मूख्यप्राण सचिव जीव इन्द्रिय, मन, अविद्या 
कमं ओर पूवेपरज्ञा जन्मान्तर संस्कारोके साथ पुवं देहका त्थागकर अन्यं देहुको प्राप्त होता है, यह अव- 
गत हुआ । क्योकि जथनमेते°' (मरण समयमे ये वाक्‌ आदि इन्द्रियां जीवक प्रति हू दयम एकत्रित हो 


जाती ह) यहि ठेकर 'अन्यन्नवतरं ° (अन्य अधिक सुन्दर ओर कत्याणतर रूप-देहकी रचना करता है) 
यहां तक संसार प्रकरणस्य श्रति है तथा धम ओर अधमके फल उपमोगका समव मीटहै। वहु जीव क्यां 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# वेदान्ताथंके विरुद्ध सिद्ध होनेपर उसके साधनभूत ज्ञानके विषयमे विचार उपस्थित होता 


है, इससे द्वितीय ओर तृतीय अध्यायमें हितुरेतुमदाव-कायंकारण माव संगति है, इस प्रकार किङ्ग 
पाधि जीवके प्राण आदि उपकरण सिद्ध होनेपर उस उपाधिवारे जोवको संसारगति मादिका विचार 


८६६ बरह्मसघ्र-दाङ्कर भाष्य [| अ०रेपा०९ 


गच्छत्याहोस्वित्खंपरिष्वक्त इति चिन्त्यते । कि तावस्परा्षम्‌ £ असंपरिष्वक्त इति । कुतः? 
करणोपादानवदुभूतोपादानस्याश्चुतत्वात्‌ । “स एतास्तेजोमात्राः समभ्याद्दानः' (वृह ० ४।४।१) 
इति द्यत्र तेजोमातराशब्देन करणानामुपादनं संकीतयति, वाक्यरोषे चश्चुदिसंकीतं 
नात्‌ । नेवं भूतमा्ोपष्दानसंकीतंनमस्ति । सुखुभादच सवत्र भूतमात्राः । यत्रैव देह 
आरब्यव्यस्तत्रैव सन्ति, ततदच तासां नयनं निष्व्रयोजनम्‌ । तस्माद संपरिष्वक्तो 
यातीति । णवं प्राप्ते परल्याचायः-- तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः" इति । तद्‌- 
न्तरप्रतिपत्तो देहबीजेमतसृक्ष्मेः संपरिष्वक्तो रहति गच्छततीलयवगन्तन्यम्‌ । कतः ? 
प्रदननिरूपणाभ्याम्‌। तथा हि प्ररनः-- वित्थ यथा पञ्चम्पामाहतावापः पुरुषवचसो 
मवन्ति' ( छा० ५।३।३ ) इति निरूपणं च प्रतिवचनं दुपजेन्यपृथिवीपुरुषयोषित्ु 
पञ्चस्वग्निषु शद्धासोमचृष्यन्नरेतोरूपाः पश्चाहूतीदंशंयित्वा इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः 
पुरुषवचसो मवन्ति' (छा ० ५।९।१) इति । तस्मादद्धिः परिवेष्टितो जीवो रंहति बजतीति गम्य- 
ते। ‰ नन्वनया श्रतिजंलूकावत्पूवदहं न मुञखति यावन्न देहान्तरमाक्रमतीति दशयति (तच्चथा 
देके बीजभूत सूक्ष्म मृतोसे असम्बन्धित होकर जाता है भथवा सम्बन्धित ? इसपर विचार किया जाता 
है । तब क्या प्राप्त होता है? असम्बन्धित होर जातारहै। किससे? इससे कि इन्द्रियोके ग्रहुणके 
समान भूतोंका ग्रहण श्रुत नहीं है । “स एतास्तेजोमात्राः ०' ( वह्‌ इन [भ्राणोको] तेजोमाव्राको सम्यक्‌ 
प्रकारसे प्रहणकर हूदयमे ही अनुक्रान्त होता है) यहाँ 'तजोमात्राः' शब्दसे श्रुति करणोका ग्रहण 
कहती हैँ, क्योंकि वाक्यदोषमे चक्ष मादिका कथन है । इसप्रकार भृतमात्राओके प्रहुणका कग्रन नहीं है 
मौर भूतमात्रा सवत्र सुरुम हैँ । जहाँ देहृका आरम्म होना चाहिए वर्ह ही वे है, उससे उनको साथ 


रे जाना निश््रयोजन है, इसलिए जीव असम्बन्धित होकर ही जातादहै। एसा प्राप्त होनेपर आचाय 
कहते है--"तदन्तरप्रतिपत्तौ रंहति संपरिष्वक्तः" तदन्तरप्रतिपत्तौ -- देहस अन्य देहकी प्राप्तिमें देहके 
कारण सूक्ष्मभूतोसे सम्बन्धित होकर जाता टै, एेसा सम्षना चाहिए, किससे ? इससे के एेसा प्रश्न भौर 
निरूपण है । जसे किं "वेत्थ यथा०' (प्रहाण-हे श्वेतकेतु ] क्या तु जानता है कि पांचवीं आहतिकै हवन 
करनेपर जल (सोभ, घृत आदि रस) “ुरुष"-शरीर संज्ञाकठो कंसे प्राप्त होता टै) यह प्रन दै,. ओौर स्वगं, 
पजन्य, पृथिवी, पुरुष ओर स्त्री इन पाँच भगिनियोमे श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न ओर शुक्ररूप ये पाच आहु- 
तियां दिखलाकर दति तु पञ्चम्यामा०' (इसप्रकार पाची आहतिके प्रक्षेप होनेपर जल पुरुष" शब्द- 
वाची होता है) एसा निरूपण-प्रतिवचन है । इसकिए जीव जलसे परिवेष्टित होकर जाता है, ेसा ज्ञात 
होता है । परन्तु (तद्यथा तृणजलायुका ०' (उसमे-देह संचारमे जंसे तृणजलायुका -घासका कीट विशेष) 
सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है। अतः गत पाद ओर इस पाद्मे कायकारणमाव सम्बन्ध दहै । इस अध्यायकरे प्रथमपादमें 
वेराग्यका निरूपण है, जसे स्वगं, पजन्य, पृथिवी, पुरुष भौर स्त्री इनं पाचोका अग्निरूपते ध्यात करना 
साहिए, यह पच्वाग्निं विद्या है, जिससे कमंद्रारा गमन ओर अगमनशरूप अनथं होता है, इससे कमं- 
फलम घृणां करनी चाहिए, एेसी पश्वागनिवि्याके उपसंहारमे श्रृति है । यह सब व राग्यके किए दिख- 
लाया गया है । द्वितीय पादमें स्वप्न आदि अवस्थाओंको उक्तिपे त्वम्‌" पदका अथं भौर ब्रह्मत्व कहा 
गयां है । तृतीय पादम "तत्‌, स्वम्‌" का एेक्यं भौर उसके लिए उपाखनाकां विचार है । चतुथपादमें 
सम्यग्दशंनके साधन सन्यास आदि, मृक्तिरूपफलका स्वगं आदिके समान तारतम्य नियमका अमाव 
अर्थात्‌ अंसे स्वगं आदि फलमे तारम्य होता है, वसे मुक्तिरूप फलम नहीं होवा । प्रसङ्खसे प्राप्व 
कख अन्थ देहात्मदूषण भी कटा जायगा + 

» जीव इस देहुको व्यागकर दुसरे देहकी प्राप्ठिमें देहके कारणभूत सूृक्ष्मभूतोसे सम्बद्ध होकर 


अधि १२०२ भष्ावुवाद-स्यांनन्दी--दी पिकासहित ११६७ 


तृणजरायु-5। ( वृह ° ४।४।३ ) इत्ति । तताप्यप्पर वेषटितस्येव जीधस्य कर्मोपस्थापितप्रति- - 

पत्तव्यद्‌हविवयभावनष्दीरफ्रीभावमात्रं जदकयोपमीयत इव्यविरोघः। पवं श्रव्यक्ते देहा 

न्तरप्रचिपत्तिप्रक्रारे सति याः पुरुष्रमतिप्रभवाः कस्पना व्यापिनां करणानामात्मनश्च 

देहान्तरभ्रतिपत्तौ कर्मवरादवृत्तिटाभस्तज भवति । केवलस्यैवात्मनो व्रत्तिखाभस्तत्र 

भवति । हन्द्रियाणि तु देष्टचदभिनवान्येव तत्र त्न भोगस्थान उत्पद्यन्ते। मन एव वा 

केवरं भो प्रश्थानमभिप्रतिएठने । जीव पवो्प्टुत्य देद।दे दन्तरं प्रतिपद्यते दुक इव चुष्चा- 
क्षान्तम्‌; इत्येवमायाः, ताः स्वा एवानाद कव्याः श्रुतिविरोधात्‌ ॥१९॥ 





इसप्रकार अन्य श्रति जलूका-कीटके समान जवत्तक जीव अन्य देहको प्राप्त नहीं होता तवबतक पूवं 
देहका व्याग नहीं करता, एेसा दखलाती है । उसमे भी जरसे परिवेष्टित जीवके कमंसे उषस्थापित 


प्राप्त करने योग्य देहुविषयकं मातनाका दोघमावमात्र जल्‌कासे उपमित दै, अतः कोई विरोध नहीं है। 
टसप्रकार अन्य देहकौ प्राप्तिका प्रकार श्रुतिश्च उक्त होनैषर जो पुरुषवुद्धितेः उत्पन्न हुई कल्पनाए 
हु--आत्मा ओर इन्द्रियां व्यापक है, अन्य देहके प्राप्त होनेपर क्मवश उसमे वत्तिलाम होता दहै। 
उस देहे केवल अत्माका ही वृत्तिलाम होतादै, इन्धर्यांतो देहके समान तत्‌ तत्‌ मोगवस्थालमें 
नवीन ही उत्पन्न होती रहै । अथवा केव मन दही मोग स्थानके प्रति जातादहै। अथवा जये शुक एक 
वृक्षे कुदकर अन्य वक्षको प्राप्त होतादहै, वसे जोव ही एक देहसे कूदकर अन्य देहको प्राप्त करता है 
इत्यादि समी कत्पनाए अनादरणीय हं, क्योकि श्रुतिके साथ उनका विरोधदहै। ॥ 
सत्यानन्दी-दौपिका 

जाता है कि नहीं ? यह प्रशन उठता है, क्योकि हन्दरिपोको साथ ले जनिभ तो शस यत्रेष चाश्चुषः पुरषः 
यह्‌ श्रुति प्रमाण है । परन्तु सूक्ष्ममृतोक्ो साथ ठे जानेमे कोई श्रुति नहींदहै, कारण कि सूक्ष्म भूत 
सवत्र सुलम हैँ । इसलिए जीव चुहमभूतोके विना ही जाता दै। पूवंपक्षमे निराश्रय प्राणकी गति न 
होनेसे वँ राग्य असिद्ध है भौर सिद्धान्तमे तो भूताश्रय प्राणोकी गति होनेसे वैराग्य सिद्धहै। “राजा 
प्रहाण-रवेतकेतु ! ववेस्थ यथा०' आेतकेतु-मै नहीं जानता, तब राजाने उदाककसे इसका उत्तर कहा- 
असौ वाव रोको गौतमाग्निः" (हे गौतम ! यह स्वगं लोक अग्नि है) यहाँ अग्निहोत्रे हवन किया गया 
दधि आदि जक यजमनके साथ संग होकर स्वगलोकं प्राप्तकर सोम नामक दिव्य देहरूपसे स्थित 
(प्राप्त) होता है । कमफलके अन्तमें वही सोमरूप दिग्यश्चरीर द्र वीभूत होकर पजन्यमे आहूत होता है । 
अनन्तर वहु जर वृष्िरूपसे अन्न आदिमे आता दहै । पुनः वही अन्न मक्षण केरनेसे पुरुषमे जाता है । वही 


जल पुरुषद्वारा शुक्ररूपसे स्त्रीके गमम आहुत होता है, इसप्रकार आप ( जल ) मनुष्यरूप होता है । 
इसप्रकार प्र्नोत्तरसे यह सिद्ध होता है कि जीव सूषष्मभूतोसे वेष्टित होकर जाता है। 


# 'तद्यथातृणजरायुकाः यहां कमि उपस्थापित प्राप्तव्य देव आदि देह दहै, उसे भेैदेवरहः 
इत्यादि भावनाद्वारा प्राप्तकर जीव पूवं देहका व्याग करता है अर्थात्‌ मावी देह विषयक भावनाको 
लेकर यह्‌ कीटका उदाहरण है, इससे कोई विरोध नहीं है । यद्यपि मात्मा व्यापक ब्रह्मरूप है, उसमें 
गति आदिका असंमवरहै, तो मी घटाकाश्के समान परिच्छिन्न उपाधिकी गत्ति जादिको केकर उसमें 
गति आदिका वणन है, यह्‌ पच्चाग्निविद्यामें कहा गया है । उससे विरोध होनेके कारण भन्य समौ 
केत्पनाएं अनादरणीय हैँ । उनमें “व्यापिनां' इससे सांस्योकौ कल्पना है किं केवल अन्य देहे कमेकि 
बलसे इन्द्रिय समुदाय व्यक्त होकर अपना-अपना कायं करता है । बौद्धोंकी कल्पना-केवल आलय 
` विज्ञान ( निविकत्पज्ञान ) सन्तानरूप आत्मा है, उसका अन्य देहम शब्द आदि विषयक सविकल्प ज्ञान 
नामक वृत्तिलाम होता है। "इन्द्रियाणि" इत्यादि माष्यसे काणादोंकी कल्पना है। (जीव एव 
इत्यःदिसे दिगम्बर जेनोंकी कल्पना है । चावंवाक कहते कि जीवित देह ही आत्मा है, उसके भस्म 
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ननूदहलाभ्यां प्रदनप्रतिच्चनाभ्यां केवराभिरद्धिः संपरप्वक्तो ग्हतीरि प्राप्नो 
ति, अपृजचब्द्रध्रकणसामश््त्‌ । तत्र कथं सामान्येन प्रतिज्ञायते सर्वेरेव भूतसक्ष्मेः 
संपरिष्वक्तो र॑ंहतीति- 2 अक्त उत्तरं पठति- 

 उपात्मकत्ात्तु भूयस्त्वात्‌ ॥ २॥ 

पनूच्टेद्‌-त्यात्मकतवात्‌, तु, भूयस्त्वात्‌ । 

सृजाथ १ है । ( तयात्मकत्वात्‌ ) त्रिवृत्करण श्र्तिसे अन्य दो 
भूतेकि मेलने जल त्रयात्मक दै, अतः जलसे अन्य दो भूतोका गमन सम्बन्ध सिद्ध है । ( भूयस्त्वात्‌ } 
कारण कि तेज जंदिको अपेक्तामे शरीरमे जल भूयस्तव है । 

ॐ तुज्देन चोदि तामाशूङ्कामुच्छिनत्ति । च्याच्मिका ह्यापः, चिचुत्करणश्चतेः। ता 
स्वारम्भिकास्वभ्युपगतास्त्रितरदपि भूतद्वयमवदयमभ्युपगन्तव्यं भवति । उयात्मक्श्च 
देदख्धाणामपि तेजोवन्नानां तस्मिन्कार्योपरग्धेः, पुनश्च ञ्या्मकलिधातुत्वाल्तिभि्वात- 
पित्तरदरेष्मभिः। न स भूतान्तसयणि प्रत्याख्याय केवखाभिरद्धिरारब्धुं शक्यते । तस्माद्‌- 
भूयस्त्वापेश्चो ऽयमापः पुरुप्रव चस इति । प्रहनप्रतिवचनयोरप्‌ शब्दो न कंवल्यापेश्चः । सवं 
देदेषु हि रसलोदहितादि द्र वद्रव्यभूयस्त्वं रइ्यते। नु पाथिवो धातुभूंयिष्ठो देदहेषूपरक््यते 
नेष दोषः, इतरापेक्षयाप्यपां बाहस्यं भविप्यति ! द्यते च शुक्रक्लोणितलक्षणेऽपि देह- 
बीजे द्रववाहुस्यम्‌ । कमं च निपित्तकारणं देहान्तयारम्भे। कर्माणि चाग्तिहोजादीनि 
सोमाञ्यपयःप्रभूतिदवदव्यव्यपाश्रयाणि, कमंसमवायिन्यश्चापः श्रद्धा्लब्दोदिताः सह 
कर्मभि लोकाच्येऽग्नौ हृयन्त इति वक्ष्यति । वस्मादप्यपां बाहुल्यथसिद्धिः । बाहुल्या- 

चापशबदेन सवेषामेव देष्बीजानां भूतसक्ष्माणासुपादानमिति निरवद्यम्‌ ॥२॥ 

परन्तु उदाहूत प्रश्न ओौर प्रतिवचन हारा केवर जलसे परिवेष्टित जीव जाता दहै, एसा प्राप्त 
होता है, क्योकि जलशब्दके धवणकौ सामथ्यं है, तो समी सूक्ष्म भृतोसे परिवेष्टित होकर जातारहै, 
एसा सामान्यरूपे प्रतिज्ञा कंसे की है ? इससे उत्तर कहते टै- 

तु राब्दसे पूर्वोक्त च ङ्धाका उच्छेद करते ह त्रिवृत्करण श्चतिसे जल त्रयात्मक रै, उस जलको 
देहका भा रभ्मक स्वीकार केरनेपर अन्य दो भूत-तेज ओर पृथिवीमे भी भारम्भकत्व अवद्य स्वीकार 
करना चाहिए । ओर देह व्यात्मक है, क्योकि तेज, जर ओर अन्न तीनोकरा मी उसमे कायं उपङ्न्ध होढा 
है । पुनः भी देह त्यात्मकः दै, कारण कि वात, पित्त गौर कफपे त्रिधातु है । अन्य भृतोंका प्रत्या- 
स्यान ( त्याग ) कर केवर जलसे बहु आर्ध नहीं हो सकेता । इसलिए जल पुरुषात्मक होता हैः 
एसा जो अ्रद्न ओर प्रतिवचनमे जल शब्द है वहु कैव जटको अपेक्नासे नहींहै किन्तु मूयस्त्वकी 
अपेक्षाधे है, क्योकिं सव देहोमे रस-लोहित आदि द्रवीमूत प्रव्योका बाहुल्य देखा जातां है । परन्तु 
पाथिव धातु मी देहोमे अधिकतर उपलन्ध होता है? यह्‌ दोषनहीं दहै, कारण कि अन्योकी अपेक्षासे 
जलं बहुत होगा । शुक्रयोणितशूप देहके कारणमे मी द्रव बाहुल्य देखनेमे आता है । अन्य ( स्वर्गीय ) 
देहके आरम्मप्ने कम निमित्तकारण है । अग्निहोत्र आदि कमं सोम, धृत, पयं आदि द्रव द्रन्यके 
आधित होति है, ओर कमं सम्बन्धी ज श्रद्धाशब्दसे कहा गया है, वह कमेकि साथ स्वगं रोक नामक 


अग्निम हुत किया जाता दहै, एसां जगे कहगे । इससे मी जलका बाहुल्य प्रसिद्ध है। ओर बाहुल्य 
होनेसे अप्‌-जक शब्दसे समी देहके बीज सूक्ष्मम्‌तोका ग्रहण दै, यह निर्दोष है ॥२॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेपर पुनः गमन आदि नहीं होते । इत्यादि समी कत्पनाएं ध्रृति विरुद हैँ ।॥१॥ 
# खयि, पीये गये अन्न गौर जलका पारिपाक यह तेजका कायं है । स्नेह ओर स्वेद आदि 
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प्राणगते ।॥ ३॥ 
पदच्छेद्‌-- प्राणगतेः, च । 


सू्ाथ-- मौर 'तमुत्क्रामन्त प्राणोऽनूतक्रामतिः इस श्रतिमे जीवक साथ इद्धियोकी गति प्रति 
पादित है, इससे मी जीव सूक्ष्म भतोसे परिवेष्टित जाता है । 


प्राणानां च देहान्तर प्रतिपत्तौ गतिः श्राग्यते-तसुव्कामन्तं प्राणोऽनूखछामति प्राणमन्‌ - 
च्रामन्तं सवं प्राणा अनूतक्रामन्ति' ( चह ० ४।४।२ ) इत्यादिश्रुतिभिः । सा च भ्राणानां गतिर्नः 
श्रयमन्तरेण संभवतीत्यतः प्राणगतिप्रयुक्ता तदाश्रयभूतानामपामपि भतान्तरोपसृ्ठानां 
गतिरर्थादवगम्यते। नहि निराश्रयाः प्राणाः कचिद्‌ गच्छन्ति तिष्ठन्ति वा, जीवतो 
दशांनात्‌ ॥३॥ 

अर्न्यादिशतिभ्रुतेरिति चेन्न भाक्तत्वात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद--मग्न्यादिगतिश्रुतेः, इति, चेत्‌, न, माक्तत्वात्‌ । 

सूत्राथं--(अग्न्यादिगतिश्रूतेः) “अग्नि वागप्येति" इत्यादि श्रुतिमे वाग्‌ आदिका अग्नि आदिमं 
गमन प्रतिपादित है, इससे जोवके साथ इन्द्रियां नहीं जाती । ( इति चेन्न) एेसायदिकहो तो यह्‌ 
युक्त नहीं है, ( माक्तत्वात्‌ ) क्योकि "तमुत्क्रामन्तं ` इत्यादि श्रुतियोके साथ विरोषं होनेते अग्निं आदिमे 
गति प्रतिपादक भ्रति गौणरै। 

स्यादेतत्‌-नेव प्राणा देहान्तर प्रतिपत्तो सह जीवेन गच्छन्ति, अगन्यादिगतिश्चतेः। 
तथा हि ध्रतिम॑रणकारे वागादयः प्राणा अग्न्यादीन्देवान्गच्छन्तीति दरायति--“यत्रास्य 
पुरुषस्य रृतस्यार्गिग वागप्येति वातं प्राणः' (चइ ° ३।२।१३) इत्यादिनेति चेत्‌-न, भाक्तत्वात्‌ । 

गादीनामग्न्यादिगतिश्वतिर्गाणी, लोमसु केशेषु चादरहांनात्‌ । “भोषधीर्छोमानि वनस्पती 

न्केशाः' ( बृह ° ३।२।१३ ) इति हि तत्राम्नायते । नहि रोमानि केराश्चोष्प्लुव्योषधीवंनस्प 
तीश्च गच्छन्तीति संभवति । नच जीवस्य प्राणोपाचिप्रत्याख्याने गमनमवकसर्प्यते । नापि 

ओर अन्य देहकी प्रा्तिमे (तसुत्कतामन्तं °` ( उस जीवके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर प्राण उकत्क्रमण 
करता है, प्राणके उत्क्रान्त होनेके अनन्तर सब प्राण-इन्द्रियां उत््रमण करते रह) इत्यादि श्ुतियोसे 
प्राणोकी गति सुनाई जाती है । प्राणोकी वह्‌ गति आश्चयके चिना उपपन्न नहीं हो सकती, अत प्राणों 
कौ गतिसे प्रयुक्त प्राणोके आश्रयम्‌त अन्य म॒तोसे सम्बद्ध जलकी मी गति अथतः अवगत होती है, 


क्योकि निराश्रय प्राण न कहीं जाति है अथवा न कहीं रहते ह, कारण कि जीवित देहम प्राण साश्रय 
देखनेमे आते है ॥ ३ ॥ 


एेसा हो, परन्तु प्राण देहान्तर प्राप्तम जीवके साथ नहीं जाते, क्योकि मग्नि आदिमं गति- 
श्रुति है। जैसे 'यत्रास्य०' ( जिस समय इस मृत पुरुषकी वाक्‌ अग्निमे छीन हो जती है भौर प्राण 
वायुर्मे छीन हो जाता है ) इतथादिसे श्रुति मरण काले व।णौ आदि प्राण अग्नि आदि देवको प्राप्त 
होते है, एेसा दिखती है । यदि एेसा कहो तो यह युक्त नहीं है, क्योकि वह्‌ गौणहै। वाक्‌ मादि 
इद्द्ियोकी अग्नि आदि गतिश्रुति गौणदहै, कारणं कि लोम गौर कैशोमे एसा देखनेमे नहीं माता । 
'ओषधीर्लोमानि ०” ( लोम भषधियोमे गौर केरा वनस्पतियोमे छीन हो जते है ) एेसी वहाँ श्रुति है । 
लोम भौर केश कूदकर ओषधि गौर वनस्पतिको प्राप्त होते है, एेषा संमव नहीं है । इसकिएु जीवका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जलका कायं है जर गन्ध आदि पृथिवीका कायं है, इसलिए देह च्यात्मक है । परन्तु इस देहम प्राण 


गौर अवकाश्च रूप कार्योकी मी साथ-साथ उपरुन्धि होती है, अतः देहु पाव मतात्मकदै। हस 
अरुचिसे माष्यमें "पुनश्चः इत्यादिसे दूसरी व्थास्या करते है ॥ २ ॥ 
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ॐ (0 दे [। | 
प्राणेविन। देहान्तर उपभोग उपपदयते । विस्पण्ं च प्राणानां सह जीवेन गमनमन्यन्न 
श्रावितम्‌ । अतो वागाद्यधिष्ठात्रीणामग्न्यादिदेवतानां वागाद्युपकारिणीनां मरणकाल 
उपकारनिवृत्तिमात्रमपेक्ष्य वागादयो ऽग्न्यादीन्गच्छन्तीस्युपचर्यते ॥४॥ 


प्रथमेऽश्रवणादिति चेन्न ता एव द्यपपत्तेः ॥ ५॥ 


पदच्छेद प्रथमे, अश्रवणात्‌, इति, चेत्‌, न, ताः, एव, हि, उपपत्ते । 
सूत्राथं-- य लोक आदि पाच अग्नियोमिं ( प्रथमे ) प्रथम-युरोक नामक अग्निम (अश्रवणात्‌) 
तस्मिन्नेतस्मिन्नग्नी' इत्यादि ध्रतिसे श्वद्धाका आहुतित्व श्रवण है जलका नहीं है, ( इति चेन्न ) एेसा 


यदि कहो, तो यह युक्त नहीं है, (हि) क्योकि "आपो हास्मै" इत्यादि श्रतिसे जल ही लक्षित होता है। 
( उपपत्तेः ) कारण कि एसे प्ररन भौर प्रतिवचनकी उपपत्ति है । 


8 स्यादेतत्‌-कथं पुनः “पञ्चम्यामाहूतावापः पुरुषवचसो मवन्ति' (छा ० ५।३।३) इत्येत 
निर्धारयितुं पायते १ यावता नेव प्रथमेऽग्नावपां श्रवणमस्ति । इह हि यलरोकप्रभतयः पञ्चा- 
गयः पञ्चानामाहुतिनामाघारत्वेनाधीताः, तेषां च प्रसुखे “भसौ वाव लोको गौतमाभ्निः' (छा 
५।४।१) इव्युपन्यस्य (तस्मन्नेतस्मिन्नगनौ देवाः श्रद्धां जुहतिः (छा० ५।४।२) इति श्रद्धा हौम्यद्रव्य- 
त्वेनावेदिता। न तज्रापो होम्यद्रव्यतया ताः । यदि नाम पजन्यादिषृत्तरेषु चतुर््वग्नि- 
ष्वपां दौम्यद्रव्यता परिकर्ष्येत,परिकल्प्यतां नाम,तघुहोतव्यतयोपात्तानां सोमादीनामन्ब- 
हुखत्वोपपत्तेः । प्रथमे त्वग्नो श्रुतां श्रद्धां परित्यज्याश्चता आपः परिकर्प्यन्त शति साहसमे 
तत्‌ । श्रद्धा च नाम प्रत्ययविरोषः, प्रसिद्धिसामर््यत्‌ । तस्मादयुक्तः पश्चम्यामाहुतावपां 
पुरुषभाव इति चेत्‌-नेष दोषः, यतस्तज्ापि प्रथमेऽग्नौ ता एवापः धरद्धाशब्देनभि 


प्राण उपाधिके परित्याग करनेपर गमन नहीं हो सक्ता ओर प्राणोके विना अभ्य देहका उपमोग मी 
उपपन्न नहीं होता । ओर प्राणोका जीवके साथ गमन अन्यत्र ( तमुत्क्रामन्तं ) विस्पष्ट सनाया गया 
है । अतः वाणी भादिके अधिष्ठात्र गौर वाक्‌ दिके उपकारक अमिति आदि देवतामोके मरण-कालमें 


- उपकारको निवृत्ति मात्रैकी अपेक्षसे वाक्‌ आदि अग्नि आदिर्मे कीन होतेह, एेसा उपचार किया 
शया है ॥५॥ 
यह्‌ शङ्का होती है--जन प्रथम अग्निम जलका भवण नहीं है, तो “पज्नम्यामा०' ( पांचवी 


आहतिमे जल पुरुष संज्ञक होता है ) यह निर्धारण किस प्रकारहो सकताहै? क्योकि यहां युलोक 
आद पाच अग्न्या पाच माहुतियोके आधाररूपसे अधीत ह । उनमें ते प्रथमम “असौ वाव०' (हे 


गौतम !¡ यह्‌ द्युलोक अग्नि है ) एेसा उपन्यासकर (तस्मिज्नेतस्मिन्न ० ( इस दुलोकरूप अग्निम देव- 
यजमान श्नद्धाका हवन करते हँ ) इसप्रकार श्रद्धा दौम्यद्रव्यरूपसे प्रतिपादित है, किन्तु वहां हौम्यद्रव्य- 
रूपसे जल श्रुत नही है । यदि पजन्य आदि उत्तर चार अग्नियोमें जलकी हौम्यद्रव्यरूपसे कल्पना 
करे तो मले कल्पना करे, क्योकि उनमें हवनीयख्पसे गृहीत सोम आदिमे जलके आधिक्यकी उप- 
पत्ति है । किन्तु प्रथम अग्निम तो श्रुत श्चद्धाकरा परित्यागकर अश्रृत जलकी कल्पना करते हो, यह केवल 
साहस दै । इस प्रकार प्र॑सिद्धिकी सामथ्ये श्रद्धा प्रत्यय-विद्वास विशेष है, इसकएु पांचवी आहुतिमे जल 
का पुरुषभाव युक्त नहीं है । एेसा यदि कहो, तो यह दोषं नहीं है, क्योकि वहाँ मी प्रथम अग्निमे श्रद्धा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

® अब वहु जल परुषसंज्ञके किसप्रकार होता है, इसका आक्षेप पूवक श्रथमः इत्यादिसे 
समाधान करते है । यद्यपि प्रथम अग्निम साक्षात्‌ जलका श्रवण नहींहै, तो भी प्रन भौर प्रति- 
वचनको उपपत्तिसे जलका ही ग्रहण दै, क्योकि पांचवीं भाहुतिमे जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता 


अधि० १ सू०५] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिक्रासदहित ५७१ 


प्रेयन्ते । कुतः ? उपपत्तेः । एवं द्यादिमध्यावसानसंगानादनाकुलमेतदेकवाक्यमुपपः 
चयते । इतरथा पुनः पश्चभ्य(माहूतावपां पुरूषव च स्त्वप्रकारे पृ प्रतिवचनावसरे प्रथमा- 
हुतिस्थाने यद्यनो होम्यद्रव्यं श्रद्धा नामावतारयेत्ततो ऽन्यथा प्ररनो ऽन्यथा प्रतिवचन 

मित्येकवाक्यता न स्यात्‌ । “इति तु पञ्चम्यामाहुतावापः पुरुषवचसो भवन्ति" इति चोपसंहर- 
न्नेतदेव दरांयति । *# घद्धाकायं च सोमच्यादि स्थूलीभवदव्बहुले रक्ष्यते । सा च 
घ्द्धाया अप्त्वे युक्तिः । कारणानुरूपं हि कायं मवति । नच श्चद्धाख्यः प्रत्ययो मनसो 
जीवस्य वा घर्मः सन्र्मिणो निष्कृष्य दोमायोपादातं राक््यते पश्वादिभ्य इव हदया- 
दीनीत्याप एव श्रद्धाशब्दा भवेयुः। श्रद्धाशब्दश्चाप्सूपपद्यते, वेदिकश्रयोगद दंनात्‌- 
श्रद्धा वा आपः' इति । तचुत्वं श्रद्धासारूप्यं गच्छन्त्य आपो देहबीजभूता इत्यतः ्द्धा- 
शाब्दाः स्युः । यथा सिहपराक्रमो नरः सिहश्शब्दो भवति । धरद्धपूवंककमंसमवायाश्वाप्सु 
श्रद्धाक्ब्द उपपद्यते, मश्चशब्द इव पुरुषेषु । श्रद्धाहेतुत्वाच्च श्रद्धाशब्दोपपत्तिः, (आपो 
हास्मे श्रद्धां संनमन्ते पुण्याय' कमणे' इति श्रुतेः ॥५॥ 

रब्दसे वहो जर भमिप्रेत-है । किससे ? इसे किं एेसी उपपत्ति है । इसप्रकार आदि, मध्य ओर अन्तमं 


संगान-एकाथंता होनेसे विना आयासके ही यह्‌ एक वाक्य उपपन्न होता है । अन्यथ पांचवीं आहुतिमे 
जल पुरुष संज्ञक किसप्रकार होता है" ? देषा प्रन करनेषर प्रतिवचनके अवसरमे यदि प्रथम आहृतिके 


स्थानमें जलधे भिन्न होम्यद्रव्यषूपसे श्रद्धाको के जाओ, तो प्रश्न एक प्रकारका ओर प्रतिवचनं अन्य 
प्रकारका, इसनक।र एक वाक्परता नहीं होगो । “इति तु* ( एसे पांचवीं आहृतिभें जल पुरुष संज्ञक 
होता है) इख तरह उपसंहार करती हुई श्रुति यही दिखलाती दै, मौर श्रद्धाके कायं सोम, वृष्टि 
आदि उत्तरोत्तर स्थल होते इए जलभू यस्तव देखनेमे आते रँ । वही श्रद्धाके जल होनेमे युक्ति है । 
कारणके अनुहूप ही कायं होता है । जैसे पशु आदिमे हदथ आदि वयव निकालकर होमके लिए ग्रहण 


किये जा सकते हँ, वसे श्रद्धा नामक प्रत्यय-विश्वास मन अथवा जीवका धमं होते हुए धर्मीति निकालकर 
होमके च्षए ग्रहृण नहीं किया जा सकता, इसलिए जक श्रद्धा शब्द वाच्य होना चाहिए, ओर श्रद्धा 
न्द जरम उपपन्न होता है, क्योकि शश्वद्धा बा आपः' ( निश्चय श्रद्धा जर है ) इसप्रकार वंदिक 
प्रयोग देखनेमे आतां है । श्वद्धाका सृष्ष्मत्व सार्य जोवके साथ जानंवाले देहके नीजमूत जलमे है, 
इसक्िए जलमे श्वद्ध(शब्दका प्रयोग होता है । जंसे सिह पराक्रम वाला पुरुष [ गौणरूपसे | सिहशम्द 
वाच्य होता है । श्रद्धा पूवक कम॑मे जका सम्बन्ध होनेसे मी श्रद्धाशब्द जलमे उपपन्न होता है । जसे 
पुरुषोमिं म्राब्द उपपन्न होता है । “शापो हास्मे०' (निश्चय, इस यजमानके पुण्य कमंके लिए जल 
श्रद्धा उत्पन्न करता है) इसप्रकार श्रतिसे श्रद्धाका हेतु होने्े जलमे श्र द्वाशन्दकी उपपत्ति होती दै ॥५॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
है" । यह प्रश्न है । इसके अनुसार ही उत्तर देना उचित है । इसक्ए प्रथम अग्निम मी श्रद्धाशब्दये 


जल ही अमिग्रेत है, अन्यथा प्रन भौर प्रतिवचने अन्तर होनेखे एकवाक्यता सिद्ध नहीं होगी । 
किच्च यदि श्रद्धा शब्दसे जक ग्राह्य नहीं है तो जिन पजन्य जादि चार अग्नियोमे जल श्रुत है उनके. 
विषयमें प्रन होता किं चौथी अग्निम माहुत जर पुरुषात्मक किस प्रकार होता है ? पांचवी आहुतिके 
विषयमे प्रर नहीं होता, अतः उपक्रम भौर उपषंहारसे यहां श्रद्धाशन्दसे जलका ही ग्रहण 
करना चाहिए । | 

® (तस्थाः श्रद्धाहूतेः सोमः सम्मवति' ( उस श्रद्धारूप आहुतिधै सोम उत्पन्न होता है ) 
इत्यादित श्रद्धा-सोम आदि पूव-पूवंके परिणाम कटे गये हैँ । इसलिए द्रवीभूतं पदाथंका परिणाम 
होनेते श्रद्धा जक है । 'मन्ञाः करोशशभ्ति' ( मच्च क्रोचण केरते ह) जसे यहाँ लक्षणासे मचस्थ पुरुष 
बोलते है, यह्‌ अथं होता है, वसे जलमे -मी श्रद्धाका लाक्षणिक प्रयोग होता दै ॥ ५ ॥ 


७२ .ब्रह्मखज्-दाङरभाष्य [ अन्पा०्१ 


अश्रुतत्वादिति चेन्नेष्टादिकारिणां प्रतीतेः ॥ & ॥ 

पदच्छेद-अश्रुतत्वात्‌, इति, चेत्‌, न, इशदिकारिणाम्‌, पीते: । 

सूज्ाथं--्रद्धा शब्द जलके पुरुषवचस्त्व होनेपर मी जलधे वेष्टित जीव जाता है, यह्‌ 
युक्त नहीं दै, ( अश्रुतत्वात्‌ ) क्योकि जल आदिके समान जीव शृत नहीं है । ( इति चेन्न ) एसा यदि 
कहो तो युक्त नहीं है, ( इशदिकारिणां प्रप्ते; ) क्योकि "अथ य इमे" इत्यादि वाक्दयेषसे इशापूतं 
कमं कारियोकी प्रतीति होती है । ^ | 

अथापि स्यात्प्रदनप्रतिवचनाभ्यां नामापः घद्धादिक्रमेण पञ्चम्यामाहुतो पुरूषा- 
कारं प्रतिप्ेरन्‌ , नतु तत्संपरिष्वक्ता जीवा रदेयुः, अश्नुतत्वात्‌ । न दयत्रापामिव 
जीवानां श्रावयिता कथिच्छनब्दोऽस्ति। तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इत्ययुक्तमिति चेत्‌- 
नेष दोषः, कुतः ? इष्टादिकारिणां प्रतीतेः। (थय दमे माम इष्टापूत दत्तमिस्युपासते ते 
धूममभिसं मवन्ति' ( छा० ५।१०।३ ) दत्युपक्रम्येष्टादिकारिणां धूमादिना पित्याणेन 
पथा चन्द्रप्राप्ति कथयति--आकाञ्ञाचन्द्रमसमेष सोमो राजा' ( छा० ५।१०।४ ) इति । 
त पएवेहापि प्रतीयन्ते (तस्मिन्नेवस्मिन्नग्नौ देवाः श्रद्धां जुह्वति तस्या आहुतेः सोमो राजा 
सं मवति' ( छा० ५।४।२ ) इति, श्रुतिसामान्यात्‌ । तेषां चाग्निहो्रद शंपूणमासादिकमं 
साधनभूता दधिपयः प्रभ्रतयो द्रवद्रव्यभूयस्त्वास्प्रत्यक्चमेवापः सन्ति। ता आहवनीये 
हृताः सृक्ष्मा आहुस्यो ऽपूवंरूपाः सत्यस्ता;नष्ट(दिकारिण आश्रयन्ति । तेषां च शरीरं 
नेधनेन षिघानेनान्वये ऽग्नावृच्विज्ो जुद्ति--“भसो स्वर्गाय कोकाय स्वाहा इति । 
कैः ततस्ताः शरद्धापूवंककमंसमवायिन्य आहुतिमय्य आपोऽपूर्वरूपाः सव्यस्तानिष्टादि- 
कारिणो जीवान्परिवेष्ठयामुं लोकं फटदानय नयन्तीति यत्तदत्र जुहोतिनाभिधीयते- 


प्रन ओर प्रतिवचनसे पाचवीं आहुतिमे श्रद्धा जादि क्रमसे जल पुरुषकार प्राप्त करे, एेसा 


मी हो, परन्तु उस जलसे परिवेष्टित जीव गमन नहीं करेगे, क्योकि अश्नृत है । यहां जच्के समान 
जीवोका श्रवणं करनेवालो कोई श्रुति नहीं है । इसकिए जलै परिवेष्टितः होकर जीव जाता है यह्‌ 


अयुक्त दहै। एसा यदि कंहो तो यह्‌ दोष नहीं है, किससे ? इसमे कि इदि कारियोकी प्रतीति है । 
'अथ य द्रमे०' ( तथा जो ये गृहस्थ लोग ग्राममे इष्ट, पृत्तं ओर दत्त इस प्रकार कमं करते हवे धूम 
भिमानी देवताको प्राप्त होते दँ ) एेसां उपक्रम कर भाकाशाच्न्दमसमेष ° ( वे आकारसे चन्द्रलोकमें 
जाते है, यह चन्रमा राजा सोमदहै) इसप्रकार श्रुति इश आदि कमं करनेवाोकी धूम आदि पित्र 
याणमागंसे चन्द्रमा प्राप्ति कहती है । 'तस्मिननेतरिमन्नग्नौ °` ( उस च॒लोक अग्निमे देवगण श्चद्धाका 
होम करते है, उस आहुतिसे सोम राजा उत्पन्न होता है ) इस सामान्य श्रत्तिसे वे ही यहाँ मी प्रतीव 
होते है, भौर उन जीवोके अग्िहोत्र, दङपुणंमास आदि कमि साधनं मृत दवि, पय आदि द्रवी- 
मृत द्रव्यक्े आधिक्ये प्रत्यक्ष ही जरू है । आहवनीय अग्निम हुत वे सूक्ष्मे आहतिर्यां अपू्ेरूप होती 
हुई उन इश आदि कमं करनेवा खोका आश्रयण करती हैँ । ऋर्विज रोग उनके शरीरको मरणके विधाने 
अन्त्य अग्निमे असौ स्वर्गाय कोकाय स्वाहाः ( यह्‌ स्वगंलोकको ज।वे ) एेसा कहकर होम करते है । 


इसके अनन्तर श्रद्धापूवंक कमके साथः सम्बद्ध आहृतिमय वह॒ जल बअपूरव्॑प होता हआ उन इष्ट 
भादि कमं करनेवाले जीवोंको परिवेष्टित कर फर देनेके किए उस छोकको ठे जाता है, इस प्रकार जो 


सखत्यानन्दी-दीपिका | 
> जीवके साथ आहुतिमय जलके गमनमे दुसरी भ्रुति मी है--अग्तिहोत्र प्रकरणम राजा 
जनके याज्ञवल्क्यसे छः प्रन किये है--न त्वेबेनयोः सायं प्रातराह्ुस्योस्स्वमुस्कान्ति न गतिं न प्रतिष्ठ 
न तृसिं न पुनरादृत्ति न कोक प्रतयुस्थायिनं वेत्थ". ( इन सायं गौर प्रातःकालकी आहृतियोमें उत्क्रान्ति, 


अधि० १ खू० ७ | भाषालुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकासदित ५७ 


"श्रद्धां जुति" ( रह ०६।२।९ ) इति । तथा चाश्निहोतरे षट प्रदनीनिव॑चनरूपेण वाक्यशेषेण 
"ते वा पते जाती हुते उक््रामतः" इव्येवमादिनाम्निदोजाहुव्योः फलारम्भाय टोकान्तर पाक्तिः 
प्रदद्दिता । तस्मादाहुतीमयीभिरद्भिः संपरिष्वक्ता जीवा रंहन्ति स्वकमंफटोपभोगायेति 
च्छिष्यते 1 ६॥ 
कथं पूनरिदमिष्रादिकारिणां स्वकमंफलोपभोगाय रंहणं प्रतिज्ञायते १ यवत 
तेषां धूमश्रतीकेन बर््मना चन्द्रमसमधिरूढानामन्नभावं दशंयति--"एष सोमो राजा तदेवा- 
नामन्नं तं देवा भक्षयन्ति ( छा० ५।१०।९ ) हति । ते चन्द्रं प्राप्यान्नं मवन्ति तांस्तत्र देवा यथा 
सोमं राजानमाप्यायस्वापश्चीयस्वेप्येवमेनांस्तत्र मश्चयन्ति' ( ब्रह ०६।२।१६ ) इति च समानविषयं 
्रुस्यन्तरम्‌। नच व्याघ्रादिभिरिव देवैर्भक्ष्यमाणानासुपभोगः संभवतीति, अत उत्तरं पठति- 
भाक्तं बाऽनात्मविखात्तथा हि दशयति ॥७॥ 
पदच्छेद -भाक्तम्‌, वा, अनात्मवित्तवात्‌, तथा, हि, दशंयति । 
सूत्राथ--(वा) शब्द शङ्धानिरासाथं है, इष्ट आदि कमंकारियोमे अन्नत्व ( भक्तम्‌ ) गौण 
है, अन्यथा ‹स्वशकामो यजेत' इत्यादि श्रुतिस्रे विरोध होगा । ( अनात्मवितवात्‌ ) अतः अनतमवित्‌ 
होनेसे उनमें देवोके उपमोग योग्य अन्नत्व विवक्षित है, ( तथाहि दशयति ) वसा ही “अध योऽन्याम्‌ 
इत्यादि श्रुति दिखलाती है । 
वाराब्दश्चोदितदोषव्यावतंनाथेः । भाक्तमेषामन्नस्वं न मुख्यम्‌ । सुख्ये ह्यन्नतवे 'स्वग- 





कामो यजेत' इत्येवंजातीयकाधिकारश्चुतिरूपरुध्येत । चन्द्रमण्डले चेदि ष्टदिकारिणामुपभोगो 
कहा गया है उसीको यहाँ “श्रद्धा जहति" (श्रद्धाको होम करते है) इस श्रुति द्वारा हु" धातुसे अभिधानं 
किया है । उसी प्रकार अग्िहोत्रमे छः प्र्नोके निवचनलूप ते वा एते०' (वेयेदो हूत आहूतियां 
उत्क्रमण करती हैँ ) इत्यादि वाक्यदेषसे दो अग्निहोत्र आहृतियोमे कलारम्मके लिए अन्य कोककी 
प्राप्ति दिखलाई गई है। इसकिए आहूतिमथ अलसे परिवेष्टित जीव अपने कमंफलोषमोगके लिए 
जाते है, यह्‌ युक्तदै ॥ ६ ॥ | 

परन्तु इष्ट आदि कमं करनेवालोके अपने कमंफछ्के उपमोगके लिए गमन विषयक प्रतिज्ञा 
केसे कौ जाती है । क्योकि “शष सोमो राजा०' (यहु सोम राजादै, यह्‌ देवताओंका अन्नद, देवता 
लोग उसका मक्षण करते हैँ ) इस प्रकार यह्‌ श्रुति धूम प्रतीक मागंसे उन चन्द्रलोके आरुढ हुगोका 
अन्न भाव दिखलाती है, ओर ^ते चन्द्रं प्राप्यान्नं ० ( वे चन्द्रमाको प्राप्तकर अन्नहो जतिरहै, वहां 
जेसे ऋत्विगृगण सोम राजाको “आप्यायस्व अपश्चीयस्व' एषा कहकर मक्षण करते ह, वसे इनका 
देवगण मक्षण करते हैँ ) यह्‌ समान विषयक. दुसरी श्रुति है । व्याघ्र आदिषे भक्ष्यमाणोके समान 
देवोसे मक्ष्यमाणोका उपमोग नहीं हो सकता, अवः उत्तर कहते ट- 

वा शब्द शङ्कित दोषकी व्यावृत्तिके लिए्है। इन ईष्ट आदि कारियों मे अन्नत्व गौणदै 
मुख्य नहीं, मुख्य अन्नत्व हो तो “स्वंमकामो यजेत" ईइसप्रकारकी अधिकारश्रुति बाधित हो जायगी । 

सत्यानन्दी-दीपिका 

गति, प्रतिष्ठा, तृप्ति, पुनरावृत्ति ओर उत्पन्न होनेवाला खोक क्या तुम नही जानते ?/ उन प्रनोका 


निवचन मी राज्ञेव ते वा एते आहुती इते उत्करामतः ततः पृथिन्यां पुरषे योषिति च पुरषशूपेणो- 
ततिष्ठतः' (राजने कहा कि वे ये हृत आहुतियाँ उक्रमण करती है, वे अन्तरिक्षद्वारा दुलोक्मे जाती है, 


वे आहवनीय चुरोकमें प्रतिष्ठा करती है, वे चयुरोकको तृप्त करती ह, वहां से पुनः रोटती है, अनन्वर 
पृथिवीम, पुनः पुरुषमे, उससे स्त्रीमे भाहुत हुई पुरुषरूपसे उत्थान करती हँ ) इस प्रक।र॒वाकवंयशेषसे 


निदिचत होता है । इससे यह सिद्ध होवा है किं आहूतिमय जसे परिवेष्टित जीव कमं फरोषमोगरके 
किए गमन करतादै॥ ६॥ 


५.७8 बह्मसूत्न-द्राङ्करभाष्य ॥ अ०६पा०२ 


न स्यात्किमथंमधिकारिण इ्टाचायारवहुटं कमं कुयुः । अन्न शाब्दश्चोपभोगदेतुस्वसामा- 
न्यादनन्ने ऽप्युपचयमाणो द्यते, यथा विश्चोऽन्नं राज्ञां पशवोऽन्नं विद्यामिति । तस्मा 
दिष्रख्मीपुज्रमिघ्रभरत्यादिभिरिव शगुणभावोपगतेरि्ठादिकारिभियंत्सुखविहरणं देवानां 
तदेवैषां मश्चणमभिप्रेतं न मोदकादिवच्चवंणं निगरणं वा। “नह वं देवा अदनन्तिन 

येतदेवाडतं दृष्टा तृप्यन्ति" ( छा° ३।६।१ ) इति च देवानां च्रैणादिव्यापारं वास्यति । 
तेषां चेष्टादिकारिणां देवान्प्रति गुणभावोपगतानामप्युपमोग उपपद्यते राजोपजीविनाः 
मिव परिजनानाम्‌ । अनात्मविच्वाचचेष्रादिकारिणां देवोपभोग्यभाव उपपद्यते । तथा 
हि श्रतिरनात्मविदां देवोपभोग्यतां दद्रंयति--अथ योऽन्यां देबतासुपास्तेऽन्योऽतसावन्योऽ- 
हमस्मीतिन ख वेद्‌ यथा पडुरेवं स देवानाम्‌ ( वृ० १।४।१० ) इति । स चा{स्मन्नपि लोक 
इ्टादिभिः कमभि; प्रीणयन्पश्युवदेवानामुपकरोद्यमष्मिन्नपि टखोके तदुपजीवी तदादि 
फठमपभुज्ञानः पश्चुवदेव देवानामपकरोतीति गम्यते ॥ ® अनात्पैविच्वात्तथा हि दश 
यतीलयस्यापरा व्याख्या--अनात्मविदो दह्येते केवरखुकमिण इछादिकारिणो न ज्ञानकमं 
समुच्चयानु्(यिनः। पञ्चाग्निविद्यामिहात्मविदेव्युपचरन्ति, प्रकरणात्‌ । पञ्चाग्निविज्ञा- 
नविहीनत्वाच्चेदमिश्र'दिकारिणां गुणवादेनान्नत्वमुद्धान्यते पञ्चाग्निविक्ानप्रशंसाये । 
पञ्चाग्निविया दीह विधित्सिता, वाक्यतात्पर्यावगमात्‌ । तथा हि श्ुयन्तरं चन्द्रमण्डले 


यदि इष्ट आदि कारियोका चन्द्रमण्डलमे उपमोगनहो, तो अधिकारी अधिक परिश्रम साध्य इष्ट 
आदि कमं किसकिए करेगे, ओर अन्न शब्द “उपमोग हेतुखः है, इस सामान्यधमंसे अन्न मिन्नमे मी 
उपचयंमाण-उपचरित होता हभा देखा जाता है । जेषे वेश्य राजार्बोका भन्न है, पशु वेश्योका अन्न 
है' एेसा कटते हँ । इसलिए इष्ट, स्त्री, पुत्र, मित्र, सेवक आदिके समान गौणमावको प्राप्त हए इष्ट 
आदि कारियोश्े जो देवताओका सुख विहरण है वही इनका यहं मक्षग॒ अमित्रेत दै, किन्तु मोदक 
आदिके समान चवंग-चबाना अथवा निगलना अभिप्रेत नहीं है, क्योकि नह वै देवा० ( देवगण न 
तोखतेदहैँमौरन पीते, वे इस अमृतको देखकर ही तृप्त हो जति हैँ ) यहश्र्‌ति देवोके चवंण आदि 
व्यापारका निषेध करती है । देवोके प्रति गुणमावको प्राप्त हुए इन इष्ट आदि कारियोंका भी राजाके 
आधित जीवन निर्वाह करनेवाले परिजनोके समान उपभोग उपपन्न होता रै ओर अनात्मवित्‌ होनेसे 
इष्ट आदि कारियोमें देवोका उपमोग्यत्व मी उपपन्न होतार । जसे किं अथ योऽन्यां० (ओर जो अन्य 
देवताकी “यह्‌ अन्यद ओरमै अन्यहूः इसे प्रकार उपासना करतां है वह नहीं जानता, जसे पशु 
होता है वसे ही वह देवता्ोका पशु है) यह श्रूति अनत्मवेत्ताओंकी देषोपमोग्यता दिखलातीहै 
अर्थात्‌ जैसे पशु मनुष्योका मोग्य है, वंसे अज्ञ जीव देवोंका उपकारक होता है। वह इस रोकमें भी 
दष्ट आदि कर्मोद्वारा देवोको प्रसन्न करता हभ पशुके समन देवोका उपकारक होता है गौर परलोक्मे ` 
मी उनका उपजीवी होकर उनसे अादिष्ट फलका उपमोग करता हुमा पशुके समानं देवोका उपकारक 
होता है, एसा ज्ञात होता है । “अनात्मविस्वात्तथाहि दशयति" इस सूक यह्‌ दूसरी व्याख्या है-- 
केव कर्मी ये इ आदि कारी अनात्मवित्‌ ही हैँ वे उपासना गौर कमके समुच्चथका अनुष्ठानं 
करनेवाले नहीं है । यहाँ प्रकरणसे पश्वाग्नि विद्याको गौणष्पसेः आत्मविद्या कहते हैँ । पच्चाग्नि 
विद्या रहित होनेसे इष्ट आदि कारी देवकि अनन है, रेसा पञ्चाग्नि विद्याकरी प्रशंसाके लिए 
सत्यानन्दी-दीपिका 
% गोतम ओर प्रवाहणके संवादात्मक वाक्योका पर्याोचन करनेसे यही सिद्ध होतादहैकि 


यहां पञ्चागिनिविद्याका अभिधान ही इष्ट है । अतः आहुतिमय जलसे परिवेष्टित होकर जीव जावा है । 
इसप्रकार गतिके पर्याोचनये वंराग्य होता है ॥ ७ ॥ 


अधि० २ श्रू ८ | भाषानुवाद-सखत्यानन्दी-दीपिकासित ७११ 


भोगसद्धवं दशंयति-^स सोमरोके विभूतिमनुभूय पुनरावतते (श्र ° ५४) इति। तथान्यदपि 
श्रुस्यन्वरम्‌ “अथ ये श्तं पितुणां जितरोकानामानन्दाः स एको गन्धवेलोके आनन्दोऽथ ये शतं 
गन्धक्लोक आनन्दाः स एकः कमदेवानामानन्दौ ये कमणा देवस्वममिसं पयन्ते' ( बृह ° ४।३।३३ )} 
इ ती्रादिकारिणां देवैः सह संवस्लतां भोगप्राि दशयति । पवं भाक्तत्वादन्न मादवचन- 
स्येष्ठादिकारिणोऽत्र जवा रंहन्तीति प्रतीयते। तस्माद्रंहति संपरिष्वक्त इति युक्त 
मेवोक्तम्‌ ॥ ७ ॥ 
( २ कृतात्ययाधिकरणम्‌ । स्‌० ८-११ ) 
कृशात्ययेऽनुश्चयवान्दष्टस्मृतिभ्यां यथेतमनेवं च ॥ ८॥ 

पद्र्छेद--कृतात्यये, अनुखयवानू. दृषटस्मृतिभ्याम्‌, यथेतम्‌, अनेवम्‌, च । 

सू्राथं--( कृतात्यये ) कमेकि उपमोगके अनन्तर ( अनुश्चयवानू ) उन कर्मोसि भत्तिरिक्त 
कमं युक्त होकर जीव इस लोकम अता है, ( टष्टस्मृतिम्थाम्‌ ) क्योकि ^तद्य इहं रमणीयचरणाः भौर 
प्रेत्य कमफलमनुभूय' इत्यादि श्रुति अर स्मृति ह । ओर ( यथेतम्‌ ) जिस धूम आदि मागंखे वे गये 
थे उससे अथवा (अनेवम्‌ च) उससे विपरीत वक्ष्यमाण अश्र आदि मागंद्रारा इस लोक्मे आते है| 

इष्टादिकारिणां धूमादिना वत्मना चन्द्रमण्डलमधिरूढानां भुक्तभोगानां ततः 
प्रलयवरोह आम्नायते-(तस्मिन्यावस्सं पातमुषितवाथैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते यथेतम्‌' ( छा 
५।१०।५ ) इत्यारभ्य यावत्‌ “रमणीयचरणा ब्राह्मणादियोनिमापथन्ते कपूय चरणाः श्वादियोनिः 
मिति । तेद्‌ विचायंते- कि निरजुशया भुक्त ङृरस्नकर्माणोऽवरोदन्त्यादोस्वित्सानुशषया 
इति ! किं तावत्प्राप्तम्‌ ? निरनुश्या इति, कुतः ! यावत्संपातमिति विद्रोषणात्‌ । संपा- 
तहब्देना् कर्मादाय उच्यत--संपतन्त्यनेनास्माहोकादमं रोकं फलोपभोगायेति । 


गुणवादसे कहा गया है । यहाँ प्वाग्नि विद्याका ही विधान करना अभीष्ट है, क्योकि वाक्यका तात्पयं 


एेसा ही अवगत होता दहै। जसे कि स सोमकोके०' ( सोम लोकम विभूतिका अनुमवंकर वहु पुन 
लौट आता) यह्‌ दूसरी भ्रति चन्द्रमण्डले मोभका सदधाष दिखती दै । उक्षीप्रकार अथये 


दातं ०” ( जो पितृलोकेको जोतनेवारे पिवरोके सौ मानन्द ह वह भन्धवं रोकका एक अनन्द दै, तथा 
जो गन्धवं लोकके सौ आनन्द है, वह कमं देवोंका, जो कि क्मोकि दारा देवत्वको प्राप्त होते है, एक 
आनन्द है ) वह दूसरी श्रुति भी देवोके साथ वास करनेवाले इष्ट आदि कारियोकी मोग प्राति दिख- 


काती है । इसप्रकार अन्नमाव वचन गौण होनेसे यर्हा इष्ट आदि कारी जीव जाते है, ठेस प्रतीत होता 
है । इसलिए °र॑हित संपरिष्वक्तः" ( जीव परिवेष्टित जाता है ) यह ठीकही कहा गयादहै॥ ७॥ 


धूम आदि मागंदवारा चन्द्रमण्डले आरूढ इष्ट आदि कारी भुक्त भोगिरयोका वहा प्रत्याव- 
रोहण श्रतिमें कहा गया है--'तस्मिन्थावत्‌०' ( वहां कर्मोका क्षय होनेतक रहकर वे पूनः इसी मागष 
जिस प्रकार गयेये उसी प्रकार खीटते ह ) यहसि आआरम्मकर “रमणीय अाचरणवाले ब्राह्मण भादि 
योनिकेो प्राप्ठ होते हैँ ओर पाप आचरणवाॐे श्वान आदि योनिको प्राक्त होते है" यर्हा तक । उसमे यह्‌ 
विचार किया जाता है कि जिन्होनि सम्पूणं कर्मोका उपमोग कर लिया है, वे अनुराय ( कमं ) रहित 
अवरोहण करते हँ अथवा अनुशय सहित ? तब क्या प्राक्च होता है ? पूर्व॑पक्षी--अनुशय रहित अव- 
रोहण करते है, किससे ? इसे कि “यावत्स पातम्‌" (संपात पय॑न्त) एसा विशेषण है । यहाँ संपातशब्दपे 
कर्माशय कहा जाता है, क्योकि इस लोकसे उस छोकमे केमेफलके उपमोगके लिए इस कमंसे जाते 

सत्यानन्दो-दीपिका 

ॐ अब गविके अनन्तर होनेवाी भआगतिका “कृतात्यये' इत्यादिसे निरूपणं किया जाता है । 

जो यह्‌ कहा गया है कि जलसे परिवेष्टित होकर जीव जाता है, वह युक्त नहीं है, क्योकि स्वगंसे अव- 


५.७६ त्रह्मसृत्र-श्ाङ्करभाष्य | अ० ३ पा० ? 


यावत्संपातमुषित्वेति च कृस्स्नस्य तस्य कृतस्य तत्रव भुक्ततां ददांयति । तेषां यदा तत्प- 
यबेतिः ( बृह ° ६।२।१६ ) इति च श्रुत्यन्तरेणेष एवाथः प्रददयंते । स्यादेतत्‌--यावदमु 
ष्मक उपभोक्तव्यं कमं तावदुपभङ क्त दति कस्पयिष्यामीति । नेवं कर्पथितुं शक्यते, 
यत्किचेत्यन्य्र परामर्रात्‌ । ्राप्यान्तं कमेणस्तस्य यक्किचेह करोस्ययम्‌ । तस्माह्छोकास्पुनरेत्यस्मे 
रोकाय कमंणे' ( बृह ° ४।४।६ ) इति ह्यपरा श्ुतियत्किचेव्यविदोषपरामहोन छृत्स्नस्येह 
ङृतस्य कर्मणस्तन्न क्षयिततां दरयति । ॐ अपि च प्रायणमनारन्धफलरस्य कमंणोऽभि- 
व्यञ्जकम्‌ । प्राक्पायणादारन्घफरेन कमणा प्रतिबद्धस्याभिव्यक्त्यञुपपत्तेः। तच्चावि्ो- 
बाद्यावत्किचिदनारन्धफङे तस्य सव॑स्याभिव्यञ्जकम्‌ । नहि साधारणे निमित्ते नैमित्ति- 
कमसखाधारणं मवितुमहंति, न हयविरि्टे प्रदीपखंनिधो घटोऽभिव्यस्यते न पठ इत्यु 
पपद्यते । तस्मान्निरजुद्ाया अवरोहन्तीप्येवं प्राप्ते ब्रमः--छृतात्ययेऽजुश्यवानिति । 
येन कमचृन्देन चन्द्रमसमारूढाः फलरोपभोगाय तस्मिन्न पभोगेन श्चयिते तेषां यदम्मयं 
शारीरं चन्द्रमस्थुपभोगायारब्धं तदुपभोगक्चयद शंनश्ोकागनिसंपर्कात्प्रविखीयते । सवि- 

तृकिरणसंप्कादिव हिमकरकाः इतमभुगचिःसंपकादिव च धृतकाठिन्यम्‌ । ततः कृता- 
है । (यावत्संपातमूषित्वा' ( संपात पयन्त रहुकर ) यह्‌ श्रति उसके सम्पूण कत कर्मकरी वहीं मुक्तता 
दिखलाती है । "तेषां यदा०.( जब उनके कम क्षीण हो जते तोवे इस आकारको ही प्राप्त होते 
है ) इस अन्य धरुतिसे मी यही अथ दिखाया जाता! है । एेसा हो, परन्तु जब ठक उस लोकम उपमोग 
योग्य कमं हं तव तक जीव उनका उपमोग करेगा, मै एेसौ कल्पना करूगा । तो एसी कल्पना नहीं की 


जा सकती, क्योकि यक्किञ्च ० ( जो कुछ ) एेसा अन्यत्र परामश है । प्राप्यान्तं ०' ( इस लोकमे यह्‌ 
जो कुछ करता है, उस कमका फ प्राप्त कर॒ उस लोकसे कम करनेके किए पुनः इस लोकमे गा 


जाता है) यह्‌ दूसरी श्रति "यत्किञ्च इस अविदोष (सम्पूण) परामशसे यहां किये गये समस्त कर्मोका 
वहं क्षयित्व दिखराती है, ओौर मरण मी अनारन्ध फलवाङे कर्मोक्रा. मभिव्यञ्जकं है, क्योकि मरणसे 
पुवं आरन्ध फलवाले कमे प्रतिबद्ध कमकी फलके किए अभिग्यक्ति नहीं हो सक्ती । ओर विेष न 
ठोनेसे वह॒ मरण जिस किंस कमंका फर छ्ारम्म नहीं हज है उस समस्त कर्मोका अभिव्यञ्जक है, 
कारणकि साधारणं निमित्तके होनेपर नैमित्तिक असाधारण नहीं हो सकता । प्रदीपकी अविशिष्ट 
( सामान्य ) संनिधिर्मे घट अभिव्यक्तं होता ओर पट नहीं, यह्‌ उपपन्न नहीं है । इससे जीव अनुशय 
रहित अवरोहण करते हैँ । 

सिद्धान्ती--एेसा प्राप्ठ होनेपर हम कहते हु-कृतात्ययेऽनुश्षयवान्‌' ( कमंके क्षय होनेपर अनु- 
यवान्‌ ) जिस कमं समुहे फलके उपमोगके किए चन्द्रमण्डलमे जारूढ हुए उस कमं समृुदायका 
उपमोगद्रारा क्षय होनैपर उनका उपमोगके किए चन््र-मण्डलमे जो जलमय शरीर आारन्ध हना 
है, वह उपमोगके क्षयदशंनसे उत्पन्न चयोकाग्तिके सम्पकेसे विलीन हो जाता है। जसे सूयं किरणोके 
सम्पकसे हिम ओर करक, जसे अग्निकी ज्वालाओके सम्पकसे धृतका कारटिन्य विलीन हो जाता है । 
हसकिए “तात्यये०› किये गये इष्ट आदि कमंफल्के उपमोगसे उपक्षय होनेपर अनुश्चय सहित जीव 

सत्यानन्दी-दीपिका 


रोहण करनेवाखोके कमंका ममाव -होनेसे वत्सम्बन्धित जका मी अमाव, इस प्रकार अक्षे 
संगतिसे पूवपक्ष है । 

# इसलिए स्वगं आदि लोकोमें सम्पूणं कमेकि उपमोगद्वारा क्षय रहौनेपर अनुद्य र्हि 
केवकं आचरणद्वारा इस लोकम जीवोका अवरोहण होता है । इससे आगति अनियमित सिद्ध होती 
है । पूवंपक्षमे कमंका अभाव होनेसे वराभ्यको हढता भी नहीं हो सकती । सिद्धान्तमे कमको सत्ता 
हो नेसे आगविमे नियम है, इससे व राग्यकी हता दै । 


भधि०> सु ८ | भाषाञुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ५.७७ 


त्यये छृतस्येण्मदेः कमणः फटोपभोगेनोपक्षये सति सायुश्चया एवेममवरोहन्ति ! केन 
हेतुना ? दण्रसटरतिभ्यामिल्याद। तथा हि भ्रव्यक्चा श्रतिः सानुश्शयानामवरोहं दरयति-'तच 
इह रमणीयचरणा अभ्ग्राश्चो ह यत्ते रमणीयां योनिमापयेरन्ब्राह्मणयोनिं वा क्षत्रिययोनिं वा वैर्ययोनिं 
वाऽथ य इह कपूयचरणा अभ्याद्ो ह यते कपू यीनिमापयेरन्श्चयोनि चा सूकरयोनिं वा चण्डाकयोनिं 


` €~ 


वा' ( छा० ५।१०।७ ) ददि चरणन्नब्देनानुश्षयः स्यूच्यत इति बव्णरिष्यति । ॐ दष्ठश्चायं 
जन्मनेव प्रलिशराण्युच्चावनचरूप उपभोगः प्रविभज्यमानं आकरिमिकत्वासंभवादनुशयस- 
द्वं सूचयति, अभ्युदयप्रलयवाययोः सुरतदुष्कृतदेतु्वस्य सामान्यतः दास्त्ेणावगमि- 
तत्वात्‌ । स्मृतिरपि "वर्णा आश्रमाश्च स्वकरंनिष्टाः प्रेत्य कमेफरूमनुमभूय ततः शेषेण वििष्टदेश- 
जातिकुरङ्पायुः श्रुतवृत्तवित्तसुखम घसो जन्म प्रतिपच्न्ते' हति सावुदयानामेवावरोहं दशंयति । 
कः पुनरनुशायो नामेति ? केचिन्तावदाहुः--स्वर्गथंस्य कर्म॑णो भुक्तफटस्यावश्लोषः 
कथ्िद्‌ युश्षयो नाम, भाण्डायुसारि स्नेहवत्‌ । यथाहि स्नेहभाण्डं रिच्यमानं न सर्वा 
त्मना रिच्यते माण्डानुसायंव कश्चित्स्नेद रोषो ऽवतिष्ठते तथाऽचुदयोऽपीति । ननु कार्य 
विरोधित्वाददष्स्य न युक्तफटश्यावशेषावस्थानं न्याय्यम्‌ । नायं दोषः, नहि सर्वा्मना 
भुक्तफलत्वं कर्मणः प्रतिजानीमहे । ननु निरवशेषकर्म॑फलोपभोगाय चन्द्रमण्डरमा- 
रूढः । बाढम्‌, तथापि स्वस्पकर्माव्णेषमात्रेण तत्नावस्थातुं न छभ्यते। यथा किल 


ही इस छोकृमे अवरोहण करते हैँ । किस हेतुसे ? दृ्ट-श्रुति भौर स्मृतिसे, एसा कहते है । जसे किं 
"तद्य इह °` ( उन अनुशयी जीवोमे जो यहां पृण्यकमवारु होतेह वे शीघ्र ही उत्तम योनिकोप्राष्ठ 
होते है । वे ब्राह्मणयोनि, क्षत्रिययोनि अथवा वेर्ययोनि प्राक्त करते हँ तथा जो अशुम ञाचरणं ( पाप 
कमं ) वाले होते हँ वे तत्का अशम योनिको प्राप्त होति ह। वे श्वानयोनि, सुकूरयोनि अथवा 
चण्डालयोनि प्राप्त करते है ) यह प्रत्यक्ष श्रुति अनुशय सहित जोवोँका अवरोहण दिखलाती दै । यहां 
घरणदाव्दसे अनुशय ( कमं ) सूचित होता है, एेसा वण॑न करेगे । भौर जन्मसे ही प्रत्येक प्राणी 
मिन्न भिन्न रूपे विभक्त हुआ यह उपमोग देखा गथा है, वह आकस्मिकत्वके असंमवसेः अनु्यके 
सद्धावको सूचित करता है, क्योकि अभ्युदय ओर प्रत्यवाय ( हानि, दुःख ) के सुकृत भौर दुष्कृत 
हेतु द यह सामान्य रीतिसे श्वस्त्रह्ारा भवगत होता है। वर्णा ाश्रमाश्च०' ( वणं गौर आध्रम- 
वाले, अपने कमम निष्ठा रखनेवाले मरणानन्तर केमंफरका अनुमव करर उससे दोष कमं द्वारा- 
अनुराय नामक कमं दारा विशिष्ट देश, जाति, कुल, रूप, आयु, ज्ञान, आचार, वित्त, सुख ओर 
मेधावाले होकर जन्म प्राप्त करते हैँ ) यह्‌ स्मृति मी अनुशय सहित जीवोका अवरोहण दिवलाती 
है । परन्तु वह अनुशय क्या है ? कोई तो भाण्डक अनुसारी स्नेह-तैर आदिके समान स्वगके किए 


किया गया कमं जिसका फक मोग लिया गया है, उसका कुछ अवशेष अनुराय है। जंसे तलका 
भाण्डा खाली होता हु सर्वात्मना खालो नहीं होता, माण्डकि अनुसारी कुछ अविष स्नेह रह्‌ जातां 


ह, वैसे अनुशय भी जीवक साथ गवस्थित रहता है, ेसा कहते है । परन्तु कायं-फल विरोधी होनेसे 
भुक्तं फल अटकी अवरोष अवस्थिति न्याय-युक्त नहीं है । यह दोष नहीं दै, क्योकि कमं सर्वात्मना 
धुक्तं फल दहै, हम टेसी प्रतिज्ञा नहीं करते । परन्तु सम्पूणं कमंफरोपमोगके चिए जीव चन्द्र 
मण्डलमे आरूढ हु है, ठीक, हुभादै, तो मी स्वल्प कमंके अवशेषसे वहां अवस्थिति प्राप्त नहीं 
सत्यानन्दी- दीपिका 

# सूत्रस्य दष्ट" राब्दका श्रुताथं कहकर अव उसका दृष्टश्न' इत्यादिसे न्न्य अर्थं कहते हैँ । 
पुण्यो वे पुण्येन कमणा मवति पापः पापेन ( पुण्य कमंसे सुखी ओर पाप कंसे दुःखी होता दै ) 
इत्यादि चास्वरसे सुख भौर दुःखके हेतु धमं भौर अधमं ज्ञात होते हैँ । इससे "जन्मारमभ्यदुष्टो सोभः" 


५.७८ ब्रह्मसुज-द्ाङ्रभाष्य [ अ०२पा०१ 


कश्चित्सेवकः सकले; सेवोपकरणे राजकुलमुपसप्तश्चिरप्रवासात्परिक्षीणबहपकरणदछच्न- 
पादुकादिमाज्ावशोषो न राजकरटेऽवस्थातं शक्नोति । एवमयुरायमाच्रपरिग्रहो न चन्द्र 
मण्डरेऽवस्थातुं शक्नोतीति । न चेतद्यक्तमिय, नहि स्वर्गाथंस्य कमणो भुक्तफलटस्या- 
वरोषानुघृत्तिरुपपदयते, का्यविरोधित्वादिव्युक्तम्‌। नन्वेतदप्युक्तम्‌- न स्वगंफटस्य 
कमणो निखिरस्य भुक्तफरत्वं भविष्यती\त । तदेतदपेशलम्‌-स्वर्गाथं किल कमं स्वगं- 
स्थस्येव स्वगफलरं निखिलं न जनयति स्वगेच्युदस्यापि कंचिर्फटलेदां जनयतीति । 
न दाब्दपमाणकानामीरशी कस्पनाऽवकल्पते, सनेदभाण्डे तु स्नेदरेशानुवृत्तिरद एत्वादुप- 
पद्यते। तथा सेवकस्योपकरणलेशानुचरत्तिश्च रद्यते, नस्वि्ट तथा स्वगंफटस्य कर्मणो ठेशा- 
बुवृत्तिंश्यते, नापि कर्पयितु दाक्यते, स्वगफलत्वदाख्रविरोधात्‌। # अवद्यं चेतदे वं विज्ञे- 
प्रम्‌। न स्वगफटस्येष्टादेः कमणो भाण्डानुसारि सनेहवदे कद शो ऽनु वतमानो ऽनु शय इति! 
यदि हि येन सखुरूतेन क्मणेष्टादिना स्व्गमन्वभूवंस्तस्यैव कथ्िदेकदेशोऽयु श्यः कसप्ये- 
त, ततो रमणीय पवको ऽनुश्चयः स्यान्न विपरीतः। तत्रेयमजुश्यविभागश्ुतिरूपरुध्येत्‌--^तच 
हह रमणीयचरणा जथ य इह कपूय चरणाः' (छा० ५।१०।७) इति । तस्मादामुष्मिकफरे कमजात 


कर सकता । जंते कोई एक सेवक सेवके सम्पूणं उपकरणोसे राजकुलमे जाय वहां उसके बहुत-से 
उपकरण चिरप्रवाससे नष्ट हो जाय ओर छत्र पादुका शोष रह जाय तो वह्‌ राजक्ुरमे अवस्थित होनेके 
लिए समथं नहं होता । उसी प्रकार अनुशय मात्र परिग्रहवाला चन्द्रमण्डले अवस्थित नहीं हो 
सकता । परन्तु यह युक्त-सा प्रतीत नहीं होता, क्योकि स्वगके किए किया गया कमं जो भुक्त फल 
दै, उसके अवरोषकी अनुवृत्ति फलकी विरोधी होनेसे उपपन्न नहीं होती, रसा कहा गया है । परन्तु 
यहु मी कहा गयाहैकिं स्वगं फल्वाला समस्त कमं भुक्त फल नहीं होता । यह मी अयुक्त है किं 
स्वगे लिए किया गया कमं स्वगंस्थको ही सम्पूणं स्वशंफ उत्पन्न नहीं करता, किन्तु स्वगसे च्युत 
हृएको भी कुछ फल लेश ॒ उत्पन्न करता है । परन्तु श्रुति प्रमाण माननेवालोके लिए एेसी कल्पना 
नहो हो सकती । स्नेहभाण्डामें तो. सेहरेखकी अनुवृत्ति देखनेमे नेसे कल्पना युक्त है, गौर उसी- 
प्रकार सेवकमें भी उपकरण रेशकी अनुवृत्ति देखनेभे आती है । परन्तु उसौ प्रकार यहां ठो स्वगं 
फलवा कमंके ठेशकी अनुवृत्ति नहीं देखी जाती, भौर उसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती, 
कारण कि स्वगं फल प्रतिपादक शास्वसे विरोध होता है। अव्य ही यह इसीप्रकार जाननेयोग्य 
है-स्वगंफल्वारे इष्ट भादि कमंका माण्डानुसारी स्नेहके समान अनुवतंमान एक देश अनुशय 
नहीं है, यदि जिस इष्ट आदि सुकृत कमं द्वारा जीवने स्वगंका अनुमव क्रिया उसका ही कोई 
एक देश अनुदराय ` कल्पना -करे तो केवर एक रमणीयः रही अनशय होगा, उससे विपरीत- 
कपुय' नहीं होगा । तब "तद्य इह रमणीयचरणा अथ य इह कपूयचरणाः' यह्‌ अनुशय विमागकी 
श्रुति बाधित हो जायगी। इसलिए परलोकमे फल -देनेवारे सब कमेकि उपभुक्तं दही 


सत्यानन्दी-दीपिका 
कमेहेतुकः, मोगत्वात्‌, स्वगंमोगवत्‌ ' ( जन्मसे लेकर देखा गया मोग कमं हैतुक है, मोग होनेसे 
स्वगंमोगके. समान ) इसप्रकार अनुमानये मी अनुच्य सिद्ध होता है । विपक्षमे मोगके हेतु कमंके: 
त होनेसे मोगोमे द वंलक्षण्य आकस्मिक होगा, इसलिए अन्‌ चचय अवदय मानना चाहिए 
# अब मगवान्‌ माष्यकार “तस्मात्‌ इत्यादिमे स्वाभिमत अनुशयको कहते ह । "जीवम युशषेते 
हद्युनुशयः' स्वगे फल देनेवाले कर्मोको फलोपमोगसे समाप्तकर उनसे मिन्न इस ऊोकमे फल देनेवाले 
जो कमं समुदाय है वह॒ अनुशय है । उसके साथ ही जीव अवरोहण करता है । जन्मके आरम्मसे ही 


अधि० २ सु० ८] भाषानुवाद्‌-सव्यानन्दी-दीपिकासहित ५७९ 


उपमुक्ते ऽवरि्मेहिकफले कर्मान्तरजतमयुशयस्तद्वन्तो ऽवरोहन्तीति। यदुक्तम्‌- 
यतिकिचेत्यविददोषपरामर्षव्सर्वस्येह छृतस्य कर्मणः फलोपभोगेनान्तं प्राप्य निरनुश्या 
अवरोहन्तीति- नैतदेवम्‌, अुश्यसद्धावस्यावगमितत्वात्‌ । यत्किचिदिह छृतमाम॒ष्मि 

कफलं कर्मारब्धभोगं तत्सवं फलोपभोगेन श्षपयित्वेति गम्यते । यदप्युक्तम्‌--प्रायणम- 
विशेषादनारन्धफले कृत्स्नमेव कर्माभिव्यनक्ति, तत्र केनचित्कर्मणाऽमुष्मिह्छोके फल- 
मारभ्यते केनचिदस्मिन्निव्ययं विभागो न खंभवतीति--तदप्यनुशयसद्‌भावप्रतिपादने 

नेव प्रत्युक्तम्‌ । अपि च केन हेतुना प्रायणमनारब्धफलस्य कर्म॑णो ऽभिव्यञ्जकं प्रतिज्ञायत 
इति वक्तव्यम्‌ । आरब्धफटेन कममंणा प्रतिबद्धस्येतरस्य. वुस्युद्‌भवाञुपपक्ते स्त दुपश्च- 
मातप्रायणकराले ब्रच्युद्‌भवो भवतीति यद्य॒च्येत, ततो वक्तव्थम्‌--यथेव तरि प्राक्प्रायणा- 
द्रन्धफटेन क्मंणा प्रतिबद्धस्येतरस्य वृच्युद्‌भाुपपत्तिरित्येवं प्रायणकारेऽपि विरूड- 
फटस्थानेकस्य कर्म॑णो युगपत्फ शारम्भासंभवाद्वलवता प्रतिबद्धस्य दुवंटस्य वृत्युद्भ- 
वानुपपत्तिरिति । न ह्यनारन्यफरत्वसामा(न्येन जात्यन्तसोपभोग्यफरखमप्यनेकं कर्मेक- 
स्मिन्प्रायणे युगपदभिन्यक्तं सदेकं जातिमारभत इति श्क्यं वक्तम्‌, प्रतिनियतफलरत्व- 
विसोधात्‌ । नापि कस्यचित्क्म॑णः प्रायणे ऽभिव्यक्तिः कस्यचि दुच्छेद्‌ इति राक्यते वक्तम्‌, 
पेकान्तिकफखत्वविरोधात्‌ । नहि प्रायधित्तादिभिदहेतभिविना कमणामुच्छेदः संभाव्यते। 





जनिपर इस छोकपेे फक देनेवारे अविश जो अन्य कमं समुदाय वह्‌ अनुश्चय है उस कमवाके अव- 
रोहण करते हैँ । जो यहु कहा गयारहै कि 'यक्किञ्चः इस अविलेषके परमाशंसे यहां किये गये सब 
कर्मोका फलोपमोगसे अन्त प्राक्षकर अनुधय रहित होकर अवरोहण करते है, यह एेसा नहीं रै, क्योकि 
जनु्यका संद्धाव अवगमितदहै। जो कुछ य्ह जामुष्मिक ( परलोक ) फलवा कमं किया गया है 
जोर आरन्ध मोगवाका कमं है उन सत्रका फलके उपभोगे क्षपणकर, एसा अथं अवगत होता है । 
ओर जो यह्‌ कहा गया दहै कि मरण अविशेष-समानषूपसे अनारन्ध फलवाले समी कर्मोक्तो अभिन्यक्ति . 
करता है, तव किसी एक कमते परलोके फक आरम्म किया जाता है, भौर किसौ कमते इस रोके, 
यह्‌ विभाग असमव है । उसका मी अनुश्चय सद्धावके प्रतिपादनसे निराकरण किया गयादै, मौर मरण 
भनारन्ध फरवाङे कृमका अभिव्यञ्जक ठै, एेसी प्रतिज्ञा किस हेतुसे की जाती है, यह कहना चाहिए 
यदि कहो कि जिसका फर आरब्ध हो गया है एषे कमसे प्रतिबद्ध अन्य कमंकी वृत्ति (फल) का उद्धव 
अनुपपन्न होनेसे उसके यान्त होनेपर मरणकालमे वत्तिका उद्धव होता है, तो उसपर कहना चहिए- 
तब तो जैसे मरणके पूवं जिसका फछ आरब्ध है एसे कमंसे प्रतिबद्ध अन्य कमंके वदयु्धवकी अनुपपत्ति 
है, वसे ही मरणकाले भी विसद्ध फलवारे अनेक क्मोमि युगपत्‌ फलका आरम्म असंमव होनेसे 
बवान कमंसे प्रतिबद्ध दुबके वृत्युद्धवको अनुपपत्ति है, अन्य जातिमें उपभोग्य फलवा अनेक कम 
मी एक मरणकाले युगपत्‌ अमिवग्प्रक्त होते हए अनारन्ध फलत्व सामान्य धमसे एक जातिष्ा 
आरम्म करे, एसा नहीं कहा जा सकता, क्योकि प्रतिनियत फच्त्वकां विरोध है अर्थात्‌ प्रत्येकं कमका 
मिन्न-भिन्न फल है उसपे विरोध है, ओर मरणकार्मे किसी एक कमको भमिव्यक्तिहो बौर किसी 
कमका उच्छेद, एसा भी नहीं कहा जा सकठा, कारण कि एेकान्विक फरल विरोध है । प्रायरिच्रत्‌ 
आदि हेतुओोके विना कर्मा उच्छेद संमाव्य नहीं है । कदाचित्सुकृतं कम०' ( किसी समय सस्तारमे 
सव्यानन्दो-दीपिका 

` विलक्षण मोग देखनेमे आतां है, इस प्रत्यक्ष लिङ्क अनुगृहीत हिक अनुराय कमं विशेष प्रतिपादक 
तद्य इह रमणीय चरणाः, कपूय चरणाः' इस धुततिके सथ विरोध होनेषे यक्किञ्च' ओर “यावत्स पातस्‌' 
ये सामान्य रान्द केवल परलोक विषयक कमंको कहते दै, एेसा संकोच करना युक्त दै । मरणमी क्षमी 
कर्मक अमिग्यञ्जक नहीं है, क्थोकि (रमणीयचरणाः, कषूयचरणाः' इस अनुशय प्रतिपादक श्रुतिके 
साथ विरोध होतादहै। 


५८० ब्रह्म सृत्र-श्षाङ्रभाघ्य | अ०३पा०र१ 


& स्म्रतिरपि विरुद्धफरेन कर्म॑णा प्रतिवद्धस्य कर्मान्तरस्य चिरमवस्थानं द्दायति- 
कदाचिर्सुङ्ृतं कमं कूटस्थमिह तिष्ठति ! म॑जनमानस्य संसारे यावद्‌ :खाद्िभुच्यते' इत्येवंजातीः 
यका । यदि च कृत्स्नमनारब्धफलं क्मकस्मिन्धायणेऽभिग्यक्तं सदेकां जातिमासमेत, 
ततः स्व्गनरकतिर्यम्योननिष्वधिकारानवगमाद्-मभधर्मानुस्पन्ती निमित्ताभावान्नोत्तरया 
जाविरूपपदयेत । बरह्महत्यादीनां चेकैकस्य कर्मणो .ऽनेकजन्मनिमित्तत्वं स्मर्यमाणमुपरूष्येत । 
नच धर्माधर्मयोः स्वरूपफरसाघनदसमधि गमे चास्बादतिरिक्तं कारणं हाक्यं संभा- 
वयितुम्‌। नच दष्रफलस्य कर्मणः कारीर्यादिः प्रायणममिन्यञ्जकं संभवतीत्यव्या- 
पिकाऽपीयं प्रायणस्याभिव्यञ्जकत्वकस्पना । प्रदीपोप्यासोऽपि कमेवल।वलप्रदशाने- 
नैव प्रतिनीतः । स्थूलसष्ष्मरूपामिव्वक्लयनभित्य(क्िवच्येदं द्रव्यम्‌ । यथाहि प्रदीपः 
समानेऽपि संनिधाने स्थरे रूपमभिव्यनक्ति न सद्णम्‌ । एवं प्रायणं समानेऽप्य- 
नारन्धफरस्य कमज्ञातस्य प्राप्ताच्लस्त्वे वख्येतः कमंगो बुच्िमदभावयति, न 
दुबल स्येति । तस्पराच्छरतिस्मतिन्यायविरोचःद दिख्ःऽय सश्ेषकमामिव्यक्त्यभ्युपगमः। 
® शोषकममंसद्‌मावेऽनिमोश्चप्रसङ्ग इत्ययमप्यस्थाने संश्रमः, सम्यग्द दातादह्येषक मंश्चय- 








मगन हुए पृरुषका सुकृत कमं तब तकं कूटस्थ रहता है जब तक वेह दुःखदे विमुक्त होकत्तादहै) इस 
प्रकारकी स्मृति भी विरुद्ध फल्वाले कमस प्रतिबद्ध अन्य केमको चिर अवस्थित दिखती है । यदि 


अनारव्धफङ्वाठे सब कमं एक मरण समयमे जाभग्प्रक्तं हीते हुए एक जाति-जन्म उत्पन्न करे, तो 
स्वगं, नरक, सर्पादि योनियं अधिकारके अब्राप्त हुने चमं ओर अवमंक। उत्पत्ति न होनेपर 
निमित्तके अभावे उत्तर जन्म उपपन्न नहो होगा । ओर शरद्यहुत्या भारि एक-एक कमं अनेकं जन्मका 
निमित्त है यह्‌ स्मृति वाक्य बाधित हो जायगा । धमं सौर अने स्वरूप, फल, सवन आदिके 
ज्ञानके लिए शास्त्रे मन्न कारणक संप्मावना नहीकी जा सकती । शरण दष््फलवाङे कारोर्यादि 
कमंका अमिव्यञ्जक नहीं हो सकता मौर मरणमें यह्‌ अतिठ्धैजकंत्व कत्पन। अव्यापक मो है । प्रदीपके 
उपन्यासका मी कमके बकाबक्के प्रदरानसे ही निराङ्ारणं कियारा । स्थूल ओर सूक्ष्म रूपकी 
अमिव्यक्ति ओर अनमिव्यक्तिके समान इसे जानना चा!टेए । जसे सन्नि +के समान होनेपर मो प्रदोप 
स्थूलरूपको अभिव्यक्त करतां है सूषक्ष्मको नहीं, अनारब्ध फलवारे कमं समुदायको समान अवसर प्राक्ठ 


होनेपर भी मरण बङवानु कमंकी वृत्ति (व्यापार) का उद्धव करत दै दुवंलके वृत्तिक्ता नहीं । इसलिए 
श्रुति ( रमणीयचरणाः ) स्मृति ( ततः शेषेण ) ओर न्यपय ( प्रब+तिबन्धत्‌ ) कै विरोध होनेषे 


अष कमकी अभिन्यक्तिकां यह्‌ स्वीकार असम्बद्ध-अयुक्त है । रोषकेमके सदद्व होनेपर मोक्नामाव 
प्रसद्धं होगा, यह्‌ संभ्रम भी अनवसर है, क्योकि सम्यग्दशंनैे समस्त कमश्षय होता है, एेसो श्रुति दै । 
सत्यानन्दी-दीपिक्ा . 
| ® मरण समानरूपसे समी कर्मोको अभिव्यक्त करता है, इसमे "यदि" इव्यादिसे अन्य दोष 
कहते है । 
““शधसूकरखरोष्टराणां गो जाविशगपकषि णाम्‌ । चण्डादपु र्दधाना च ब्रह्महा योनिुच्छति ॥ '* 
( ब्रह्मघ्न श्वान, सूकर, गदभ, ऊठ, बेल, बकरी-मेड, मृ ग, पक्षी, चण्डा ओर पृत्कस (ज्‌) 
की योनिकेो प्राप्त करता है ) इत्यादि स्मृदिसे विरोध होनेकै कारणं सब कम एक जन्म उत्पन्न नहीं कर 


सकते 1 अनेक कमं एके जन्म देते हँ अथवा ब्रह्महत्यादि एक कमं अनेक जन्मोको देतादहै, इसं 
विषयमे तो केवल चास््रही प्रमाणदहै। 


® चेष कमकि अस्तित्वसे मोक्ष नहीं होगा, इसकिए यावत्‌ कर्मोद्रारा फलोपमोगके लिए एक 


जन्म स्वीकार करना चाहिए, उसके समाप्त होनेषर स्वतः ही मुक्ति सिद्ध होगी, यह्‌ एेक भविकं कथन 
अनवसर है, क्योकि क्षोयन्ते चास्य कर्माणि तसिसिन्ट्टे पशवरे' ( ब्रह्यात्माका साक्षात्कार होनेपर उस 


अधि० २ सू० ९ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ५८१ 


श्रतेः 1 तस्मारिस्थतमेतदेवाजुकय वन्तो ऽवरोहन्तीति । ते चावरोहन्तो यथेतमनेवं चाव 
रोहन्ति । यथेतमिति यथागतमिस्यथंः । अनेवमिति तद्विपययेणेवय्थः । धूमाकाश्ायो 
पितयाणेऽध्वन्युपात्तयोरवरोहे संकी तंनाद्ययेतंदञ्दाचच यथागतमिति प्रतीयते । रव्या- 
दयसंकीतनादश्नायपसंख्यनाच विपययोऽपि प्रतीयते ॥ < ॥ 


चरणादिति चेन्नोपलक्षृणार्थेति कारप्णाजिनिः ॥९॥ 

पद्‌च्छेद- चरणात्‌, इति, चेत्‌, न, उपलक्षणार्था, इति, कार्ष्णाजिनिः । 

स्ज्ञाथं-- (चरणात्‌) ^रमणीयचरणाः' इत्यादि श्र ति चरण-चारित्रयसे योनिकी प्राप्ति कती 
है, अनुरायसे नहीं ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं दै, क्योकि ( कार्णाजिनिः ) कार्ष्णा 
जिनि आचायं चरणश्रतिको ( उपलक्षणाथतेति } अनुश्यका उपलक्षणाथं मानते हैं । 

* अथापि स्यात्‌-या श्चुतिर वुश्यसद्ध(वप्रतिपादनायीदाह्यता-त् इह रमणीय- 
चरणाः' ( छार ५।१०}७ ) हति, सा खट्ट चरणाद्योन्यापत्ति दशयति, नायुहायात्‌ । अन्यचच- 
रणमन्योऽनुरायः। चरणं चारित्रमाचारः रीरुमिलयनर्थान्तरम्‌ । अनुरायस्तु भुक्तफखा- 
त्कर्मणो ऽतिरिक्तं कर्माभिप्रेतम्‌ । श्चुतिश्च कमंचरणे भेदेन व्यथदि शति-यथाकारो यथाचारी 
तथा मवति' (्ृह० ४।४।५ ) इति, भ्यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितम्यानि मो इतराणि, 


` इससे यह्‌ सिद्ध हुआ कि अनुश्चय सहित ही जीव अवरोहण करते दहैँ। वे अवरोहण करनेवाले जिस 
मागंसे गये थे उससे ओर उससे विपरीत मागे अवरोहण करते हैँ । 'यथेतम्‌' जसे गये थे वेषे, रसा 
अथं है, 'अनेवम्‌” उसके विपयंयसे रेता अथंदै, धूम ओर आकाश जो पित्रयाण मंते गुहोतरहै, 
उनका अव रोहुणमें कथन होने ओर "यथेतम्‌' इस चन्दसे जते गये थे वसे, टेता प्रतीत होता है। 
रात्रि आदिका संकोतन न होनेसे मौर अभ्र आदिका ग्रहण होनेपे विषयंय मी प्रदीप होवा है। ८॥ 

यह मी हो--'तद्च इह रमणीयचरणाः' इसप्रकार यह जोश्च ति अनु्यक्के सद्ध।वके प्रति- 
पादनके लिए उदाहूत टै, वह्‌ चरणपे योनिकौ प्रकिको दिखती है, अनुशयपे नही । चरण भिन्न 
है ओर अनुशय भिन्न है । चरण, चारित्र, भचार ओौर श्ल ये एकाथंक पर्याय शब्दर्हैँ। अनुशय 
तो भुक्तफल कमंसे भिन्न कमं अमितप्रेत है भौर “यथाक।री यथाचारी तथा भवति'( जषा कमं भौर 
जंसा आचरण करतादै वसाही वह होताहै) ओर यान्यनवद्यानि० (जो अनिन्य कमं उन्हीका 

सत्यानन्दौ-दीपिका 
्रह्मवित्‌के कमं क्षीण हो जाते हैँ ) (ज्ञानाभिः सवेकर्माणि भस्मसाक्छुरते तथा! ( भ० गी० ४।३७ ) 
(वसे ही ज्ञानरूप भगिनि सम्पूणं कर्मोको मस्ममयकर देती है) इंवादि श्रुति भौर स्मृति तच्वन्ञानसे यावत्‌ 
कर्मोका क्षय कहती र । इसकिए अज्ञानी जीव अनुशय सहित लोठते हँ । लैटनेका मागं इस प्रकार है- 
"तसि्मिन्यावस्सं पातसुरि्वाैतमेवाध्वानं पुनर्निवतन्ते' ( छा० ५।१०।५,६,७ ) (चन्दर मण्डलमें कमेकि 
क्षय होनेतक रहकर वे पुनः इसी मागे जिस प्रकार गये भे उसी प्रकार रौटते हैँ । वे पहले मकाद 
को प्राक्च होति हँ गौर आकारे वायुको, वायु होकर वे धूम होते हैँ ओर धूम होकर अभ्र ( वाष्प) 
होते है, वह्‌ अश्र होकर मेष होता दहै, मेघ होकर बरसता है, तब वे जीव इसकरोकमे घान, जौ, 
गोषधि, वनस्पति, तिक क्षीर उडद आदि होकर उक्पन्न होते हैँ । इसप्रकार यह निष्क्रमण निदहचय 
ही अत्यन्त कष्प्रद है । उस अन्नको जो-जो मक्षण करवादहै मौर जो-जो वीयं सेचनकरतादै, 
त्रप ही वह्‌ अनुराथी जीव हौ जाताहै। उन अनुशयी जीवोमे जो पुण्यशाली होतिरैवे चीघ्रही 
उत्तमं योनिको प्राप्त होते दहं )॥ ८॥ 
# “अद्रोहः सवभूतेषु कमेणा मनसा गिरा । अनुग्रहश्च ज्ञनं च शीरमेतद्विदुबंषाः ॥'" 


५८३ ब्रह्मसूघ्र-शाङ्रभाष्य [ खण्२ेपा०१ 


यान्यस्माक ˆ सुचरितानि तानि स्वयोपास्यानि' ८ तै° १।११।२ ) इति च । तस्माच्चरणादोन्या- 
पत्तिश्ुतेर्ना नु शयसिद्धिरिति चेत्‌। नैष दोषः । यतो ऽनु शशयोपलक्षणार्थैवेषा चरणश्च॒तिरिति 
काष्णाजिनिराचा्यो मन्यते ॥ ९॥ 
अ्मानथंक्यभिदि चेन्न तदपेक्षत्वात्‌ ॥१०॥ 
पदच्छेद्‌-अानथंक्यम्‌, इति, चेत्‌, न, तदपेक्षत्वात्‌ । 
सूञ्ञाथं--चरणश्रुति अपने मुख्य अंका त्यागकर अनुशेयको करेगी तो चरणश्रुतिमे 


( अनाथेक्यम्‌ ) आनथक्य प्रसक्त होगा, ( इति चेन) एेसा यदि कहो तो ठीक नहो है, ( तद- 
पक्षत्वात्‌ ) क्योकि कर्मोको आचारकी अपेक्षा है, अतः चरणश्रति साथक है । 


स्यादेतत्‌--कस्मात्पुनश्चरणङब्देन भरोतं शीलं विहय राक्चषणिकोऽनुश्णयः प्रलया- 

य्यते ? नयु शीटस्यैव श्रौतस्य विहितप्रतिषिद्धस्य साध्वस।चुरूपस्य शुभाद्युभयोन्या- 
पत्तिः फलं भविष्यति । अवच्यं च शीटस्यापि किचित्फलमभ्युपगन्तव्यम्‌ । अन्यथा 
दय(नथं क्यमेव शीलस्य प्रसन्येतेति चेत्‌-नेष दोषः! कुतः ? तदपेश्चत्वात्‌ ! दष्ादि हि 
कमंजातं चर्णापेश्चम्‌ । नहि सदाचारहीनः कश्चिद धिकृतः स्यात्‌, (अ।चारहीनं न पुनन्ति 
वेदाः' इत्यादि स्मृतिभ्यः। पुरषारथ॑त्वेऽप्याचारस्य नानयं क्यम्‌ । इ्टादौ हि कमजाते फल- 
मारभमाणे तदपेश्च पवाचारस्तज्ेव कंचिदतिशायमारप्स्यते । कमं च सर्वाथंकारीति 
तिष्षरुतिप्रसिद्धिः। तक्षपत्कपेव द्योखोषलश्चित्रप्‌ वरु च धभूतं योन्यषपत्तो कारणभ्रिति का- 
ष्णजिनेषेतम्‌ । नहि कमणि संभवति शीरायोन्यापत्तियुक्ता । नहि पद्भ्यां पलायितुं 
पारयमाणो ज।वुभ्यां र॑ंहितुमह तीति ॥ २० ॥ 
सेवन करना चाहिए दूपरोक्ता नहीं । हम गुरुजनो जो शुम आचरण हैं तुचे उन्हीका सेवन करना 
चाहिए ) इसकार श्र ति कम ओर चरणका भेदे व्यपदेद् करती दहै। इसकिए चरणसे योनिकी 


प्राक्षिक प्रतिपादक ध्र तिरे अनुशयको सिद्धि नहीं होतो, एसा यदि कहो, तो यह दोष नहीं है, क्योंकि 
यह्‌ चरण श्र ति अनुशयके उपलक्षणके किए है, एेस। काष्णाजिनि आचाय मानते है ।॥ ८ ॥ 


यह हो; परन्तु चरण चब्दसे श्रूति प्रतिपादित रीका त्याग कर लाक्षणिक अनुशयको 
प्रतीति कि प्रकार कौ जाती दै ? परन्तु श्रौत विहित वा प्रतिषिद्ध, साधु अथवा बसाधुल्प ्ीलका 
ही शुमालुम योनिकी प्राक्ठि खूप फल होगा । शीकका भी अवश्य कुछ फल स्वीकार करना चाहिए 
अन्यथा रीलमे अनथंक्य हो प्रसक्त होगा? एेसा यदि कहो तो यहु दोष नहीं है । किससे ? इससे कि 
उसकी अपेक्षा है । इष्ट आदि कमं समुदायको चरणकौ अपेश्चा है । "आचारहोनं न पुनन्ति वेदाः' (अचार 
हीनको वेद-~यक्ञादि कमं पविश्र नहीं करते ) इत्यादि स्मृतियोसे सदाचार हीन कोई अधिहृ नहीं 
होता । पुरुषाथद्व-पुरुषसंस्कारत्वमे भी आचार अनथक नहीं है । वयोकि इष्ट जादि कमंसमूदायके 
फलके आरम्म.करनेपर उनकी अपेक्षा रखनेवाला भाचार उनमें ही कुछ अतिराय-विरोष आरम्म 
करता है । कमं तो सवं अथं करनेवाला है रेषी भ्रति गौर स्मृति प्रसिद्धिदहै। इसलिए कमंही 
सीसं उपलक्षित अनुशयरूप होकर जन्मकी प्राप्ठिमं कारण, यह्‌ कार्ष्णाजिनिका मतदहै। ओर 
सत्यानन्दी-दीपिका 

(सब मृतोमें कमं, मन गौर वाणी अद्रोह, अनूप्रह ओर ज्ञानको पण्डित लोग शील जानते- 

केहते है ) इसप्रकार स्मृतिमे मी भद्रोहु भादि अचार कहा गया है। शओास्वका अथं ज्ञानरूप सील. 
सब कर्मोका अद्ध कहा गया दै उसका बोधक चरणपद है, वहं अपने अद्खी धौत आदि कर्मोका उप 


लक्षक है । कमकी उत्तरारस्था ही तो धर्माधिमल्य अपूवं है।' इसप्रकार कम-चरणमे लक्षणापे तद 
मन्न अपूव नामक अनुशयको सिद्धि होवी है । यहु आचाय का्प्णाजिनिका मत दहै ॥ ९॥ 


अधि० २ स्‌० ११-१२ ] भापानुवाद-खत्यानन्दी-दौपिकासष्ित १५८३ 


सुकृतदुष्कृते एवेति तु बादरि, ॥ ११॥ 

पदच्छेद--सुफ़तदुष्कृते, एव, इति, तु, बादरिः । 

थ--( तु ) परन्तु चरणशब्दका अथ तो ( सुकृतदुष्कते एव ) सुकृत ओर दुष्कृत 
ही है, ( इति ) एसा ( बादरिः ) बादरि आचायंका मत है । 

8 बादरिस्त्वाचायः सुकृत दुष्कृते पव चरणकाब्देन प्रत्याय्यते इति मन्यते । 
चरणमनुष्ठानं कमव्यनर्थान्तरम्‌ । तथा हि अविहोषेण क्मंमाते चरतिः प्रयुञ्यमानो 
दृरयवे। यो ही्ठादिटश्चणं पुण्यं कमं करोति तं लौकिका आचश्चते- धमं चरत्येष 
महात्मेति । आचारोपि च धमेविद्येष एव । मेदव्यपदेशस्तु कमंचरणयोर्ाह्मणपरिवाज- 
कन्यायेनाप्युपपद्यते । तस्पराद्रमणीयचरणाः प्रशस्तक्मगणः, कपूयचरणा निन्दितिकर्माण 
इति निणयः ॥ ११ ॥ 

( २ अनिष्ठादिका्यंचिकरणम्‌ । स्‌० १२२१ ) 
अनिष्टादिकारिणामपि च भुतम्‌ ॥ १२॥ 
पदच्छेद्‌-अनिष्टादिकारिणाम्‌, मपि, च, श्रतम्‌ । 

सूज्ाथं--( अनिष्टादिकारिणामपि ) ये वं के चास्मात्लोकासप्रयन्ति' इत्यादि श्रृतिसे अनिष्ट 
आदि कमं करनेवालोंका मी ( श्रुतम्‌ ) चन्द्रलोक गमन श्रुतहै। 


 इ्ठादिकारिणश्चन्द्रमसं गच्छन्तीट्युक्तम्‌ । ये त्वितरऽनिष्टादिकारिणस्तेऽपि कि 
मके सम्मव होनेपर शीलसे जन्म प्रक्षि युक्त नहींहै। परोसे पलायन करनेमे समथं हुआ पुरुष 
घुटनों पलायन नहीं करता है ॥ १० ॥ 

परन्तु चरणशब्दसे सुकृत ओर दुष्कृत ही प्रतीत होते है, एेसा बादरि चायं मानते है । 
चरण, ˆ अनुष्ठान भौर कमं ये एकाथंवाची शन्द हैँ । जसे किं “चर्‌ घातु अविशोषरूपसे कमंमात्रमे 
प्रयुक्त हभ देखा जाता दै । इससे. जो इष्ट भादिशूप पुण्य कमं करता दै उसको लोग ॒एेसा कहते हैँ 
किं यह महात्मा घमंका आचरणं करता है मौर भाचारमी धमं विद्येषदै। कम नौर चरणे 
भेदव्यपदेश तो श्राह्यणपरििाजकः--न्यायसे भी उपपन्नं होता है । हसकिए रमणीयचरणाः" प्रशस्त 
कमंवाङे अर "कपूयचरणाः" निन्दित कमंवारे, एेसा निणय है ॥ ११॥ 

इष्ट आदि कमं करनेवाले चन्दरलोकमें जति है, एसा कहा गया है । परन्तु इनसे भिन्न जो 

सत्यानन्दी-दीपिका' 

# यद्यपि अक्रोध आदिषूप शीक जो साधारण धमं है वह यज्ञ मादि विक्षेष कमसे मिन्नदै, 
तो मी चरण शब्द गौर आचारशब्द मुरुयरूपसे कमंवाची ह, शील्वाची नही, अतः यहां लक्षणाका 
मवसर नहीं है । यह आचायं बादरिका मतही मुखप सिद्धान्तदै। यदि कमंही चारै, तो 
यथाकारी यथाचारी' यह्‌ भेदग्यपदेश क्योंहै? यहु तो (्राह्यणपरिबाजक' न्यायसे समक्चना 
चाहिए । जर्हा सामाल्यव्राची शब्दका विदयेषाथं पदकी संनिधिसे अन्य अथं प्राक्त होता है वहाँ यह्‌ 
न्याय प्राप्त होता है । अतः प्रकृठमे कम भौर चरणकां परस्पर अभेद होनेपर मी इसी न्यायसे किसी 
प्रकार भेद कथनं होता है, वहां कमं सामान्यवाची 'यथाश्ारी' चब्दसे श्यान्यनतव्रयानि कर्माणि 
इसका ्रहण है ओर "यथाकारी' उपपद रहित “यथा भाचारी' राब्दसे अस्माकं तु सुचरितानि 
इषका ग्रहण दै, इससे सदाचार मासता है । इसप्रकार पुण्य ओर पापषूप कमं ही अनुराय है, उससे 


भागति अवश्यं मावी है । इसके अनुसन्धनि करनेसेः वंराश्य॒होनेपर त्रह्म्ानकी प्रासतिके साधनोमें 
पवत्ति होती है ॥ ११॥ 
& इसप्रकार इष्ट आदि कारियोकी गति ओर आगतिके विचारे वं राग्यका निरूपणकर अव 


५८४ ब्रह्मसूज्-दाङ्रभाष्य [ अण्ेपा०्र 


चन्द्रमसं गच्छन्त्युत म॒ गच्छन्तीति चिन्त्यते। त्न तावदाहुः-इणएादिकारिण पव 
चन्द्रमसं गच्छन्तीव्येतन्न । कस्मात्‌ ? यतो ऽनिष्टादिकारिणामपि चन्द्रमण्डलं गन्तव्य 
त्वेन श्चतम्‌ । तथा द्यचिशेषेण कोषीतकिनः समामनन्ति- ये वे के चास्मारकोकास्यन्ति 
चन्द्रमसमेव ते स्वे गच्छन्ति" ( कौषी० १।२ ) इति । देहारम्भोऽपि च पुनर्जायमानानां 
नान्तरण चन्द्र प्राक्षिमवकल्पते, पञ्चम्यामाहुतावित्याहूतिसंख्यानियमात्‌ ¦ तस्मार्सवें 
पच चन्द्रमलमसीदेयुः । इषादिकारिणाभितरेषां च समानगतित्वं न युक्तमिति चेत्‌- 
न, इतरेषां चन्द्रमण्डरे भोगाभावात्‌ ॥ ९२ ॥ 
$ ५ ९ 
संयमने खनुभूयेतरेषामारोहाबरोहौ तद्गतिदश्चनात्‌ ॥ १३॥ 
पदच्छेद-संयमने, तु, अनुभूय, इतरेषाम्‌, आरोहाव रोहौ, तद्गतिदशंनात्‌ । 
सूत्राथं--( तु ) पूवपक्षको निवृत्तिके ल्एिदै। ( संयमने) यमाख्यमे ( अनुभूय ) यम- 
यातनाका अनुभवकर इस लोकमे खौटते है, इसप्रकार ( इतरेषाम्‌ ) अनिष्ट आदि कारियोके ( मारो- 
हावरोहौ ) आरोह ओर अवरोह हते है, ( तद्गतिदशंनात्‌ ) क्योकि “अयं लोकी नास्ति' इत्यादि 
श्रतिमे उनकी गतिका दशनं होता है । 
तुश्छब्दः पश्च व्यावतंयति । नेतदस्ति-सच चन्द्रमसं गच्छन्तीति । एतत्‌ कस्मात्‌ ? यतो 
भोगायेव चन्द्रारोदणं न निष्प्रयोजनम्‌। नापि प्रत्यवरोहयेव- यथा कश्चिदृच्क्षमारोहति 
पुष्पफलोपादानायैव, न निष््रयोजनं, नापि पतनेयेव । भोगश्चानिष्टादिकारिणां चन्द्रमसि 


भनिष्ट आदि कमं करनेवाले ह, क्या वे मी चन्द्रलोकमे जति है अथवा नहीं जति, इसपर विचार 
किया जाता है । इस दिषयमें पूवंपक्षी कहते ई--दष्ट आदि कमं करनेवाले ही चन््ररोकमें जते है, 
एेसा कोई नियम नहीं है, किंसमे ? इससे कि अनिष्ट आदि कमं करनेवालोंकां मी चन्द्रलोके 
गन्तव्यरूपसे श्रवण होता है । जंसे कि कौषीतकी शाखावाले अविशोषरूपसे ये बै के०' ( जो कोई इस 
लोकसे प्रायण करते हँ वे सब चन्द्रमण्डल्मेही जते हैँ) एेसा कहते दँ । पूनजन्म पनेवारोकी 
देहोत्पत्ति मी चन्द्रलोक प्राप्तिके विना नहीं हो सकती, क्योकि “पञ्चम्यामाहुतौ ( पांचवीं भहृत्िमें ) 
सप्रकार आहुति संख्याका नियम है, इसलिए सभी चन्द्र लोकको प्राप्त होने चाहिए । यदि कहो कि 
इ आदि कारी भौर इनसे अन्योकी समान गति युक्त नहीं है, तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि अन्योके 
चन्द्रमण्डलमे मोगका अमाव है ॥ १२॥ 

(तु' राष्द पुवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । यह नियम नहीं है कि सव चन्द्रमण्डलमे जाते है। 
यहं किससे ? इससे कि मोगके किए ही चनद्रमण्डलर्मे आरोहण होता है निष््रयोजन नहीं, ओर. 
केव ौटनेके लिए मी नहीं । जसे कोई पुष्प ओौर फलोके ग्रहण. करनेके लिए ही वक्षपर चढता है 
न निष्प्रयोजन गौर न पतनके. लिए ही, ओर यह कहा गया दै कि अनिष्ट आदि कारियोंका चन्र- 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

अनिष्ट जादि कारियोकी पति मौर भागतिके विचारसे (अनिष्ठादि० हत्यादि सूत्रहारा वं राग्यका 
निरूपण करते हँ । ये बे के०' यह कौषीतकी श्रुति समानरूपसे सबका चन्द्रखोक शमन कहती है । 
नेवस्वतं सङ्गमनं जनानाम्‌' ( यमलोक पापीजनोका गम्यस्थान है ) इससे तो अनिष्ट आदि कारियो- 
को चन्द्र खोकका दशन मी प्राप्त नहीं होता । अतः ये त्वितरे आदिसे संशय कर्ते है । पूर्व॑पक्षमे 
पुण्यवानुकी ही चन्द्रलोके गति है, यह नियम न होनेसे पण्य व्यथं है ओर पापसे वंराग्यका अदृद- 
फलत्व है । सिद्धान्तमे अनिश्टकारियोको चन्द्रलोक-दशंन भी नहीं होता, अत पुण्यका भअथेवत्त्व मौर 
वं राग्यका रठफख्त्व है |! १२ ॥ 


अधि० ३ स्‌० १४-१५ ] भाषाजुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ५८५ 


नास्तीत्युक्तम्‌ । तस्मादिषए्ठादिकारिण एव चन्द्रमसमारोहन्ति, नेतरे । ते तु संयमनं यमा- 
खयमवगाह्य स्वदुष्कृतानुरूपा यामीर्यातना अनुभूय पुनरेवेमं खोकं प्रत्यवरोष्टन्ति । पवं- 
भूतौ तेषामारोहावरोदौ भवतः । कुतः १ तद्‌गतिदरानात्‌। तथाहि यमवचनसरूपा 
श्रतिः प्रयतामनिष्टादिकारिणां यमवदयतां ददायति--न संपरायः प्रतिमाति बालं प्रमाय्न्तं 
वित्तमोहेन मूढम्‌ । अयं लोको नास्ति पर इति मानी पुनः एुनवंशमाप्यते मे" (कठ ० २।६) इति । 
"व स्वतं संगमनं जनानाम्‌, इव्येवंजातीयकं च बह व॒ यमवदयताप्राप्िलिङ्गं भवति ॥१३॥ 


स्मरन्ति च ॥ १४॥ 
पदच्छेद--स्मरन्ति, च । 
सूञजाथ- गौर स्मृतिकार मी एेसा ही कहूते हँ । 
अपि च मनुव्यासप्रभरतयः शिषः संयमने पुरे यमायत्तं कपूयकमंविपाकं स्मरन्ति 
नाचिकेतोपाख्यानादिषु ॥ १४ ॥ 
अपिच सप्त ॥ १५॥ 
पदच्छेद--अपि, च, सक्त । . 
सूजाथं--( अचि च ) ओौर मी पौराणिक रोग ( सष्ठ ) रौरव आदि सात नरक पापकमं 
फक उपमोगकी भूमि कहते हं । 
अपि च सप्त नरका रौरवप्रमुखा दुष्ृतफलोपभोगभूमित्वेन स्मर्यन्ते पौरा- 
णिकः, ताननिष्टादिकारिणः प्राप्नुवन्ति । कुतस्ते चन्द्रं पाप्चुयुरित्यभिप्रायः ॥ १५।। 


मण्डलम मोग नहीं है । इसलिए इष्ट आद कारी ही चन्द्रमण्डलमे आरोहण करे है अन्य नहीं । वे 
अनिष्ट आदि कारी तो संयमन-यमाख्यर्मे प्रवेशकर अपने दुष्कृतोके अनुसार यमको यातनाका अनु- 
मवकर फिर भी इस कोकमें कौटते हैँ । इसप्रकार उनका आरोह भौर अवरोह होता दहै। किससे? 
उनकी गतिके दशंन होनेसे । जसे कि “न सांपरायः प्रतिमाति०' ( वित्त मोहे मूढ, प्रमाद करनेवाले 
उस अज्ञको परलोकृका साधन नहीं सृक्चता । स्तर, पुत्र आदि विशिष्ट यहु लोकै, परलोक नहींहै, 
ेसा माननेवाला पुरुष बारम्बार मेरे वश्चको प्राप्त होता दै) इसप्रकार यमवचनः रूप श्रुति मरकर 
जानेवाङे अनिश आदि कारियोको यमक अधौनता दिखलाती है । भौर श्ैवस्वतं संगमनं जनानाम्‌ 
( यमलोकं पापीजनोका गम्य स्थान है ) इसप्रकारके मी बहुत ही यमकौ अधीनताकी प्राप्तिके लिद्धः 
बोधक श्रुति वाक्य हं ।॥ १३॥ 

मोर मनु, ग्यास जादि शिष्टोने संयमन-यमलोकमे पापक्मोका विपाक यमके अधीन है, इस- 
प्रकार नाचिकेतोपास्यान- आदि स्मरण किया है ॥ १४॥ 

मौर रौरव प्रमुख सात नरक पाप फलके उपभोगकी मूमिरूपसे पौराणिक लोग स्मरण करत है । 
उनको अनिष्ट आदि कारी प्राप्त करते हैँ । वे चन््रलोकको कंसे प्राप्त करे ? एेसा अभिप्राय है ॥ १५॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# रौरव, महारौरव, वद्धि, वतरणी, कुम्भी, तामिस्रा गौर अन्धतामिला इसप्रकार सात 
मुख्य नरक हँ । जिनका विस्तार पवक वणन पुराणोमे है । 
 क्कूटघ्ाक्षी तथाऽसम्यक्पक्षपातेन यो वदेत्‌ । यश्चान्यदनृतं वक्ति स नरो याति रौरवम्‌ ॥ 

भ्रणहा पुरहरतां च गोघ्नश्च मुनिसत्तमाः ! यान्ति ते नरके घोरे यश्चोच्छवासनियेधकः ॥ 

( जो क्रुठी साक्षी दे, तथा पक्षपातसे ठीक-ठीक न बोके मौर भी जो मिथ्या .बोरता हो; वह॒ मनुष्य 
रौरवमे जाता है । च्रणहुत्या करनेवाला, प्रामका हरणं करनेवाला, गोघ्न मोर जो उच्छृवासका 
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ननु विरूदमिदम्‌-यमायत्ता यातनाः पापकर्माणो ऽनुभवन्तीति । यावता तेषु 
रोरवादिष्वन्ये चि्रगुत्तादयो ननाधिष्ठातारः स्मर्य॑न्त इति । नेव्याह- 


तत्रापि च तद्वथापारादविरोधः ॥ १६॥ 
पदच्छेद- तत्र, अपि, च, तद्वचापारात्‌, अविरोधः 
सू्राथं--( तत्रापि } उन रौरव आदि नरकोमे मी ( तद्रपारातु ) यम प्रयुक्त लाखन 
होनेसे ( अविरोधः; ) विरोध नहीं है. 
तेष्वपि तत्तु नरकेषु तस्येव यमस्याधिष्ठातृत्वव्यापाराभ्युपगमादविरोघः 
यमप्रयुक्ता एव हि ते चित्रगुत्तादयोऽधिष्ठातारः स्मयन्ते ॥ १६ ॥ 


्रिद्याकमेणोरिति तु प्रकृतत्वात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद्‌-विद्याकमणोः, इति, तु, प्रकृतत्वात्‌ । 

सृ्राथं-- (तु) शब्द शङ्का निवृत्त्यथं है । (अ्थ॑तयोः पथोनं' इत्यादि श्रुतम "एतयोः" शब्दसे 
( विद्याकमणोः ) विद्या ओर कमका ग्रहण होता है, ( प्रकृतत्वात्‌ ) क्योकिवे ही देवयान भौर 
पितृयाणरूपसे प्रकृत हैँ । 

पञ्चाग्निविद्यायाम्‌ वेत्थ यथाऽसौ रोको न संपूयते" ( छा° ५।३।३ ) इत्यस्य प्रदनस्य 
प्रतिवचनावसरे श्रयते--'जथततयोः पथोनं कतरेणचन तानीमानि श्वुद्राण्यसछ्रदावतीनि भूतानि 
मवन्ति । जायस्व भ्रियस्वेप्येतत्ततीयं स्थानं तेनासो रोको न संपूयते" ( छा० ५।१०।८ ) इति । 
तत्रेतयीः पथोरिति विद्याकमणोसित्येतत्‌ । कस्मात्‌ ? प्तत्वात्‌ । विद्याकमंणी हिः देव- 
यानपितयाणयोः पथोः प्रतिपत्तौ प्रकृते । "तच इत्थं विदुः" (छा० ५।१०।१) इति विद्या, तया 
प्रतिपत्तव्यो देवयानः पन्थाः प्रकीर्तितः । "दषटापूतं दत्तम्‌' ( छा° ५।१०।३ ) इति कर्म, तेन 

प्रतिपत्तव्यः पित॒याणः पन्थाः प्रकीर्तितः। तत्यक्रियायाम्‌--अथंतयोः पथोनं कतरेणचन 

परन्तु यह विरुद्ध है कि पापकमं करनेवाले यमके अघीनं यातनाका अनुमव करते है, क्योकि 
उन रौरवं आदि नरकोमे अन्यं चित्रगुप्त आदि अनेक अधिष्ठाता स्मरणं कयि जातेर्ह। नही, 
एेसा कहते ह- 

उन सातं नरकोमे भी उस यमके ही अधिष्ठातृषूपसे व्यापार स्वीकृत है, अतः विरोध नहीं 
है, क्योकि वे चित्रगुप्तः आदि यमसे प्रयुक्त हौ अधिष्ठातृरूपसे स्मरण कयि जाते हैँ ॥। १६॥ 

पच्चाग्नि विदयामें "वेत्थ यथाऽसौ °" ( प्रवाहण यहु खोक ॒जिसं कारण पूणं नहीं होता, क्या 
वह्‌ तु जानता है ? ) इस प्ररनके `प्रतिवचन-उत्तरके अवसरमे “अथ तयोः पथोनं० ({ जो. इन-अचि 
ओर धूममेसे किसी एक मागंद्रारा नहीं जाति) वेयेक्षद्र भौर बारम्बार आने-जनेवारे प्राणी 
होति ह । “उत्पन्न होभो ओर मरो' ` यही उनका तृतीय स्थान होता दहै। इसी कारण यह्‌ लोक नहीं 
मरता ) ठेसी भृति है । उसमे "एतयोः षथोः' ( उन दोनों मागेकि-विद्या गौर कमंके ) यह अभिप्राय है, 
किससे ? हसथ कि वे प्रकृत हैँ । विद्या ओर कमं ही देवयान मौर पितृयाण मागकी प्राप्तिमे प्रकृत है, 
(तद्य हत्थं विदुः (वे जो कि इसप्रकार जानते र) यह्‌ विद्या है, उससे प्राप्तव्य देवयानं मागं कहा शया 
है इषटापूतं दन्तम्‌” ( इष्ट, पूतं गौर दत्त) यह्‌ कमं है, उससे प्राप्तव्य पितृयाण मागं कहा गया है । 
उसके प्रकरणमें (भथेतयोः पथोः०' ( इन दोनों मागोमिं किसी एक मौ मागे नहीं ) इसप्रकार श्रुत 

सत्यानन्दी-दीपिका 

निरोधक दै, टे मुनिश्रेष्ठ ! वे घोर नरके जाति हँ ) इस प्रकार अनिष्ट मादि कमं करनेवाले इन 
नरकोको प्राप्ठ होते है ॥ १५ ॥ 
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इति श्च॒तम्‌। एतदुक्तं भवति-ये न विद्यासाघधनेन देवयाने पथ्ययिदत।ः, नापि कमणा 
पितयाणे, तेषामेष क्चुद्र जन्तु खश्च गो ऽ सङ्क शावती तृतीयः पन्था भवतीति। तस्मादपि नानि- 
छ्रादिकारिभिश्चन्द्रमाः प्राप्यते । स्यादेतत्‌-तेऽपि चन्द्रविम्बभार्द्य ततोऽवरुहय श्चुद्र जन्तुस्वं 
प्रतिपर्स्यन्त इति । तदपि नास्ति, आरोहनथंक्यत्‌। अपि च सवषु प्रयत्तु चन्द्रलोक 
पराप्नु्रस्वसो लोकः प्रयद्धिः संपूयेतेत्यतः प्रदनविरुद्धं प्रतिवचनं प्रसस्येत । तथाहि 
प्रतिवचनं दातव्यं यथाऽसौ लोको न संपूयते । अवरोहाभ्युगगमाद संपूर्णा पपत्तिरिति 
चेत्‌-न, अश्रतत्वात्‌ । सदयमवरोह।दप्य सं बूरणमुपपयते, श्रतिस्तु ततीयस्थानसंकोतंने 
नासंपूरणं द शायति-“एतत्ततीयं स्थानं तेनासौ खोको न संपूयते" (छा० ५।१०।८) इति, तेनाना 
रोहादे वासं पूरणमिति युक्तम्‌ , अवरोहस्ये्ठादिकारिप्वप्यविरिएत्वे सति तृतीयस्थानो 
कत्यानथंक्यप्रसङ्(त्‌ । तु्ब्दस्तु शाखान्तरीयवाक्यप्रभवामरेष गमन राङ्(मु च्छिनत्ति । 
एवं सत्यधिङृत पेश्चः काख(न्तरेयेवाक्ये सर्वराग्दो ऽबतिषएठते-ये वे केचिद्‌ धिता अस्मा- 
लोकासप्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सव गच्छन्तीति ॥ १७ ॥ 

यत्पुनरुक्तम्‌-दे ट र(भोपपत्तये सवं चन्द्रमखं गन्तुमहन्ति, पञ्चम्यायाहुतावि- 
व्याहति संख्यनियमादिति, तस्प्रत्युच्यते- 

न तृतीये तथोपङग्धः ॥१८॥। 

पदच्छेद- न, तृतीये, तथा, उपरव्येः । 

सूत्राथं--( तृतीये ) तृतीय मागमे प्रविष्ट पपी लोगोँको देह प्राकिके किए आहूति संस्याका 
नियम (न) नहीं है, (तथोपलन्पेः) क्योकि "जायस्व च्रियस्व' इत्यादि श्रुतिमे वसा हौ उपबन्ध होता है । 

# न तृतीये स्थाने देदलामाय पञ्चसंख्यानियम आहुतीनामादतंज्यः । कुतः १ तथो 
पटन्धेः। तथाद्यन्तरेणेवाहुतिखंख्यानियमं वणितेन प्रकारेण त तीयस्थानधा्िरूपलभ्यते- 


है । वात्पय यह्‌ है-जो विद्यासाधनद्वारा देवयान मगमें अवहित नहीं जरत कमद्राया पितू 
याण मागमे अधिकृत है, उनको ही यह क्षुद्र जन्तुह्प॒ बारम्बार आवृत्तिहूप तृतीय मागं होतादै। 
इससे भी अनिष्ट आदि कारियोद्रारा चन्द्रलोक प्राप्त नहीं किया जाता। परन्तु यहहोकिवेमी 
चन्द्रलोकमे आरूढ होकर उसमे अवरोहग कर क्षुद्रजन्नुत्वको प्राप्त होगे } वहु मो नहो दहै, क्योकि 
फेसा होनेमे भारोहण अनथक है, ओर सब मरकर जानेवारे चन्द्रलोकको प्राप्त होनेपर तो यहु लोक 
मरकर जानेवाकोते मर जायगा, उससे प्रदनके विरुद्ध उत्तर प्रसक्त होगा । वसे ही उत्तर देना चाहिए 
जसे यह्‌ लोक नहीं मरता । यदि कहो कि अवरोहुके स्वीकार करनेसै असम्पणताकी उपपत्ति हो जायगो, 
तो यह्‌ युक्त नहीदहै, क्योकि अश्रृतदहै। यह ठीक कि अवरोहसे असम्पूणंतां उपपन्न होती है। 
परन्तु 'एतत्ततीयं स्थानम्‌०' ( यह ततीय स्थान है उसमे यहं रोक नहीं भरता ) यह श्रुति तो तृतीय 
स्थानके कथनसे असम्पूणता दिखलाती है । उस अनारोहसे ही असम्पूणं दै, यह युक्त दै । क्योकि 
इश खलादि कारियोका मी अवरोह समान होनेपर तृतीय स्थानक उक्तिमे आनथंक्य प्रसङ्ध होषा। तु 
शध्द तो अन्य शाखकि वाक्यसे उत्पन्न हुई सवके गमनकी आशङ्कका उच्छेद करतादै। एेसा 
होनेपर ये वं केचिद्धिरताः (जो कोई भिक्त हए इस कोकसे प्रायण करते हैँ वे सब चन्द्रलोके जाते 
है ) इसप्रकार अन्य शाखाके वाक्यम सवं शब्द चनद्ररोकमे मयिकृतकी अपेक्षासे अवस्थित है ॥ १७ ॥ 

जो पुनः यह्‌ कहा गया है कि देहं लाम उपपत्तिके छिए्‌ सब चन््रलोमे जा सकते है, क्योकि 
"पांचवीं आहृतिमे' एेसा आहूति संख्याका नियम है । उसके प्रति कहा जाता है-- 

तृतीय मागमे देहलामके किए आहुतिकी पाँच संस्याका नियम आदरणीय नहीं है । किससे ? 


५८८ ब्रह्मसूष्र-श्ाङ्रभाष्य । अ०२पा० ९१ 


जायस्व भ्रियस्वेव्येतत्ततीयं स्थानम्‌" ( छा० ५।१०।८ ) इति । अपि च 'पच्चम्यामाहूतावापः पुरष- 
वचसो भवन्ति" (छा° ५।३।३ ) इति मनुष्य शयीर्टेतुव्वेनाहुति संख्या संकोव्यते, न कोटपत- 
ङ्(दिशरीरहे तुस्वेन, पुरूषराब्द स्य मनुष्यज।तिवचनत्वात्‌ । अपि च प्रश्चस्यामाहुत्रावपा 
पुरूषवचस्स्वपुपदिरयंते, न।पञ्चम्यामाहुतो पुरूषरवचस्वं प्रतिषिध्यते, वाक्यस्य द चथ- 
तादोषात्‌ । तज येषामासोदहावरोहदौ . संभवतस्तेषां पञ्चम्यामाहुतौ देह उद्धविष्यति, 
अन्येषां तु विनेवाहुतिसंख्यया मूतान्तरोपसख्ष्टाभिरुद्धिदहं आरप्स्यते ॥ ९८ ॥ 


स्मयतेऽपि च रोके ॥ १९॥ 
पद्च्छेद्‌-- स्मयते, अपि, च, लोके । 
सूज्राथं- (च) भौर (लोके) खोकपें (अपि) मी इसप्रकार (स्मयते) स्मरण किया जाता है । 
अपि च स्मयते ठोके-द्रोणधष्युम्नप्रभरतीनां सीताद्रौपदीपम्रतीनां च योनिजत्वम्‌ । 
तत्र द्रोणादीनां योषिद्िषयेकाहतिर्नास्ति । धष्यम्नादीनां तु योषरित्पुरूषविषये दे अप्या 
हती न स्तः। यथा च तत्राहुतिखंख्यानियमानदरो मवत्येवमस्यत्रापि भविष्यति । बल। 
काप्यन्तरेणैव रेतःसेकं गर्भं घत्त इति रोकरूढिः ॥१९॥ 


इससे कि वसे ही उपलन्धि होती है । जै कि "जायस्व प्रियस्वेस्यतत्ततीयं स्थानम्‌" इसप्रकार आहूति 
संख्या नियमके विना हो वागत भ्रकारसे तृतीय स्थानको प्राप्ति उपल्ग्ध होती है । ओर पपन्म्यामा- 
हुतावपः०' (पांचवों आहुतिमे अप्‌ ( जर ) परुष संज्ञक होता है ) यह मनुष्य खरीरके हेतुरूपसे 
आहुति संख्या कहौ गई है । कीट, पतङ्ख आदि शरीरके हितुरूपसे नही, क्योकि पुरुष शब्द मनुष्य 
जाति वाचक है, ओर पांचवीं आहुतिमे जल पुरुष संज्ञक होता है, एेसा उपदेश्च किया जाता है, किन्तु 
पाचवीं आहुतिके न होनेपर जल पुरुष संज्ञक नहीं होता, एेसा प्रतिषेध नहीं किया जाता, क्योकि एेसा 
होनेसे वाक्यम दो अथं होनेका दोष होगा । उस ( चन्द्रमण्डल ) में जिनका आरोह, अवरोह संमव 
है उनका शरीर पांचवीं आहु तिमे उत्पन्न होग।। अन्योका शरीरतो आदति सख्याके विनाही 
अन्य भृतोसे सम्बद्ध जल्पे आरम्म होगा ॥ १८ ॥ 

ओर रोक ( महामारत जदि) मे मौ द्रेण, वृश्युम्न आदि तथा सोता, द्रौपदी आदिका 
अयोनिजत्वं स्मरण किया जावाहै। उनमेसे द्रोग आदिक स्त्री विषयक एक आहति नहीं है मौर 
धृष्टद्युम्न आदिकी तो स्त्री मौर पुरुष विषयक दो आहुति नहीं हैँ । जसे उनमें आहति संख्या नियम- 
का आदर नहीं है, वंसे अन्यत्र ( अनिष्ट आदि कारीकी देहोत्पत्तिमं ) मी होगा । बलाका मी सूक्र- 
सिचनके विनाही गभं धारणकरतीदहै। इसप्रकार रोक प्रसिद्धिरै। १९॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® "पञ्म्यामाहुतावापः पुरुष वचसो .मवन्ति' (पांचवीं आहुतिमे जल पुरुष संज्ञक होता है) 
यह्‌ विधि ओर पांचवीं आहुतिके विना जल पुरूष संज्ञक नहीं होता यह्‌ निषेध, इसप्रकार एकवाक्यके 
दो अथं माननेसे वाक्य मेद होता है । इसलिए पांचवीं आहुतिमें जल ¦ पुरुष संज्ञके होता है, इसमें 
तात्पयं है + मनुष्य देहमात्रकी उत्पत्ति मी आहति संद्याका नियम नहीं है । यह आहुति संस्पाका 
नियम तो चन्द्रलोकमे जाने ओर रोटने वालोके किए है । चन््लोकमें पच्वाग्नि विद्या ओर दष्ट अदि 
कमं रहित भी नहीं जति, वे विदयेष क्के बल्ते मनुष्य चरर त्यागक्रे अनन्तर मौ मनुष्य शरीर 


ग्रहण करते ह, उनका देह भी आहुति संख्या नियमके विनाही अन्य मते सम्बन्धित जले 
आरम्भ होता है ॥ १८ ॥ 


अधि० ७ स्‌० २०-२२ | भाषायुवाद-खत्यानन्दी-दौपिकासदहित ५८९. 


| दु्॑नाच ॥ २०॥ 

पदंन्छेद्‌--दरानात्‌, च । 

सूञ्ज{थं-- क्योकि लोकमे एेसा ही देखनेमे अता ह । 

अपि च चतुर्विधे भूतग्रामे जसयुज्ञाण्डजस्वेदजोद्धिज्जटश्चणे स्वेदजोद्धिजयो- 
रन्तरेणेव प्राम्यघमंमुत्पत्तिदरंनादादटतिसंख्यानादरो भवति। एवमन्यञ्नापि भविष्यति २० 

नयु तेषां खस्वेषां भूत(नां ओीण्येव वीजानि भवन्ति (आण्डजं जीवजपमुद्धिजम्‌' ( छा° 
६।२।५ ) इत्य्र विध एव भूतग्रामः श्रुयते, कथं चतुविघधत्वं भूतश्रामस्य प्रतिज्ञातमिति 
अत्रोच्यते- 

तृतीयशब्दाबरोधः संञ्चोकजस्य ॥ २१॥ 

पदच्छेद्‌- तृतीयशब्दाव रोधः, खंशोकजस्य । 

सेच्ाथं-- ( संशोकजस्थ ) संथोकज-स्वेदज प्राणियोका ( तृतीयश्चब्दावरोधः } तृ तीयशब्दसे 
उद्धिञ्जशम्दसे उपसंग्रह होनेसे विरोध नहीं है । 

# “भाण्डजं जीवजमुद्धिजम्‌' ( छा० ६।३।१ ) इत्यत्र ठृतीयेनोद्धिज शब्देनैव स्वेद- 
जोपसंग्रहः कृतः प्रव्येतम्यः, उभयोरपि स्वेदजोद्धिज्योभूम्युद कोद्धेद्रमवत्वस्य तुल्य- 
त्वात्‌ । स्थावरोद्धदत्त विलक्षणो जङ्गमोद्धेद इत्यन्यत्र स्वेदजोद्धिज्लयोमेदवाद 
इत्यविरोधः ॥ 2१ ॥ ` 

( ४ साभाव्यापच्यधिकर्णम्‌ । सु० २२, 
साभाग्याषत्तिरुपपत्तेः ॥ २२॥ 
पद्च्छेद-सामाव्यापत्तिः;-उपपत्तः । 

सखूजाथं --इस रोकमें रौटते समय उन जीवको ( सामाव्याप्िः }) आकाश आदिसे साम्यकौ 
प्राप्ति होती है, ( उपपत्तेः ) क्योकि ठेसा ही उपषनच्च होता है । 

® दष्ठादिकारिणश्चन्द्रमसमारुह्य तस्मिन्यावत्संपामुषित्वा ततः सानुशाया अवरोहः 


भर चार प्रकारके भूत समूहमे जरायुज, आण्डज, स्वेदज, ओर उद्धिजजरूपमे से स्वेदज ओर 

उद्धिज्जमें ग्राम्य धमं (स्त्री पुरुष संपक) के विना ही उत्पत्ति देखनेसे आहुति संख्याका आदर नहीं है, 
उसी प्रकार अन्यत्र ( अनिष्ट जादि कारीकी देहोत्पत्तिम ) भी होगा ॥ २० ॥ 

परन्तु तेषां खल्वेषां ०' ( उन पक्षी आदि प्रसिद्ध प्राणियोक्रे तीन ही बीज होति है-आण्डज, 
जीवज ( जरायुज ) ओर उद्भिज्ज) इस श्रुतिमें तीन भ्रकारकादही मत समुदायसुनाजतारहै, तो 
फिर यहाँ मत समदाय चार प्रकारका है, एेसी प्रतिज्ञा किस प्रकार की गई है ? इसपर कहते ईहै-- 

“भाण्डजं जीवजमुद्धिञ्जम्‌०' (आगण्डज-पक्षी आदि, जीवज-मनुष्य अदि ओर उद्धिज्ज-वक्षादि) 
इसमे तृतीय उद्धिज्जघ्ब्दसे ही स्वेदजका उपसंग्रह किया गयां समन्नना चाहिए, क्योकि स्वेदज ओर 
उद्भिज्ज इन दोनोमे मी भूमि मौर उदकका | भेदन कर उत्पन्न होना तुल्य है। स्थावरके उद्धदसेतो 
जङ्गमका उद्धोद विलक्षण है। इसप्रकार स्वेदज ओर उद्धिजञ्जका भेदवाद अन्यत्र [ वणित ] है, 
इसकिए विरोध नहीं है ।॥ २१॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


# स्वेदज भौर उद्धिज्जका भेद कथन तो 'आण्डजानि च जार्जानि च स्पेदजानि च उद्धि- 
जानि च' ( एेत० ५।३ ) ( अण्डज, जरायुज, स्वेदज बौर उद्भिज्ज ) इस एेतरेय शरुतिमें स्पष्ट है । 
: इसलिए छान्दोग्य भौर एेतरेय श्रुति प्रतिपादित तीन तथा चार संश्यामे कोई विरोध नहीं है । चतुत्रिध 


| | मूतोका विचार प्रसंगरसे किया गथा है, इसलिए यह्‌ सिद्ध हज! कि अनिष्ट अदि कारियोंकी चन्दररोक- 
प्रप्त नहीं होती ॥ २१ ॥ 


५९.० बह्मस्र-शाद्करभाष्य | अ०२ पा०१ 


न्तीत्युक्तम्‌। अथावरोहध्रकारः परीक्ष्यते । तत्रेयमवसोहश्रतिभंवति-'अथेतमेवाध्वानं पुनरि 
वतन्ते यथेतसाकाङ्माकाश्राष्रायुं वायुभूष्वा धूमो मवति धूमो भूत्वाऽश्र मवत्यभ्र भूत्वा मेघो मवति 
मेघो भूत्वा प्रवषति' (-छा० ५१०।५ ) इति । तज संरायः-किमाकाश्चदिस्वरूपमेवाच्ररोहन्तः 
प्रतिपद्यन्ते कि वाकाश्ादिसाम्यमिति । तच प्राप्तं तावत्‌-अकाशादि स्वरूपमेव प्रतिपद्यन्त 
इति 1 कुतः १ पवं हि श्रुतिभेवति। इतरथा लक्षणा स्यात्‌ । श्रुतिलक्चषणाविशाये च श्रुतिरन्या 
य्यानटक्षणा | तथाच चवायुमूखा धूमो मवति' दत्यंवमादीन्यक्षरयाणि तत्तत्स्वरूपोपप- 
तावाञ्ज स्येनावकट्पन्ते । तस्मादाकाश्चादिस्वरूपप्रतिपत्तिरिति। # एवं प्राते ब्रुमः-आका- 
रादिसाम्यं प्रतिपद्यन्त इति। चन्द्रमण्डरे यदम्मयं दारीरमुपमोगाथंमारग्धं तदुप भोगक्षये 
सति प्रविटीयमानं सुक्ष्ममाकाद्समं भवति, ततो वायोवंशमेति, ततो धूमादिभिः संपच्यत 
ति। तदेतदुच्यते-ययेतमाकाशमाकाशाद्रायुम्‌' ( छा० ५।१०।५ ) इत्येवमादिना । कुत एतत्‌ ? 
उपपत्तेः! प वं हये तदुपपद्यते । नह्यन्यस्यान्यभावो सु ख्य उपपद्यते। आकाशस्वरूपप्रतिपत्तो च 
वायवादिक्रमेणावरोहो नोपपद्यते । वियुत्वोच्ाकाशेन निलयसंबद्धस्वान्न तत्सारद्यापत्तेर- 
यह्‌ कहा गया है किं इष्ट आदि कारी चन्द्रखोकमें आरोहणकर वद्यँपर कमंफलोपमोग पयंन्त 

रहकर वहासि अनुशय सहित अवरोहण करते हैँ । अब्र अवरोह प्रकारकी परीक्षाकीजातीदहै।. वहां 
'अथेतमेवाध्वानं °` { कमं फल भोगानन्तर पुनः इसी मागे जिस प्रकार ग्येथे उसीप्रकार छौटते है। 
वे परे आकाश्चको प्रात हेति है भौर आकाशसे वायुको, वायु होकर वहु धूम होता है मीर धुम होकर 
मभ्रहोतादहै, अधर होकर मेव हीतादै, मेष होकर बरसता है ) यह्‌ अवरोह श्रुति है। उसमे संशय 
होता है--क्या अवरोहण करनेवाले अ।काश जादि स्वहूपको ही प्राप्त होते रै, अथवा अका जादिके 
साभ्यको ? उसमे आकाश आदि स्वरूपको ही प्राप्त होतेह, एेसा प्राप्त होता है। कि्षसे? 
इसे कि एेसी ही श्रुति है। अन्यथा लक्षणा होगी । श्रुति यर लक्षणाके संयमे धृतिका ग्रहण 
उचित है लक्षणाका नहीं । उसोप्रकार (वायुभूत्वा धूमो मवति' ( वायु होकर धूम होता है ) इत्यादि 
अक्षर मी तत्‌ ठंत्‌ स्वरूपकी प्राप्तिमे अनायास ही उपपन्न होते है, इसे अकाय आादि स्वकूपको 
प्राप्ति है । सि०-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते हँ-- आकाश आदिके सःहदयको प्राप्तं होते है । चन्द्र 
मण्डलमे जो जलमय शरीर उपमोगके लिए आरम्भ हज था वह्‌ उपमोगके क्षय होनेपर प्रविछीन होता 
हुआ आकाराके समान सूक्ष्म होता है, अनन्तर वायुके वश-अधीन होता है उसके पर्चात्‌ धूम आदिसे 
सम्बद्ध होता है । वह्‌ “यथतमकाक्ञम्‌' ( जिस प्रकार गये थे उसीप्रकार कौटते ह प्रथम आकारको 
्राप्ठ होति है, आकाशसे वायुको प्राप्ठ होते हैँ ) इत्यादि भ्रुतिे कहा जाता है । यह किससे ? उप- 
पत्तिसे । यह एेसा ही उपपन्न होत्ता दै । अन्यका अन्यभाव मुरु उपपन्न नहीं होता, ओर आकाश 
स्वरूपकी प्राप्ति होनेषर वायु भादि क्रमसे अवरोह उपपन्न नहीं होता। आका्के विभ 
होनेसे बौर उसके साथ नित्य सम्बद्ध होनेसे आकाशके सादृश्य प्राप्तिसे भिन्न उसका सम्बन्ध नहीं 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूवम (तृतीयं स्थानम्‌” दस स्थान शब्दको दो मारके उपक्रम सामथ्यंसे तृतीय मागका 
उपलक्षक कहा गया है । परन्तु यहाँ एेसी श्रुति नहीं है । इसप्रकार प्रसयुदाहरण संगतिसे पूवपक्ष है । 
# “समानो मावो रूपं येषां ते समावास्तेषां मावः सामान्यं सारूप्य-सादुर्यम्‌ ।' समान 
एक सा माव-धमं है जिनका वे समाव है उनका माव सामाग्य-सादृश्य है, क्योकि उसकी उपपत्ति 
है यह्‌ सूत्रका व्युत्पत्तिलभ्य अथं है, उसको आगे स्पष्ट करते हैँ । “यथेतमकारमाकाशञाद्रायुम्‌' चन्द्र 
मण्डकमे फलोपमोगके अनन्तर वह्‌ अनुशयी जीव आकाञ्च तुल्य सूक्ष्म होता है, अनन्तर पिण्डीकृत 
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 न्यस्दटसंबन्धो घटते । श्रुत्यसंभवे च लक्षणाश्रयणं स्याय्यमेच । अत आकाद्यादितुल्य- 
तापत्तिरेवात्राकाश्ादिभाव इत्युपचर्यते ॥ २२ ॥ 
( ५ नातिचिराधिकरणम्‌ । सू० २२ ) 
नातिचिरेण विशेषात्‌ ॥ २३ ॥ 

पदच्देद- न, अतिचिरेण, विदोषात्‌ । 

सूत्रार्थ जीव ( नातिचिरेण ) स्ट्त्पकाल टी आकाश आदिक साथ समानरूपसे रहकर 
वृष्टिद्वारा पृथिवीम प्रवेश करता है, ( विशेषात्‌ } क्थोकि “अतो वं दुनिष्प्रपतरम्‌' इत्यादि श्रुततिमे 
विशेष देखनेमे आता है । 

# तज्राकाशादिष्रतिपत्तौ प्राग्ीद्यादिप्रतिपत्तेभ॑वति विदायः-कि दीघं कालं पूर्वपूव- 
साददयेनावस्थायोत्तरोत्तरसाददयं गच्छन्व्युतास्पमर्पमिति । तज्रानियमः, नियमकारिणः 
रास्रस्याभावादिति । एवं प्राप्त इदमाह-नातिचिरेणेति। अस्पमस्पं कारुमाकाश्यादिभावे 
नावस्थाय वपषधाराभिः सहेमां भुवमापतन्ति ।` कुत एतत्‌ ? विहोषदशानात्‌। तथाहि 
व्रोद्यादिभावापत्तेरनन्तरं विरिनष्टि--"जतो व खलु दुरनिष्प्रपतरम्‌' ( छा° ५।१०।६ } इति । 
तकार ए कदछान्दस्यां प्रक्रियायां दु्तो मन्तव्यः । - दुनिष्प्रपततर दुनिष्कमतरं दुःखतरम - 
स्माद्‌नीद्यादिभावान्निःसरणं भवतीत्यथः। तदअ दुःखं निष्प्रपतनं प्रद शायन्पूवघु सुखं 
निष्प्रपतनं दरयति ।- सुखदुःखताविदोषश्चायं निष्प्रपतनस्य काराल्पत्वदीघत्वनिमित्तः। 
तस्मिन्न वधो शरीरानिष्पत्तेरुपभोगासंभवात्‌ । तस्माद्‌ बीद्यादिभावापत्तेः प्रागस्पेनैव 

का ठेनावरोहः स्यादिति ॥२२॥ 

घटता है । मौर श्चतिके असमवमे लक्षणाका आश्रयणरउचितदही है । अतः आकाल आंद सादृश्य प्राप्ति 
ही यहां आकाश आदि माव है, एेसा उपचार किया जाता है ।॥२२॥ 

यहाँ तीहि आदि मावकी प्राप्तिके पूवं माकाश अदिकी प्राप्तिमे सद्य होता है, क्या दीघ-दोघं 
काल पृवं-पृवं सारश्यसे अवस्थित होकर उत्तरोत्तर साटृश्यको प्राप्त होति हैँ अथवा अल्प-अल्प काल ? 
उसमें नियम नहीं है, क्योकरि नियम करनेवाला शास्त्र नहीं है । एेसा प्राप्त होनेपर यह्‌ कहते रै- 
'नातिचिरेण' अल्प-बत्प काल आकाश आदिरूपसे अवस्थित होकर वृष्टि धाराभोके साथ इस पृथवीपर 
भा गिरते रै। यह्‌ किसे? विशोषदशनसे। जसे कित्रीहि आदि माव प्राप्तिके अनन्तर "अतो वं 
खलु ` ( इस प्रकार यहु निष्क्रमण निर्चय ही अत्यन्त कष्ट प्रद है }) इस प्रकार विरोष कहते हैँ । इसमें 
एक /'तः छान्दस प्रक्रियमिं टृप्त हुभा समक्षना चाहिए । दुनिष्प्रपततर-दुनिष्कक्रमतर इस त्रीहि आदि 
मावसे निःसरण दुःखतर होता है, एसा अथं है । यहाँ वहु वचन दुःख पूर्वक नि.सरण दिखलाता 
हआ पूवंमावोमे सुख पूवक निःसरण दिखाता है । निष्क्रमणमें सुखत्व यौर दुःखत्वका यहु विरोष 
कालके अत्पत्व ओर दीघंतव निमित्तक है, क्योकि उस अवधिमें शरीरकी निष्पत्ति-उत्पत्ति न होनेसे उपभोग 
का असंमव है । इसलिए ब्रहि आदि भाव प्राप्तिसे पुवं अल्पकालमें ही अवरोहण होना चाहिए ॥२३॥ 

सत्यानन्दी-दौपिका 

अतिसूक्ष्म लिङ्कोपहित होकर वायु द्वारा इतस्तत होता हुमा वायु सम होकर फिर धूमरूप होता है, 


वहसि अश्ररूप पुनः मेघरूप होकर वृष्टिद्वारा पृथिवीपर माकर त्रीहि, यह आदिरूप होता है, यह श्रुति 
का सिद्धान्त अथं है । अवरोहमे विविध भूत साम्य होनेका अनुसंधान करनेखे व॑राग्य होता है ॥२२॥ 


# अनुशयी जीवका माका आदिसे साद्य कूकर अब विलम्ब ओर अविलम्ब शतिक 


विषयमे विचार करते है । पूवपक्षमे अधिकं कारु अका आदि सादस्यसे जीव रहता है, सिद्धान्तमें 
जरत्प-अल्प काल, "अतो बै खलु" इस श्रतिमें विश्चेषरूपसे कहा गया है किं ब्रीहि आदि मावमें आनेपर 
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( £ अत्याधिद्छिताधिकररणम्‌ सू° २९४-२.७ ) 
अन्याधिष्टितेषु पूवषदमिखापात्‌ ॥ २४॥ 


अन्याधिष्ठितेषु, पूवंवदमिलापात्‌ । 
सूजाथं--अनुशयी जीव पूवंके समान (अन्याधिष्टितेषु) अन्य जीवसे अधिष्ठित त्रीहि आदिमं 
केवल सम्बन्धित होते है, ( पूव॑वदमिलापात्‌ ) क्योकि आकाश आदि भावके समन कथन है । 
® तस्मिन्न वावरोह प्रवषणानन्तरं पल्यते-"त इह व्रीहियवा गोषधिवनस्पतयस्तिलमाषा 
इति जायन्ते" (छा ० ५।१०।६) इति| तञ संशयः-किमस्मिन्नवघो स्थावर जात्यापन्नाः स्थावर- 
रुखदुःखभाजोऽनृश्चयिनो भवन्त्याहोस्विःक्षेज्ञान्तराधितेषु स्थावरद्रारीरेषु संररेष- 
मातरं गच्छन्तीति । कि ताचः्प्रा्तम्‌ १ स्थावरजा्यापन्नास्तस्सुखदुःखभाजो ऽयुरायिनो भव 
न्तीति ।कुत एतत्‌?जनेभुंख्याथत्वोपपत्तेः,स्थावरमावस्य च श्रुतिस्मूःयोरुपभोगस्थानत्व- 
प्रसिद्धः, पद्युहिसादियोगाच्चेण्ठादेः कमंजातस्यानि एफटत्वोपपत्तेः, तस्मान्मस्यमेवेदमनु 
दायिनां व्रीद्यादिजन्म, श्वादिज्न्मवत्‌। यथा श्वयोनि वा सूकरयोनि वा चण्डाटखयोनि 
वेति म॒स्यमेवायदायनां श्वादिजन्म तःसुखदुःखान्वितं वति। एव बीह्यादिज्गमापीति। 
®& पव प्राप्ते च्रमः-अन्य्ञावेरधिष्ठितेषु व्रीह्यादिषु सूसरमाञमनुहायनः प्रटिपद्यन्त,न 








उसी अव रोहकै विषयमे प्रवषण-वृष्टके अनन्तर पढा जाता है-^तइह० ( तबवे जीव इस 
लोकमे धान, जौ, ओषधि, वनस्पति, तिल भौर उदडरूप होकर उत्पन्न होते हैँ ) उसमे संशयं होता 
है कि क्या अनुशयी जीव इस अवधिमें स्थावर जाति प्रा्ठ हुए स्थावरके सुख दुःखके मागो होतेह 
शभथवा अन्य जीवोंसे अधिष्ठित स्थावर शरीरोमे केवल संःरेष-संसगंमात्र प्राप्त करते है? तब क्या 
प्राप्त होतार? पवपक्षो--अनुशयी जीवं स्थावर जातिको प्राप्त होते हृए उसके सुख दुःखके मागो 
होते है । यह किससे ? इस कि इसमें जनु" धातुका मुख्याथं उपपन्न होता है । भौर स्यावरमाव 
श्र ति जर स्मृतिमे उपमोगका स्थानरूपसे प्रसिद्ध दै, पशु हिसादिके योगसे इष्ट आदि कमं समूहे 
निष्ट फलत्व उपपन्न होता है । इसलिए अनुशयी जीवोका यह्‌ त्रीहि आदि रूपसे जन्म शान आदि 
शन्मके समान मुख्य ही है, जसे श्वयोनि, सूकरयोनि अथवा चण्डालयोनि इस प्रकार अनुद्य जीवों 
का श्वान आदि जन्म मृखूपही है गौर उसके सुख-दुःखक्षे अन्वित होते है, वं ब्रीहि दि जन्म मी। 
सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह--अनशयी जीव अन्य जीवोसे अधिष्ठित त्रीहि आदिमे 
ससगमात्र प्राप्त करते है, किन्तु उनके सूुख-दुःखके मागी नहीं होते । पूववत्‌-- आकां आदि मावके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

यासि निकलना दुष्कर होता रहै, क्योकि अन्नल्पमे, मक्षण करनेवाले, स्त्रीगभमें जानेपर अधिक 
समय लगता है । इस श्रुति वचनसे सिद्ध होता है किं आकाशमावसे लेकर पृथिवीम आने तक अल्प- 


अत्प कालमे अवरोहण, होता है। त्रीहि आदि मावेसे निगंमनमे विक्म्बहोता दै, इस प्रकारके 
अनुसंधानसे वराग्य होता है।॥ २३॥ 


“जायन्ते ( जन्म रते दँ ) इस श्रुतिके होनेसे ओर पृवं अधिकरणमें आकाश आदिसे वृष्टि 
पयंन्त ॒साटदयके कथनसे ^तत्र' इत्यादिसे संदाय कहते हैँ । 'स्थांणुमन्येऽनुसंयन्ति' ( अन्यं स्थाणु- 
भावको प्राप्त होते है) ओर श्लरीरजैः कमंदोपैर्याति स्थावरतां नरः ( शरीरसे उद्यम्न कमंदोषते 
मनुष्य स्थावरत्वको प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति ओर स्मृति स्थावरमाव कमंफलके उपमोगका 
स्थान कहा गया रहै, क्योकि न हिंस्यास्सर्वा भूतानि" यह सामान्य श्रुति हिसाका निषेध करती है ओर 
“अग्नीषोमीयं पञ्चुमारभेत' इस विशेष भ्र तिवाक्यकषे यज्ञमे पशु हिसाका विधान है । इन भ्रुवियोका 
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तत्सुखदुःखभाजो भवन्ति, पूचैवत्‌ । यथा वायुधूमादिभावोऽनुश्यिनां तत्संदटेषमा्म्‌, 
एवं बीद्यादिभावोऽपि जातिस्थावरेः संदटेप्रमात्रम्‌। कुत एतत्‌ ? तद्दे वेदाप्यभि- 
लापात्‌, कोऽभिखापस्य तद्वद्धावः १? क्म॑व्यापारमन्तरेण संकीतनम्‌ । यथाकाशादिषु 
प्रवषंणान्तेघु न॒ कंचित्क्मंव्यापारं परामशव्येवं बीद्यादिजन्मन्यपि, तस्मान्नास्त्यज्ञ 
सुखदुःखभाक्त्वमनुशायिनाम्‌ 1: यत्र तु स॒ुखदुःखभाक्त्वमभिप्रेति, परारश्ति तत्र 
कमेव्यापारम्‌-रमणीयचरणाः कपूयचरणा इति च । अपि च मुख्येऽनुदरायिनां बीह्यादि- 
जन्मनि वीद्यादिषु द्ूयमानेषु कण्ड्यमानेषु पच्यमानेषु भक्ष्यमाणेषु च तदभिमानिनोऽसु- 
दायिनः प्रवसेयुः । यो हि जीवो यच्छरीरमभिमन्यतें स तस्मिन्पीञ्यमाने प्रवसतीति 
प्रसिद्धम्‌ । त्र कीह्यादिभावाद्रे तःसिम्भावो ऽनुद्ायिनां नाभिटप्येत । अंतः संसगमा 
मनुरायिनामन्याधिष्ठितेषु वीद्यादिषु भवति । पतेन जनेमु ख्या्थंत्वं प्रतिन्रूयादुपमोग- 
स्थानत्वं च स्थावर्मावस्य । नच वयमुपमोगस्थानस्वं स्थावरभावस्यावजानीमरे । 
भवत्वन्येषां जन्तूनामपुण्यसामथ्यन स्थावरभावमुपगतानामेतदुपभोगस्थानम्‌, चन्द्र 
मसस्त्ववरोहन्तो.ऽनुश्यिनो न स्थावरभावमुपमुञ्त हइत्याचक्ष्मरे ॥ २४ ॥ 


समान । जरे अनुशयी जीवोंका वायु, धूम आदि माव उनके साथ केवल संसगंमात्रहै, वसे ही त्रीहि 


आदि माव स्थावर जातिके साथ संसगमात्र है । यह किससे ? इसमे कि उसके समन यर्हां मी कथन 
है । अभिलापका उसके समान माव क्यार? केमन्यापार (फक) के विना कथन । जसे मकारा 


मादिसे रेकर वृष्टि पयन्त श्रुति किसी मो कमंव्यापारका परामशं नहीं करती, वसे त्रीहि आदि जन्ममें 
भी । इसर्एि वर्ह अनुशयी सूख-दुःखके भागी नहीं हैँ । जहां तो सुख दुःखका मागित्व श्रुतिको 
अमिप्रेत है वहां "रमणीयचरणाः कपूयचरणाः' इस प्रकार कमं व्यापार ( फल }) का परामशं करती 
है, भौर अनुशयी जीवोका त्रीहि भादि जन्म मख्य होनेपर तो ब्रीहि आदिक काटनेपर, दृटे जानेपर, 
पकाये जनेपर मौर मक्षण किये जानेपर उनके अभिमानी अनुशयी जीवोका प्रवास होना चाहिए, 
क्योकि जो जीवे जिस शरीरका अमिमानी होता है वह्‌ उस चरीरके पीडित किये जातरेपर प्रवास करतां 
है, यह्‌ प्रसिद्ध है । भौर वहां अनुश्यियोके त्रीहि आदि भावस रेतः सिञ्चन मावका कथन नहीं होना 
चाहिए । अतः अनुराथी जीवोका अन्य जीवोसे अधिष्ठित त्रीहि आदिमे संसगंमात्र होता है। इससे 
"जनु" धातुके मृख्या्थ्व शौर स्थावरमावके उपमोग॒स्थानत्वका निराकरण करना चाहिए । स्थावर- 
मावके उपमोग स्थानत्वको हम अवज्ञा ( इनकार ) नहीं करते । किन्तु अपुण्यके सामथ्यसे स्थावर- 


मावको प्राक्त हुए अन्य जीवोंको वहु उपमोगका स्थान हो, परन्तु हम एेसा कहते हैँ कि चन्द्ररोकसे 
अवरोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावरमावका उपमोग नहीं करते ॥ २४ ॥ 


सत्यानन्दी-दी पिका 

अपना-अपना कायं दै, इससे इष्ट आदि कारीको मी पशु हिक्षा आदि पापके योगसे स्थावरमाव होता 
है, अतः उनके सुख-दुःखके मागी होते है । 

® श्यो यो द्यन्नमत्ति यो रेतः सिञ्चति तद्भय एव मवतिः (छा० ५।१०।६) (जो-जो अनुशयी 
सम्बन्धित उस अश्नको भक्षण करता है ओर जो-जो रेतका स्त्रीमे सिखन करता है, तद्र॑पही वहु जीव 
हो जाता है ) इस वाक्यशेषमे व्रीहि मादिं प्रविष्ट अनुशयी जीवोका अन्नद्ारा वीययंके आधान कर्ता 
पुरुषपे जो योग कहा गया है, उसकी अन्यथा अनुपपत्तिसे मी (त इह व्रीहियवा ` "ˆ जायन्ते" यह्‌ जन्म- 
भूति गौण है । दुसरी बात यह्‌ मीहै कि यदिश्रुतिको अनुशयी जीवोंका मृरयरूपसे ब्रीहि आदि माव 
ममिप्रेत. होवा, तो त्रीहि जादि देहका नाश होनेपर देहीका उक््रमण अवश्य होवादहै, तोफिरभ्यो 
रेतः सिञ्चति तद्भय एव॒ मवति' इस श्रुतिवाक्यसे विरोध होगा । दससे यहां केव सम्बन्धमात्र 
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अश्रुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌ ॥ २५॥ 
पदनछेद-अशाद्धम्‌, इति, चेत्‌, न, शब्दात्‌ । 
सूजाथ--अग्नि्टोम जादि याग पशुहिसा आदिके योगसे ( असुद्धम्‌ ) अशुद्ध है, (इति चेन्न) 

एेसा यहि कहौ तो युक्त नहीं है, ( शब्दात्‌ ) क्योकि वह श्रुति प्रमाणक है । 
पुनरुक्तम--परुदिसादियोगादशुद्धमाध्वरिकः -कम, तस्यानिष्मपि फलः 
मवकल्पत इत्यतो मुख्यमेवानुशयिनां वीद्यादिजन्मास्तु, तज्ञ गोणी कल्पना ऽनर्थिकेति, 
तत्परिदहियते- न, शास्ञेतुत्वाद्धर्माघमंविज्ञानस्य । अयं घमो ऽयमधमं इति रशास्जमेव 
विज्ञाने कारणम्‌, अतीन्द्रियत्वात्तयोः, अनियतदेशकाटनिमित्तव्वाच--यसिमन्देदो काले 
निमित्ते च यो घर्मो ऽनुष्ठीयते स एव देशकाटनिभित्तान्तरेष्वधमों भवति, तेन शास्चः- 
खते धर्माधमंविषयं विज्ञानं न कस्यचिदस्ति । शास्ताच्च हिसानु्रदायात्मको ल्योति- 
ष्रोमो धमं इत्यवधारितः, स कथमश्ुद्ध इति हइाक्यते वक्तुम्‌ ? ननु न रदिस्यात्सर्वा 
भूतानि! इति श्ास््रमेव भूतविषयां हिसामघमं हत्यवगमयति । बाढम्‌, उत्सगस्तु सः । 
-अपवाद्‌ः--अभ्रीषोमीयं पञ्चमारमेत' (यज॒ °) इति । उत्सर्गापवादयोश्च उयवस्थितविषय- 
त्वम्‌ । तस्माद्विशुद्धं कमं वैदिकम्‌, रि्टैरनुषघ्ठीयमानत्वादनिन्यमानत्वाच्च । तेन न तस्य 
प्रतिरूपं फट जातिस्थावरत्वम्‌। नच दवादिजन्मवदपि वीद्यादिजन्म भवितुमहंति । 
तद्धि कपूयचरणानधिङृत्योच्यते, नेवमिह वेदोषिकः कधिद्धिकायोऽस्ति। अतश्चन्द्र- 
मण्डलस्खटितानामनुश्ायिनां वीद्यादि संदटेषमाघ्रं तद्भाव इत्युपचयेते ॥ २५ ॥ 


जो यहु कहा गयाहै कि पशु हिसादिके योगसे यज्ञकमं अशुद्धदहै, उसका अनिष्ट फलमीहो 
सकता दै, इससे अनुशयी जी वोका ब्रीहि आदि जन्म मृष्यदहीहो तो उसमे गौणी कल्पना अनथेक 
, होगी, अब उसका परिहार किया जातवा है-नहीं, क्योकि धमं ओर अधमविज्ञान शास्त्रहेतुक दै । 
यहु धमं है ओर यह अधम है इस विज्ञाने शास्त्रहीकारणरहै, क्योकि वे दोनों अतीन्द्रिय हँ ओर 
उनके देश, काल अर निमित्त अनियमित है, जित देश, काल ओर निमित्तमे जिस धमंका अनुष्ठान 
किया जाता है वही अन्य देश, काल ओर निमित्तम अधमंहो जाता दहै, इससे शास्तरज्ञानके विना 
धर्माधिमं विषयक ज्ञान किसीको नहीं होता । हिसा अनुग्रह आदि रूप ज्योतिष्टोम धमंहूपसे श्ास्वरसे 
निरिचत हुभा है, वह॒ अशुद्ध है, एेसा कैसे कहा जा सकता है । परन्तु "न हिस्यास्सर्वा भूतानि' यहं शास्र 
ही भूतविषयक हिसा अधमं है, एेसा अवगत . कराता है । ठीकदै, किन्तु वहतो उत्सगंहै। ओर 
(अस्नीषोमीयं पड्मालमेतः ( अग्नीषोमीय पशुका आलमन करे ) यहु अपवाद है । उत्सगं मौर अप- 
वादकं विषय व्यवस्थित ( मिघ्न-मिच्न ) है । इसलिए वेदिक कमं विशुद्ध है, क्योकि चिष्ट पुरुष उसका 
अनुष्ठान करते ह भौर वह्‌ निन्दा करने योग्य नहीं है । इससे स्थावररूपसे प्रतिकूल जन्म उसका फल 
नहीं है । शवान भादि जन्मके समान भी त्रीहि आदि जन्म नहीं हो सकता, क्योकि जसे वहु ( दवानादि- 
जन्म ) कपुयचर्णोका अधिकार कर कहा जाता है, वसे यहाँ ( व्रीहि आदि रूपे जन्ममें ) कोई 
विशेष भधिकार नहीं है । इसलिए चन््रमण्डलते स्वलित-गिरनेवाे अनुशयी जीवोका त्रीहि मादि 
माव-त्रीहि आदि संसगामात्र है, एेसा उपचार किया जातां है ॥ २५॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

सरभिप्रेत है 1 अत। चन्रलोकसे अव रोहण करनेवाले अनुशयी जीव स्थावर सम्बन्धी युख-दुःखका 
उपमोग नहीं करते ॥ २४॥ 

^ हि स्प्रात्स्वा भूतानि' यहु उत्सा है, "अन्नीषोमीयं पश्चुमाकमेत' यह अपवाद-बाधक शास्त्र 
टै = द तः बाधे होता है । यदि एेसान माना जाय तो यहु अपवादश्ास्त 
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रेतःसिग्योगोऽथ ॥ २६॥ 
छेद--रेतःसिमभ्योगः, अथ । 

सूज्राथ- त्रीहि आदि मावके अनन्तर अनुदखयी जीवोंका रेतःसिग्माव होतां है, क्योकि 
“यो रेः सिश्ति" इत्यादि श्रतिमें एेसा कहा गया है । 

इतश्च बीद्यादिखंदरेषमाचं तद्भावो यत्कारणं नीह्यादिभावस्यानन्तरमनुरायिनां रेतः- 

सिग्भाव आम्नायते-“यो यो ह्यज्मत्ति यो रेतः सिञ्चति तद्भय एव भवति" (छा० ५।१०।६) इति । 

नचान मुख्यो रेतःसिग्भावः संभवति । चिरजातो हि प्राक्तयोवनो रेतःसिग्भवति । कथमिवा- 

युपचरितं तद्धावमद्मनान्नाुगतो ऽनुङयी परतिपद्यते १ तज तावदवश्यं रेतःसिग्योग पव 

रेतःसिग्भावोऽभ्युपगन्तम्यः। तद्व द्‌ बीद्यादिभावोऽपि बीद्यादियोग एवेत्यविरोघः ॥२६॥ 
योनंः शरीरम्‌ ॥ २७॥ 

पदच्छेद्‌-योनेः, शरीरम्‌ । 

सूत्राथं-- (योनेः) योनिमे वीयं सेचनके अनन्तर उस योनिसे सुख दुःख फलोपमोगके लिए 
( शरीरम्‌ ) योग्य शरीर उत्पन्न होता है, क्योकि रमणीयचरणाः" इत्यादि शास्त्र कहता है । 

‰ अथ रेतःसिग्भावस्यानन्तरं योनो निषिक्त रेतसि योनेरधिशरीरमनुरायिनामन- 
शायफरोपभोगाय जायत इत्याह शास्त्रम्‌-तद् इह रमणीयचरणाः" (छा° ५।१०।७) इत्यादि । 
तस्मादप्यवगम्यते नावरोदहे वीद्यदिभावावसरे तच्छरीरमेव खुखदुःखान्वितं भवतीति । 
तस्माद्‌ वीद्यादिसंदटेषरमात्रमयुशयिनां तजन्मेति सिद्धम्‌ ॥२५॥ 

इति श्रीमच्छंकरमगवत्पूज्यपादटरतो शारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 


ओर इस हेतुसे मी त्रोहि आदि माव त्रीहि आदि सद्लेष-संसगं मात्र है, क्योकि धयो यो द्यन्- 
मत्ति०' ( जो जो अनुशाथी सम्बन्धित उस अश्नकां मक्षण करतार, जो जो वीयेका सेचनं ( आधानं ) 
करता है, उसका रूप हौ व्रह अनुशयी जौव होता है ) इस प्रकार ब्रोहि मादि मावके अनन्तर अनु्चयी- 
जीवोकी रेतःसिग्माव श्रुति है। ओर यहां रेतःसिग्माव मुख्य नहीं हौ सकता, क्योकि चिरकालसे 
उत्पश्च ओर प्राप्त यौवनवाला रेतःसिग्‌ ` ( वीय्यका आधान कर्ता ) होता है। खयि हुए भच्चके साथ 
अनुगत हृभा अनुशयी जीव आधान क्रिथाके कर्वाका भावं उपचारके विना क्रिस प्रकार प्राप्त करेगा 
इससे वहां रेष; सेचने कर्वकि साथ सम्बन्ध ही रेवःसिग्माव है, एेसा अवदय स्वीकार करना चाहिए 
इसी प्रकार त्रीहि आदि भाव भी त्रीहि दिके साथ सम्बन्धी है, हसलिए विरोध नहींदहै।॥ २६॥ 

रेतःसिग्माव-रेतः सेचन कतक साथ सम्बन्ध होनेके अनन्तर योनिमे वीयं प्रक्षेप होनेपर 
अनु खय जीवोका अनु शचय-कमं फलोपमोगके लिए योनिके आधित रारीर उत्पन्न होतादहै, इस प्रकार 
"तद्य हह रमणीयचरणाः० ( उन अनुशयी जोवोमे जो पृण्यश्चलो दँ) इत्यादि श्रुति कहती हे । 
ससे मी एेसा अवगत होता है कि अवरोह होनेषर त्रीहि आदि मावके अवसरमे उस अनुशयी जीवका 
सुख दुःखसे अन्वित रीर ही नहीं होता है । इसलिए अनुशयी जोवोका त्रीहि आदि जन्म त्रीहि भादि 
सररेषमात्र है, एेसा सिद हज ।॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके वृतीयाध्यायक। प्रथम पादं समा्च ॥१॥ 

॥ (~ 
सव्यानन्दी-दीपिका 

भनवकाड होनेसे व्यथं सिद्ध होगा । इसलिए शास्त्र विहित होनेसे यागमे पलु हिसा निषिद्ध नहीं है । 
वस्तुतः राग आदिपे प्राप्तं हिसाकी निवृत्तिके लिए नर्हिस्यात्‌०' यहु सामन्यश्रति है, इसलिए 
इसका “अप्नीषोमीयं ०' इस विशेष श्रतिके साथ कोद विरोध नहींहे ॥ २५॥ 


५९६ घरह्मसूञ-शाङ्करभाष्य [ अ०३पा०श 


तृतीयाध्याये द्वितीयः पादः | 


[ अन्न पादे तत््वंपदाथपरिशोधनविचारः ] 
| दक्ष पादमे तत्‌, त्वम्‌ पदाथं परिशोधनका विचार है ॥ 


( १ सखध्याधिकरणम्‌ । स्‌० १-६ ) 


स्ये सृष्टिराह हि ॥१॥ 

पदच्छेद--संध्ये, सृष्टिः, आह्‌, हि । 

सू्ाथ--( सध्ये ) स्वप्नावस्थामें ( सृष्टिः ) सृष्टि व्यावहारिक सत्य है, (हि) क्योकि (आह) 
अथ रथान" यह्‌ श्रुति एसा ही कहूतो है । 

® अतिक्रास्ते पादे पश्चाग्निविद्यामुदाहव्य जीवस्य संसार गतिप्रभेदः प्रपञ्चितः । 
इदानीं तु तस्यैवावस्थासेदः प्रपञ्च्यते । इद्मामनन्ति-स यत्र प्रस्वपिति' (ब्रह ०४।३।९)' 
इत्युपक्रम्य न तत्न रथा न रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्रथयोगान्पथः सजते' (ब्रह ०४।३।१०) 
इत्यादि । तन्न संशशयः-कि प्रबोध इव स्वप्नेऽपि पारमाथिकी सृष्टिराहोस्विन्मायामयीति ए 
तत्र तावस्प्रतिपद्यते-संध्ये तथ्यरूपा सृष्टिरिति । संध्यमिति स्वप्नस्थानमाचणष्े, वेदे 
प्रयोगद शनात्‌ "संध्यं तृतीयं स्वप्नस्थानम्‌" (बृह ° ४।३।०) इति । दयोलखोँकस्थानयोः प्रबोध 
संप्रसादस्थानयोवाीं संघो भवनीति संध्यम्‌ ¦ तस्मिन्संध्ये स्थाने तथ्यरूपेव खष्िभिवितु- 
महेति । कुतः ? यतः प्रमाणभूता श्रुतिरेवमाह्‌-अथ रथान्रथयोगान्पथः सृजते" (बृह ° ४।३।१०) 
इत्यादि । “स हि कर्ता' इति चोपस्तहार देवमेवाव गम्यते ॥१॥ 


गत पादमे पच्वाग्ति विद्याका उदाहरणं देकर जीवको ससार तिका प्रभेद विस्तार से कहा गबा 
है । अब तो उसकी ही मिन्च-मिन्न मवस्थाएं विस्तारपुवक कही जाती हैँ । स तन्न प्रस्वपिति ( वह 
जहां सोता दै ) इस प्रकार उपक्रम कर न तन्न रथा० ( उस अवस्थामेन रथै, न रथमें जेते 
जानेवल अश्च आदिर सौरनमागंहीरह, परभ्तु वहु रथ, रथम जोते जनेवारे अश्च आदि ओर 
रथके मार्गोको स्वनाकरल्ेताहै) इत्यादिश्रति कहती है। उस्म संशय होता है--क्या जाग्रत्के 
समान स्वप्ने मी पारमार्थिक ( व्यावहारिक ) सृष्टि है मथवा मायामयी ? पूंपक्षी--स्वप्नावस्थामें 
तथ्यरूप सृष्टि है, वहां एेसा प्राप्त होवा है । संध्य स्वप्नावस्याको कहते है, क्योकि “संध्यं तृतीय स्वप्न- 
स्थानम्‌' ( तृतीय स्वप्न स्थान संध्य) इस प्रकार वेदमें प्रयोग देखनेमे आता है। दो. खोक स्थान 
अथवा प्रबोध अर सुषुप्ति अवस्थाकी जो संधिमें होता है, वह संध्य कहा जाा है । उस संध्य अवस्थमें 
सत्यरूप ही सृष्टि हो सकती है । किससे ? इससे कि अथ रथान्‌० ( वह्‌ रथ॑, रथमे जोति जानेवाले 
जश्च ओर रथके मार्गोकी स्वना करतां है ) इत्यादि प्रमाण मृत श्र त्ति एेसा कहती है, क्योकि श्व हि 
कर्ता, ( वही कर्ता है ) ओर इस प्रकारके उपषंहारसे एेसा ही अवगत होता है ॥ १ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# कमं करनेवालोका गति ओौर आगतिरूप संसार दुर्वार है । इस प्रकार विचार करनेषे 
वं राग्य होता है, जो तच्वज्ञानकी उत्पत्ति परम्परया साधन है ॥ २७ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत “सस्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका प्रथम पाद समाक्च ॥ १ ॥ 


~अ 
# गत पादमें व राण्य सिद्धिके लिए पन्वाग्नि विद्या उदाहरणसे गति भौर आगतिका विष 
विचार किया गया है ¦ अब वराग्यद्वारा साध्य "तत्‌, ह्वम्‌ पदा्थंका विवेक जो वाक्याथं ज्ञानका 





अधि० १ सू०२ | भाषाञ्ुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित ५९. 


निर्मातारं चेके पुत्रादयथ ॥ २॥ 


पद्च्छेद्‌- निर्मातारम्‌ , च, एके, पुत्रादयः, च । 

सूत्राथं-( च ) गौर ( एके ) कुछ शाखावाछे स्वप्ने ( निर्मातारम्‌ ) काममोका निर्माता 
परमात्मा है, एसा कहते है, यहाँ ८ पुत्रादयः ) पुव आदि काम शब्दसे अभिप्रेत दै क्योकि श्रुतिमें 
काम शब्दस उनका कथन है । 

क अपि चैके शाखिनो ऽस्मिन्ने व संध्ये स्थाने कामानां निर्मातारमात्मानमाम- 
नन्ति- “य एष सुप्तेषु जागतिं कामं कामं पुरुषो निर्मिमाणः" ({ क० ५८ ) इति । पुज्रादयश्च 
तन्न कामा अभिप्रेयन्ते- काम्यन्त इति । ननु कामश्तब्दैनेच्छाविश्चेषा पयोच्येरन्‌ , न, 
शतायुषः पुत्रपौत्ान्बणीष्व' ( क० १।२३ ) इति प्रङृत्यान्ते “कामानां त्वा कामभाजं करोमि 
(क० १।२४ ) इति प्रङृतेषु तत्र तत्न पुत्रादिषु कामशब्द्स्य प्रयुक्तत्वात्‌ । प्राज्ञं चेनं 
निर्मातारं प्रकरणवाक्यलेषाभ्यां प्रतीमः । प्राज्ञस्य दीदं प्रकरणम्‌ "अन्यत्र धर्मादिन्यन्रा- 


मौर कुर शाखावारे इसी स्वप्नावस्थामे भ्य एष सुप्तेषु०' ( इद्िय दिके सूक्त होनेपर 
जो यह्‌ पुरुष अपने इच्छित पदार्थोकी रचना करता हुआ जागता रहता दहै ) इसप्रकार कामका 
निर्माता आत्माको मानते है। वरहा पत्र आदि कामश्चब्दसे अमित ह, क्योकि उनको कामना की 
जाती है । परन्तु कामश्दसे इच्छाविशेष ही कहने .चाहिए ? एसा नहीं, क्योकि “शताययुषः० ( हे 
नचिकेता ! तु सौ वषंको आयुवाले पुत्र ओर पौत्रमाग ले ) एेसा प्रस्तुत कर अन्तम "कामानां०' (मे 
.तुक्ञे कामनाभको इच्छानुसार भोगनेवाला कयि देताहं ) इसत्रकार तत्‌ ततु स्थानमें प्रकृत पुत्र 
आदिमे काम शब्दको प्रयुक्त किया गया है । इसके निर्माता इस प्राज्ञको हम प्रकरणं ओर वाक्यक्लेषसे 
परीत करते है । क्योकि अन्यत्र धर्माद्‌ ०' { वह धमस पृथक्‌ भौर अधमसे पृथक्‌ है ) इत्यादि यह्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका 

साधन है उसका इस पादमें निरूपण किया जाताहै। इसप्रकार हितुहेतुमद्धाव संगतिसे द्वितीयपादका 
आरम्भदहै। इस पादके न स्थानतोऽपि' इस ११ मूत्रकं पहर उटर्यरूपे प्रथम जिज्ञासित ^त्वम्‌' 
पदाथका अवस्थाभंद्वारा विवेचन है । तदनन्तर पाद समि पयन्त॒^तत्‌' पदाथंका विवेचन है । 
यहाँ यह्‌ ज्ञातग्य है किं त्वमसि" इस वाक्यम ^तत्‌' ^त्वम्‌' यर्हापर (त्वम्‌ को उदटेद्य कर (तत्‌' का 
विधान किया गया है, इसकिए उदेश्यरूपसे ^्वम्‌' का प्रथम विवेचन है ओर विषेयरूपसे प्रतिपादित 
'तत्‌” का अनन्तर । गत पादमे जीवकी गति भौर आगतिके विचारसे जाग्रदवत्थाका निरूपण किया 
गया है । अब उस क्रभसे त्वम्‌" पदाथ॑में स्वयं ज्योतिष्ठसव सिद्ध करनेके छ्िए स्वन्नावस्थाका निरूपण 
किया जातां है । जाग्रदवस्थाके अनन्तर होनेवाको स्वप्नावस्था श्रुतिमे प्रतिपादित है, उसको उदैश्यकर 
रथ आदिका अमाव ओर उसकी सृष्टि दोनों कहे गये हँ । इसको 'तत्र' आदिसे कहते है । 'आरम्मण' 
अधिकरणमे प्रपच्चमात्रमे पारमाथिकत्वका निषेध किया गया है । परन्तु पूवं पक्षमें स्वणनसृष्टि सत्यरूप 
है, क्योकि अथ रथान्‌" इत्यादि श्रुति है । तथा उपक्रम भौर उपसंहारे कर्ता मी एक ही है। 
यहां संध्य स्वप्नावस्थाको कहा जाता है । पूवंपक्षमे जाग्रतु अवस्थाके समान स्वप्नसे मी जीवके किए 
विवेक असिद्ध है भौर सिद्धान्तमें स्वप्न प्रतीतिमात्र होनेसे विवेक सिद्ध है, जिसे जीवम स्वयं प्रकाञ्यत्व 
सिद्ध होता है ॥ १॥ | 

# ““स्वप्नाथाः सत्याः प्रा्निर्भित्तत्वात्‌ आकाशादिवत्‌?' ( स्वप्नके पदाथं सत्य है, क्योकि 
्रज्ञसे निमित ह, जसे आकाश आदि , इसप्रकार भ्रुवि भौर अनुमानसे स्वप्न सृष्टि जागरित पृटके 
समानं सत्य सिद्ध होती दै।२॥ 





५९.८ ब्ह्मसूज-शाङ्रभाष्य [ अण्३पा० 


धर्मात्‌ ( क० २।१४ ) इत्यादि, तद्विषय पव च वाकयरोषोऽपि-^तदेव डुक तद्बरह् 
तदेवाखरतसमुच्यते । तस्मिह्छोकाः भरिताः सवे तदु नाव्येति कश्चनः ( क०° ५।८ ) इति । प्राज्ञकतंका 
च सृष्टिस्तथ्यरूपा समधिगता जागरिताश्चरया, तथा स्वप्नाश्रयाऽपि खष्टिभवितुमहंति । 
तथा च श्रतिः-जथो खस्वाहूरजागरितदेश्च एवास्यष इति यानि दयेव जाग्रस्परयति तानि सुप्त 
( बृह ० ४।३।१४ ) इति स्वप्नजागरितयोः समानन्यायतां श्रावयति । तस्मात्तथ्यरूपेव 
संध्ये सृष्टिरिति ॥२॥ 

पवं प्रापे प्रत्याह- 


मायामात्रं तु कार्स्नर्यनानभिव्यक्तस्वरूपत्बात्‌ ॥ ३॥ 

पदच्छेद मायामात्रम्‌, तु, कात्स्येन, अनभिष्थक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
सूत्ार्थ--( तु ) शब्द पू्व॑पक्षको व्यावृत्ति करता है, (मायामात्रम्‌) स्वप्न सृष्टि मायामात्र है, 
क्योकि (कातछ्येन) देश, कार आदि समस्त धर्मोपि (अनभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌) अभिव्यक्त स्वशूप नहीं है । 
॥ # तुद्ाष्दः पश्च व्यावतयति । नेतदस्ति-यदुक्तं संध्ये सृष्टिः पारमाथिकीति। 
मयेव संध्ये सृष्टिनं पर्मथंगन्धो ऽप्यस्ति । कुतः ? कातस्न्यनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌ । 
नहि काटसन्यंन परमाथंवस्तुधमेणाभिन्यक्तस्वरूपः स्वप्नः । कि पुनरत्र काटसन्यंमभिप्रेतं 
देशकाटनिमित्तसंपत्तिरबाधश्च । नहि परमाथव स्तुविषयाणि देशकालनिमित्तान्यवाधश्च 
प्ते संभाव्यन्ते । न तावर्स्वप्ने रथादीनामुचितो देशः संभवति । नहि संचरते देहदेशे 
रथादयोऽवकाशं ठभेरन्‌ । स्यदेतत्‌-बहि्द हार्स्वप्नं द्रक्ष्यति, देशान्तरितद्रन्यग्रहणात्‌। 
दशयति च श्चतिवंहिदं हारस्वप्नम्‌--"नहिष्ङरायादर्तश्चरिष्वा । सो ईयतेऽतो यजत्र कामम्‌ 


प्राज्ञका ही प्रकरण है । ओौर (तदेव उुक०' ( वहु शुद्धरहै, वहब्रह्यहै ओर वही अमृत का जातादहै 

उसमे सब लोक आधित हैँ, कोई मी उसका उलद्घन नहीं कर सकता ) यहु वाक्यरोष भी तद्विषयक 
ही है। जसे प्राज्ञकतुंक जाग्रद्‌ आश्रय सृष्टि सत्यरूपसे निश्चित की गदर, वसे स्वप्न आश्वय सु्टिमी 
हो सकती है । इसीप्रकार अथ खल्वाहुः०' ( इससे अवर ही कोई एेसा कहते है छि यह ( स्वप्न 
स्थान ) इसका जागरित देश ही है, क्योकि जिन पदार्थोको यह्‌ जाग्रनेपर देखता है, उनको सोया 


हृभा मी देखता है ) यह श्वुति स्वप्न भौर जाग्रदवस्थाको समान रीतिका भधरवग कराती है; इसलिए 
स्वप्नमे सत्यरूप ही स॒षशटिहै।॥ २॥ 


एसां प्राक्ठ होनेपर निराकरण कहते है-- 


तु शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करता है । जो यह्‌ कहा गथादै कि स्वप्नमें सृष्टि पारमार्थिक 
यह्‌ नहीं है, स्वप्नमे सष्टिमाथाहीरहै उसमेतो परभाथंकी गन्ध-लेथं मी नौ दहै। किसे ? इससे 


कि उसका सर्वात्मना स्वरूप अभिन्यक्त नहीं है । समस्ते परमाथ वस्तुके  घमंसे स्वप्न अभिभ्क्तैस्वूप 


नहीं है । परन्तु यहां कात्स्न्यसे क्या अभिप्रेत है ? देश, कार निमित्तख्प संपत्ति मौर अबोध अमि 
भरेत हैँ । परमाथ वस्तु विषयक देश, काल, निमित्त भौर अंबाघ स्व्म्मे संभाव्य नहीं है । र्थ बादि 


का स्वप्नमे उचित देश संमव नहीं, क्योकि संकीणं देह देधमे रथ मादि अवकाश प्राष्ठ. नहीं कर 
सकगे । यह रद्ाहोतीदरै छि देहसे बाहर स्वध्नं देक्ेभा, कारण छि देशसे व्यवधान वैरि .पवीार्थोका 


ग्रहण होता है । ओर "बहिष्कुरायाद्‌ ०” ( वहु अमृतघर्मा शरीरसे बाहर विचरता है, जहौ वासना 
होती वहां चखा जाता है ) यहु श्र॒ति देहुसे बाहर स्वप्वं दिखखाती है गौर एेसी स्थिति, शति ओर 


सत्यानन्दी-दीपिका | 
# स्वप्नरथाद्य; प्रातीतिकाः जाग्रदथादौ ` क्लक्षसामभ्री विना वुं्टत्वात्‌ शुक्तिरप्यादिवच्‌' 
( स्वप्न रथ आदि प्रातिमास्तिक दै, क्योकि जागरिते रथ आदिमे कुप्त सामग्रीके विना देखे जाते है, 


अधि० १ सृ०३ | भाषानुवाद-सस्यानन्वी-दीपिकासष्टित ८५९९. 


(बह ° ४।३।१२) इति। स्थितिगतिप्रत्ययमंदश्च नानिष्करान्तं जन्तो सामरस्यमश्चवीतेति- 
नेप्युच्यते, नहि सुत्तस्य जन्तोः श्चणमात्रेण योजनङ्ातान्तरितं देशं पयतु विप्यतुं च ततः 
सामथ्यं संभाव्यते । कचिच्च प्रत्यागमनव्ितं स्वप्नं श्रावयति-कःरुष्वहमद्य दायानो 
निद्रया ऽभिष्टयुतः स्वप्ने पञ्चाखनभिगतश्चास्मिन्प्रतिवुद्धश्चेति । दे दाचचेदपेयात्पञ्चारेष्वेव 
प्रतिबुध्येत तानसावभिगत इति, कुरुष्वेव तु प्रतिवुध्यते, येन चायं देहेन देद्ान्तर- 
मदयुवानो मन्यते तमन्ये पादवस्थाः दायनदेश् एव पदयन्ति । यथाभूतानि चायं देदान्त- 
राणि स्वप्ते पद्यति न तानि तथाभूतान्येव भवन्ति । परि धावश्चेत्पद्येजाग्रद्रद स्तभूतमथ- 
माकलयेत्‌ । ददायति च श्रुतिरन्तरेव देहे स्वप्नम्‌-स यतरतस्स्वप्न्यया चरति' इत्युपक्रम्य 
स्वे शरीरे यथाकामं परिवतते "(वृह ०२।१।१८) इति] अतश्च ्चु्युपपत्तिवियोधाद्रहिष्छुलायभ्चुति- 
गाणी व्यास्यातव्या- बहिरिव . कुलायादमृतश्चरित्वेति। यो हि वसन्नपि शरीरे न 
तेन प्रयोजनं करोति स बहिरिव शरीराद्धवतीति । स्थितिगतिप्रत्ययमेदो ऽप्येवं सति 
विप्रलम्भ पलाभ्युपगन्तव्यः ) कालविसंवादोऽपि च स्वप्ने भवति-रजन्यां सुपो वासरं 
भारते वष मन्यते। तथा मुहत॑माजवतिनि स्वप्ने कदाचिद्वहुवपंपूगानति वाहयति । 
निमित्तान्यपि च स्वप्ते न वुद्धये कमणे बोचितानि विद्यन्ते। करणोपसंहाराद्धि नास्य 
रथादिभ्रदणाय चक्षुरादीनि सन्ति । रथादिनि्व॑तनेऽपि कुतोऽस्य निमेषमात्रेण सामथ्यं 
दारूणि वा । बाध्यन्ते चेते रथादयः स्वप्नदटण्ठाः प्रबोधे । स्वप्न एव चेते सलभवाधा 


प्रतीतिका भेद जीवके शरीरसे बाहर निकरे विना संगत नहीं हो सकता । नहीं, ेसा कहते है, क्योकि 

सुप्त जीवमे सेकडों योजनोसे व्यवहित देशको क्षणमात्रे प्राप्ठ करने भौर वर्हि कौटकर आनेकी सामथ्यं 

की संमावना नंहीकीजा सकर्तफ़ःभौर कही. भे इसौ कुरुदेशमे सोता हुभा निद्रासे अभिभूत होकर 

स्वप्नमे पचार देशोमे गया था ओर पुनः यहीपर जाग गथा" इसप्रकार | प्रद्ुदध पुरुष ] प्रस्यागमनके 

विना [ पाश्च स्थ लोगोको | स्वप्न सुनाता है । यदि दहसे निकल गया होता तो पंचाल देशोमे जागता, 

क्योकि यह उन देशोमे गया था, किन्तु कुरुदेशमे ही जाग्रत्‌ होता है, तो जिस देहे यहु अपनेको अन्य 

देर व्याप्त मानता है, उस देहको अन्य समीपस्थ लोग शयनदेरामे ही देखते हैँ । यह जिसप्रकारके देशा- 

न्तरोको स्वप्नमें देलतां है वे उसी प्रकारके नहीं होते । यदि दौडता हुआ (पदाथं) देखे तो जागरितके 

समान यथाथं अथक ग्रहृण करना चाहिए, ओर "स यत्रेतत्‌ ०” (जिस समय यह आत्मा स्वप्नवृत्तिसे विच- 

रता है) एेसा उपक्रम कर (स्वे शरीरे०' (यह्‌ अपने शरीरमें यथेच्छ विचरता है) इसप्रकार श्रुति शरीरके 

मीतर ही स्वप्न दिखलाती दै 1 अतः ध्रुत्ति ओर उपपत्तिसे वरोध होनेसे "बहिष्कुराय' यह धरति गौणी 
है, एेसा व्याख्यान करना चाहिए-“मानो देहसे बाहर अमृतधर्मां भ्रमण कर' जो शरीरम रहता हुभा 
मी उसे प्रयोजन नहीं रखता वह शरीरे बाहर-सा होता है । एेसा होनेपर स्थिति, गति ओर प्रत्यय- 

भेदका भी विश्रम ही स्वीकार करना चाहिए । स्वप्नमे काल विरोध मी होता है, रातको सोया हु 

मारतवषंमे दिन मानता है । इस प्रकार मृहुतं मात्रवत्ति स्वप्नमें बहु वषं समुदायका अतिवहन करता 

है मौर स्वप्नमें ज्ञान अथवा कमंके चिए उचित निमित्त भी विध्यमान नहीं होते, क्योकि इन्द्रियोके 
उपसंहार होनेसे रथ आदि ग्रहण करनेके लिए इसे चक्षु आदि मी नहीं है। इस प्रकार निमेषमत्रमे 

| सत्यानन्दी-दीपिका | 

जपे शुक्तिरजत आदि) इससे वे मायामात्र है-अविदयाका परिणाममात्र है, मौर कालत्स्यं देच, कार, 

निमित्त गौर अबाध यथाथं वस्तु विषयक होते ह, शुक्तिरजतके समान प्रातिमासिक स्वप्न पदाभि 
नहीं होते । जिन पदवार्थाको. स्वप्नमें जसे देखता है वे वंसे नहीं होति, स्वप्नमे वृक्ष आदि पदां दौडते 
हृए दिखाई देतै है किन्तु होते स्थिर ह, अतः स्वप्न पदाथं जागरितके समन सत्य नही दहै । ३॥ 


६०० ब्रह्मसू्र-दाङ्रभाष्य [ अ०्२प्राण्रे 


भवन्ति, आद्न्तयोव्यभिचारदद्ंनात्‌ । रथोऽयमिति हि कदाचिर्स्वप्ने निर्धारितः 
क्षणेन मनुष्यः संपद्यते, मचुष्योऽयमिति निर्धारितः क्षणेन वक्षः । स्पण्रं चाभवं र्था- 
दीनां स्वप्ने श्रावयति दास्रम्‌-“न तत्रं रथा न रथयोगा न पन्थानो मवरन्ति' (बृह ० ४।३।१०) 
दत्यादि । तस्मान्मायामाजरं स्वप्नद शानम्‌ ॥२॥ 


छ चक्श्र हि भरुतेराचक्षते च तदिदः.॥ ४॥ 


पदच्छेद- सूचकः, च, दि, रतेः, आचक्षते, च, तद्विदः । ` 

सत्राथ--( सूचकः ) स्वप्न मविष्यत्‌के शुभ ओर अशुमका सूचक है, (हि) क्योकि (श्रतेः) 
यदा कंमसु' इत्यादि श्रू तिखे एेसा अवगत होतारहै (च) ओर ( तद्विदः ) स्वप्न शास्त्रवेत्ता सो 
( आचक्षते ) स्वप्नको शुभाशुमका सूचक ही कहते हैँ । 

® मायामारस्वात्तहि न कञथिर्स्वप्ने परमाथंगन्धो ऽस्तीति नेव्युच्यते सूचक्श्चहि 
वण्नो भवति भविष्यतोः साध्वसाघुनोः । तथा हि श्रयते-"यदा कमसु कोम्यपु स्त्रियं स्वप्नेषु 

यति । समृद्धि तत्र जानीयात्तसिमिन्स्वप्ननिदश्ने' (छा० ५।२।८) तथा "पुरषं क्ष्णं कृष्णदृन्तं 

पदयति स एनं हन्ति! इत्येवमादिभिः स्वप्नैर चिरजीवित्वमावेद्यत इति श्रावयति। आचक्षते 
च स्वप्नाध्यायनिदः--'कुञरारोदणादौीनि स्वप्ने धन्यानि खरयानादीन्यधन्यानि' दति। मन्ञ- 
देवताद्रव्यविदेषनिमित्ताश्च केचिर्स्वप्ना, सत्याथगन्धिनो भवन्तीति मन्यन्ते । तत्रापि 
मवतु नाम सूच्यमानस्य वस्तुनः सत्यत्वं, सूचकस्य तु स्ोददांनादेर्मवत्येव वैतथ्यं बाध्य- 
रथ आद निर्माणके किए इसे सामथ्यं अथवा लकड़ी कहां हैँ ? स्वप्न दृष्टये रथ आदि पदाथं जाग्रत्‌ 
होनेपर वाधित हो जाते है, स्वप्नमे इनके बाध सुलम होते ह, कारण कि स्वप्नके आदि भौर भन्तमे 
हुनका व्यमिचार देखनेमे आता दै, यह रथ है, एेसा कमो स्वप्नमे निरिचत हुआ पदाथ क्षणमें मनुष्य 
हो जाता दै, यह मनुष्य है, एेसा निर्धारित हुआ क्षणम वृक्षदहो जाता, इसक्ए शन तत्र रथा० 
( उस स्वप्नावस्थामे न रथ है, न स्थम जोते जानेवाले अश्व आदिद भौरनमागंही हैँ ) इत्यादि 
हयास्त्र स्वप्ने रथ आदिका अमाव स्पष्ट श्रवण कराता है । इससे स्वप्न दशन मायामात्र हं ।॥ ३॥ 

मायामात्र हनेसे तो फिर स्वप्नर्मे परमाथंका कोई गन्ध मी नही रै, नही, रेता कहते दै- 
स्वप्न मविष्यके शुम भौर अशुभका सूचक होता है। जसे कि यदा कमंसुऽ' (पुरुष जिस समय काम्य 
कमेमिं स्वप्नमें स्तीको देखे तो उस स्वप्नके दर्शन होनेपर उस कमम समृद्धि जाने) यह ध्रृति है । 
तथा शरृष्ण॒दान्तवारे कृष्ण ॒पुरुषको स्वप्नमे देखता है. वह॒ स्वप्न ष्ट उस स्वप्नं द्रष्टाको मार 
डाखता है" इत्यादि स्वप्नोसे अत्प जीवित्व सुचित होतारै, रेसा श्रुति श्रवण कराती है । ओौर स्वप्न 
शास्त्रवेत्ता कहते है कि स्वप्मे हाथीपर भारोहण आदि धन्य-शुमरहैं भौर गदंमपर सवारी आदि 
अधन्य-अगुम ह । भौर मन्त्र, देवता, द्रग्यविशेष निमित्तक कोई कोई स्वप्न सत्य अथस युक्त होते 
ह, ठेसा मानते हैँ । स्वप्नमें मी सुचित हुई वस्तु मले ही सत्यहो, परन्तु सूचक स्त्री दान अदितो 
असत्य ही होते है, क्योकि वे बाध्यमानर्ह, एेसा अमिग्राय है। इससे स्वप्नमे मायामात्रत्व उपपन्न 
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# यद्यपि मन्त्रके प्रमावसे, देवताके अनुग्रहसे अथवा ओषधि आदिके सेवनपे स्वप्नं सत्यके 
सुचक होते है भौर वे सत्य होते है, तो मी स्वप्न पदाथं सत्य नहीं होते ? क्योकि वे बाधित होते है । 
जंसे रज्जुसपं, शुक्तिरजत आदि सत्यमय तथा हषंके सूचक होनेपर मी बाधित होनेसे प्रतीतिमात्र ह । 
सौर जो इस पादके प्रथम सूत्रे सन्ध्ये सृष्टिराह दहि" इ सके अनुसार (अथ रथान्रथयोगान्पथः सजते' 
इष न्‌ तिसे स्वप्न यृष्टिको सत्य कहा गया है वह्‌ भ्रति कथन गौण, वहु केवल निमित्तमात्रको 
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मानस्टदित्यभिप्रायः। तस्मादुपपन्नं स्वप्नस्य मायामात्रस्वम्‌। यदुक्तम्‌-'आद हि' इति, तदेवं 
सति भाक्तं व्याख्यातव्यम्‌। यथा लाङ्गलं गवादीनुद्रहतीति निमित्तमाजत्वादेवमुच्यते 
नतु प्रल्यक्षमेव खाङ्गलं गवादीमुद्र्टति । पवं निमित्तमाचत्वत्सुक्तो रथादीन्खजते सि 
कतति चोच्यते, नतु प्रल्यक्चमेच खुषो र्थादीन्खजति । निमित्तत्वं त्वस्य रथादिप्रतिभान- 
निमित्तमोदत्रासादिदरंनत्तन्निमित्तभूतयोः सुकृतदुष्कृतयोः कतत्वेनेति वक्तभ्यम्‌ । 
४ अपि च जागरिते विष्येन्द्रियसंयोगादादिव्यादिन्योतिव्यंतिकराच्चात्मनः स्वयंज्योतिष्र 
दुविवेचनमिति तद्वि वेचनाय स्वप्न उपन्यस्तः । तत्र यदि रथादिसृिवचनं ध्रा नीयेत, 
तदा स्वयंज्योतिष्रं न निर्णीतं स्यात्‌ । तस्माद्रथाद्यभाववचनं श्रत्या, रथादि रृषविचनं तु 
भक्त्येति व्याख्येयम्‌ । एतेन निर्माणश्रवणं व्याख्यातम्‌ । यदप्युक्तम्‌-श्राज्ञमेनं निर्मातार- 
मामनन्ति' इति-तदप्यसत्‌, श्चत्यन्तरे “स्वयं विहस्य स्वयं निर्माय स्वेन मासा स्वेन ज्योतिषा 
प्रस्वपिति" (चृह ४।३।९) इति जीवव्यापारश्रवणात्‌ । इह (पि “य एष सुक्तषु जागतिं' (क० ५।८) 
इति प्रसिद्धानुवादाज्ीव एवायं कामानां निर्माता संकीत्यते । तस्य तु वाक्यदोषेण तदेव 
शुक्रं तद्ब्रह्मेति जीवभावं व्याव ब्रह्मभाव उपदिश्यते-'तच्वमसि' (छा° ६।०।४) इत्यादि- 
वदिति न ब्रह्मप्रकरणं विरुध्यते । न चास्माभिः स्वप्नेऽपि प्राज्ञव्यवहारः प्रतिषिध्यते । 
है । जो यह कहा गया है कि (आह हिः ( क्योकि श्रुति कहती है ) एेसा होनेपर-श्रुति भौर युक्तिसे 
स्वप्नके मायामात्रयत्व सिद्ध होनेपर वह गौण है, एसा ग्यास्यान करना चाहिए । जसे हल वैर 
यादिका वहन करता टै, एसा निमिच्तमात्रसे कहा जाता है। परन्तु हल प्रत्यक्षरूपसे वं आदिका 
वहन नहीं करता, वसे ही निमित्तमाश्रसे सुप्तं पुरुष रथ आदिका निर्माण करता दै भौर वही कर्ती 
है, एसा कहा जाता है, परन्तु सुप्तपुरुष प्रत्यक्षरूपसे रथ आदिका निमणि नहीं करता । इसका निमित्तत्व 
तो रथ आदिकी अरतीतिसे उन्न हष भौर त्रस आदिके दशनसे उनके निमित्तरूप सुकृत ओर 
दप्कृतके कतृल्पसे है, एसा कहना बाहिए । गौर जाग्रत्मे विषय इन्द्रियोके संयोगे ओर आदित्य 
श्षादि ज्योतिःके संकरसे आत्मामं स्वयं ज्योतिष्टुका विवेचन दुष्कर है, अतः उसके विवेचनके किए 
स्वप्नका उपन्यास छया गया है । उसमे यदि रथ भादि सृष्टि वचन श्र॒तिखे ( मूखयवुत्तिसे ) तत्‌परक 
किया जाय, तो आत्माका स्वयं ज्योतिष निर्णीतं नहीं होगा । ह्सक्ए रथ जादि अमाव वचव मृख्य- 
वृत्तिसे ओर रथ आदि सृष्टि वदा गौण वृत्तिसे है, टेसा व्याख्यान करना चाहिए । इससे निर्माण 
शरुतिका व्याख्यान हुआ । ओर जो यह्‌ कहा गया है कि इस प्रज्ञको स्वप्नका निर्माता कहते है, वह्‌ 
मी युक्त नहीं है, क्योकि (स्वयं विहस्य ० ( स्वयं ही हस स्थुल शरीरो अचेतकर तथां स्वयं अपने 
वासनामय देहको रचकृर, अन्तःकरण वृत्ति प्रकाश्चसे तथा स्वयं ज्योतिः स्वरूपसे उस वासनामयको 
विषय करता हुमा शयन करता है ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमे जीव व्यापारकां श्रवण है । गौर श्य एष०' 
(जो यह्‌ इन्दरियोके सुप्त होनेपर जागवा दै) यह मी भ्रसिद्धके अनुवादसे यह जीव ही कामोंका निर्माता 
कहा जाता है । किन्तु उसका “तदेव शुक्रं तद्ब्रह्म" ° (वही शुक्र दै गौर वह ब्रह्म है) इस वाक्यदयेषसे 
जीवमाव वग्याव्‌त्तकर ^ तत्वमसि" इत्यादिक समान त्रह्ममाव उपदेश किया जाता दहै, से ब्रह 
प्रकरणका विरोध नहीं है । भौर हम स्वप्नमे भी प्राज्ञके व्यपारका प्रतिषेध नहीं करते है, क्योकि वहू 
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लेकर कहा गया है । अतः स्वन मोक्ता पण्य, पापद्वारा स्वप्न सृष्टिका निमित्तमात्र है, अतः उस 
सुप्तका स्वप्नकतुत्व गौण है । 


# अन्नाय पुरूषः स्वयं ज्योतिः' यह्‌ भ्रुति स्वप्नको लेकर भात्मामें स्वयं ज्योतिका प्रति 
पादन करती है। रथ आदि सृष्टि वचन रथ जादि सृष्टि परक तहींदै, क्थोकिएक दही श्रुतिमें रथ 
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तस्य सवश्वरत्वात्सर्वास्ववस्थास्वयिषठातृस्वोपपत्तेः । पारमाथिकस्तु नायं संध्याश्रयः 
सगा वियद्ादिस्गवदित्येतावत्प्रतिपाद्यते। । नच वियदादिसर्गस्याप्यालयन्तिकं सल्यत्व- 
मस्ति । प्रतिणादितं हि "तदनन्यत्वमारम्भणशब्दादिभ्यः' (वत्र ° सू° २।१।१७) इत्यत्र समस्तस्य 
प्रपञ्चस्य मायामा्रत्वम्‌। प्राक्त ब्रह्माल्मत्वदरानाद्वियदादिप्रपञ्चो व्ववस्थितसरूपो 
भवति।. संध्याध्रयस्तु प्रवञ्चः प्रतिदिनं बध्यत इति, अतो वैशोषिकमिदं संध्यस्य 
मायामात्नत्वमुदिवम्‌ ॥ 8 ॥ ह 
पराभिध्यानात्तु तिरोहितं ततो द्यस्य बन्धविपयंयौ ॥ ५॥ 

पदच्छेद्--परामिष्यानात्‌, तु, तिरोहितम्‌, वतः, हि, अस्य, बन्धविपयंयौ । 

सूज्राथं-( तु ) परन्तु ( अस्य ) जीवका { तिरोहितम्‌ ) अविद्या आदिसे आवृत्त एेदवथं 
( परामिरध्यानात्‌ ) परमात्मक ध्याससे मभिव्यक्त होता है, (ततोहि) क्योकि ( बन्धविपयंयौ ) ईरवर- 
ज्ञान न होनेषै जीवका बन्ध गौर ज्ञान होनेसे मोक्ष होता दै। एेसा (जञात्वा देवं" इत्यादि श्रुतिमे 
प्रतिपादित है) 

अथापि स्यात्परस्यैव तावदात्मनोऽशो जीवोऽग्नेरिव विस्फुलिङ्ः, तत्रैवं सति 
यथाग्निविस्फुटिङ्गयोः समाने दहनपरकाशनदाक्ती भवतः, एवं जीवेश्वरयोरपि ज्ञानेश्वयं- 
शा्ती,ततश्च जोवस्य ज्ञानेभ्वर्थवशात्सांकरिपकी स्वप्ने र्थादिखष्टर्भविष्यतीति। अन्रोच्यते- 
सत्यपि जीवेश्वरयोरंशांरिभावे प्रत्यक्षमेव जीवस्येश्वरविपरीतधमंःतवम्‌ । कि पुन जीवस्ये- 
श्वरसमानधमंत्वं नत्त्येव ? न नास्प्येव, विद्यमानमपि तत्तिरोहितमविदयादिव्यघधानात्‌। 
तत्पुनस्तिरोहितं सत्परमेश्वरमभिंभ्यायतो यतमानस्य जन्तोविधूतध्वान्तस्य तिमिरतिर- 
स्कृतेव टकशक्तिरोषधवीर्यादीगश्वरभ्रसादात्संसिद्धस्थ कस्यचिदेवाविभंवति, न स्वभावत 
एव सवषां जन्तूनाम्‌ । कुतः ततो हीश्वराद्धेतोरस्य जीवस्य बन्धमोश्चो भवतः । ईभ्वर- 

सनका ईर्वर होनेसे सब अवस्थाजोमे मी अधिष्ठाता हो सकता है । परन्तु आकारा आदि सृष्टिक 

समान यहु स्वप्न अधिय सृष्टि पारमार्थिकं नहीं है, केवल इतनां ही प्रतिपादित किया जातवा दहै । ओर 
भकार आदि सृष्टि मी आत्यन्तिक सत्य नहीं है, क्योंकि (तद्नन्यत्वमारम्मण्ब्दादिभ्यः' इस 
सुत्रमे सम्पूणं प्रपञ्चमे मायामात्रत्व प्रतिपादित है । ब्रह्मात्मत्व ज्ञानके पूवं आका आदि प्रपञ्च व्यवः 
स्थितरूप होता है, ओर स्वप्न आश्य प्रपञ्च तो प्रतिदिन बाधित होता है । अतः स्वप्नमे यही विशेष 
मायामत्रत्व कहा गया है ॥ ४ ॥ 

परन्तु एेसामीहोकि जसे विस्फुलिङ्घ अग्निका अंश्रहै, वसे ही जीव परमात्माका अंश है| 
ठेसा होनेपर जसे अगिन भौर विस्फुलिङ्खमे दहन ओर प्रकारान .यक्ति समान है, वसे जीव ओर ईइवरमे 
मी ज्ञान बौर एेश्वयंशक्ति समान होगी, उससे जीवक ज्ञान ओर टेदवयंके बलसे स्वप्नं सांकल्पिकी 
रथ आदि घृष्टिहो जायगी । इसपर कहते ह-ज्जीव ओर ईश्वरका अंशांलिभाव होनेपर मी प्रत्यक्ष 
रूपसे जीवमें ईख्वरसे विपरीत धमं है, तो क्या जीवम ईश्वरके समान धमं नहीं हैँ ? नहीं ६, एेसा 
नहीं, क्योकि समानं धमं विद्यमान होता हृञा मी अविद्यक व्यवधानसे वह तिरोहित है । परन्तु वह्‌ 
तिरोहित होता हआ भी परमेदवरका घ्यान करनेवाले यत्नशील विनष्ट अज्ञान निष्पाप किसी एक सिद्ध 
पुरुषमे ईश्वरे प्रसादसे वह पुनः आविभूत होता दहै, जसे ओषधके बलसे किसी एक प्राणीकी 
रतौधीसे तिरत दक्शक्ति आविभु त होती है । स्वमावसे समी प्राणियोको ज्ञान एेश्वयं शक्ति आविभूत 
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आदिका अमाव मौर रथ आदि सृष्टि परस्पर विश्द्धहै, अतः रथ आदि अमाव वचन मृख्यदै ओौर 
रथ आदि सृष्टि वचन गौणदहै।४॥ 
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स्वरूपापरिज्ञानान्द्र धः, तर्स्वरूपपरिज्ञानात्त मोश्चः। तथा च श्रविः--“ज्ञास्वा देवं सव. 
पाशापहानिः क्षणक्लज्ञजन्मणरवयुप्रहाणिः । तस्यामिध्यानात्ततोयं देहभेदे विदद भ केवर आक्तकाप्र 
( इवे° १।११ ) इत्येवमादयया ॥ ५ ॥ 
देहयोगादरा सोऽपि ॥ ६॥ 

पदच्छेद--देहयोगात्‌, वा, सः, अपि । 

सूञ्ाथं- ( सोऽपि } जीवक एश्वयका वह्‌ तिरोमाव मी ( देहयोगात्‌ ) देह मादिके योगसे 
होता दै । (वा ) शब्द शङ्का निवृत्त्यथ है । 

कस्मःत्पुनर्जीवः परमात्मा दा एव संरितरस्कृवक्षानैदवर्या भवति ? युक्तं तु ज्ञानै 
इवयंयोरतिरस्छृतत्वं विस्फुलिङ्गस्येव दहनप्रकादानयोरिति--उच्यते--सत्यमेवेतत्‌, 
सोऽपि तु जीवस्य ज्ञनेदवर्यतिरोभावो देदयोगादेरेन्द्रियमनोवुद्धिविषयवेदनादियोगा- 
द्वति । अस्ति चात्रोधमा--यथाऽगनेदंहनप्रकाङरनसंपन्न स्याप्यरणिगतस्य दहन- 
प्रका्राने तिरोहिते भवतो यथा वा भस्मच्छन्नस्य, पवमविदयाप्रत्युपस्थापितनामरूपक्ृत- 
देहाद्यपाधियोगात्तदविवेकश्चरमङ्तो जीवस्य ज्ञानेदवयंतिरोभावः। वादाब्दो जीवरेदवरः 
योरल्यत्वाशङ्काव्याचुच्यथंः । नन्वन्य एव जीव ईभ्वरादस्तु, तिरस्कृतज्ञ(नैदव्यत्वात्‌ , 
कि देहथोगकल्पनया ? नेप्युच्यते-नहयन्यत्वं जीवस्येश्वरादुपपद्यते, शयं देवतेक्षत' (छा 
६।३।२) इत्युपक्रम्य “अ भेन जोवेनात्मनाऽनुप्रविर्य' ( छा० ६।३।२ ) इत्यात्मशब्देन जीवस्य 


नहीं होती । किससे ? 'ततो हि' ईदवररूप हेतुसे, अस्य-जीवका बन्ध ओर मोक्ष होता है । ईइवर 
स्वरूपका परिज्ञानं न होनेसे बन्ध ओर उसके स्वरूप परिज्ञाने मोक्ष होता है । क्योकि ज्ञाखा देवं० 
( यहु मै है इसप्रकार परमात्माका ज्ञान होनेपर अविद्या आदि सम्पूणं क्लेशोका ताश्चहो जातादहै 
जओौर क्टशोका क्षय हो जानेपर जन्म मृत्य॒को निवृत्ति हो जाती है। तथा उसका ध्यान करनेसे शरोर- 


पातके अनन्तर [ विराट्‌ ओर हिरण्यगमकी अपेक्षा ] कारण ब्रह्मरूप सवदवयमयो तृतोय अवस्थाकी 
प्राक्चि होती दहै ओर पुनः आष्ठकाम होकर केवल्य पदको प्रष्ठ हो जाता दहै ) इत्यादि श्वतिदै 1 ५॥ 


परमात्माका अंश होता हज मो जीव तिरस्कृत ज्ञनस्वयवानु पुनः क्यो होता है ? प्रव्युत जसे 
विस्पुलिद्धके दहन ओर प्रकाशन अतिरस्कृत है, वसे ईइवरां् जीवके ज्ञान गौर एेश्वयं अतिरस्कृत 
होने चादिए्‌ । कहते है-यह सत्य है, किन्तु जीवका सोऽपि" ज्ञानेश्वयं तिरोमाव मी, देहयोगात्‌- 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषयं, वेदना अआदिके योगसे होता है । य्ह दृष्टान्त मी दै-जेसे दहनं 
भौर प्रकाञ्च सम्पन्न होति हृए मी अरणिगत अग्निके दहन ओर प्रकाशन तिरोहित होते है, अथवा 
जिस्‌ प्रकार मस्मसे बाच्छादित मग्निके दहन भौर प्रकाञ्च तिरोहित होते है, उसी प्रकार अविद्यापे 
प्रवयुपस्थापित ( खड़े किए हुए ) नाम भौर रूपे होनेवाली देहु \आदि उपाधिके साथ सम्बन्ध 
होनेसे जीवे उपाधिके अविवेकश्रमसे होनेवारे ज्ञान ओर रेश्वयं तिरोहित होते हैँ । "वा" शब्द 
जीव मौर ईश्वरम अन्यत्व शद्धु। व्यावृत्तिके किए है । परन्तु जोव ईइवरपे अन्य ही है, क्योकि उसके 
ज्ञान आर एेश्वयं तिरस्कृत हैँ. देहयोगकी कल्पनासे क्या प्रयोजन ? .नहीं, एेषा कहते है--जीवमे ईश्वरपे 
अन्यत्व उपपन्न नहीं होता, क्योकि "सेयं देवतेक्षत' ( उस देवताने ईक्षण किया) इसप्रकार भारम्म 
सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ यदि स्वप्नमे प्रतीयमान प्रकाश सक्थहो, वो जाग्रत्‌के समान आत्माका स्वप्रकाशाप्व स्पष्ट 
प्रतीत नहीं होगा । स्वप्नको प्रातिमासिक माननेपर तो उसमे सूयं आदि बाह्य प्रकाश्च ओर इन्द्रिय 


मादिकिन होनैसे मी जो स्वप्नं पदार्थोक्ा अवम होता है वहु स्वयं ज्योतिः स्वरूप आत्मासे होता है। 
अथ रथान्यथयोगान्सृजते' यह्‌ साम्यवचन स्वप्नमे सत्यत्वङे अभिप्राये नहीं है, क्योकि उसो श्रृतिमें 
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परामर्णत्‌ । (्तत्सस्यं स आत्मा तच्वमसि श्वेतकेतो" ( छा° ६।९।४ ) इति च ज्ीवायोपदिश्ा- 
तीभ्वरात्मत्वम्‌ । अतोऽनन्य एवेश्वराज्जीवः सन्‌ देहयोगातन्तिरोहितन्ञानेभ्व्थो भवति । 
अतश्च न सांकल्पिकी जीवस्य स्वप्ने रथादिसखष्टिघंखते। $ यदि च सांकर्पिकी स्वप्ने 
रथादिसखष्टिः स्यान्न वानिष्ष्ं कथिर्स्वप्नं पयेत्‌ । नहि कश्चिदनिष्रं संकस्पयते । यत्पुन- 
रुक्तम्‌--जागरितदेशश्चतिः स्वप्नस्य सत्यत्वं स्थापयतीति न तत्साम्यवचनं सत्त्वाभि 
प्रायं, स्वयंल्योतिष्रविरोधात्‌, श्चत्येव च स्वप्ने . रथादययभावस्य दरहितत्वात्‌ । ज्ागरित- 
प्रभववासनानिर्मितस्वात्त स्वप्नस्य तत्तव्यनिर्भाकखप्वाभिप्रायं तत्‌। तस्मादुपपन्नं 
स्वप्नस्य मायामाज्त्वम्‌ ॥ ६ ॥ 
( > तदभावाधिकरणम्‌ । सू° ७-८ ) 
तदभावो नाडीषु तच्छरतेरात्मनि च ॥ ७॥ 

पदच्छेद्‌--तदमावः, नाडीषु, तच्छतेः, आत्मनि, च । 

सज्ाथं--( तदभावः ) प्रकृत स्वप्नकां अभावरूप सुषुप्ति ( नाडीषु ) नाडिियो्मे प्रवे्के 
द्वारा ( आत्मनि ) अत्मिामें होती है, ( तच्छतः ) क्योकि तत्‌ तत्‌ श्वृतियोमें एसा ही कहा गथाहै। 

छ स्वप्नावस्था परीक्चिता, सुबत्तावस्थदानी परीत््यते । तत्रेताः सुषप्तिविषयाः 
श्रुतयो भवन्ति । कचिच््र.यते--तथत्रतस्सु्ः समस्तः संग्रसन्नः स्वप्नं न विजानात्यासु तदा 


केर (अनेन जीवेना०' ( मँ इस जीवात्मरूपसे ही उन तीनों देवताओमे अनुप्रवे्च कर नाम, रूपका 
व्याकरण केर } इस प्रकार आत्मश्व्दसे जीवका परामरं है । "त्सस्य ०" ( वह सत्य है, वह्‌ आत्मा 
है, है शेकतक्रेतु ! वहतु) यद्‌ श्रुति जोवङो ईश्वरत्मप्व उपदे करती दै । अयः जोव ईश्वरसे 
अनन्य होता हु ही देहु सम्बन्धे तिरोहित ज्ञा नेइ्वयंवानच होता दै । इसे जोवको स्वप्नमें संकल्पे 
जन्य रथ आदि सृष्टि नहीं घटती है । भौर यदि स्वप्नमे संकल्प जन्य रथ आदि सृष्टिहो, तो 
कोई मी अनिश स्वपन नहीं देखे,. क्योकि कोई मी अनिष्ट संकल्प नहीं करता । ओर जो यह्‌ कहा गया 
है कि जागरित देख श्रुति स्वप्ने सत्यत्वका कथन करती है, किन्तु वह॒ साम्य वचन स्वप्नमे सत्यत्वके 
अभिप्रायसे नहीं है, क्योकि आत्मामं स्वयं ज्योविष्टसे विरोध होता है ओर श्रतिसे ही. स्वप्ने रथ 
भदिका अमाव  दिखलाया गया है । जाग्रत॒मे उत्पन्न हुई वासना निमित होनेके कारण स्वप्नका 
जाग्रत्‌के समन अवमास होतादहै, इस अमिप्रायये वहु साम्य वचन है। इसलिए स्वप्नमे माया- 
मात्रत्व युक्त है ॥ ६ ॥ 
स्वप्नावस्थाकी परीक्षा हो चुकी, मब सुषृक्षि अवस्थाकी परीक्षा की जाती है। यहां सुषु 
विषयक ये र्‌ तियां है । कहीं तद्न्रेतत्सुषः०' ( जिस समय समस्त॒करणवृत्तिका उपसंहार कर क्षीव 
सोता दै उस समयमे [ बाह्य विषय संपकं जनित कलष्य रहित होनेग्रे ] संप्रसन्न होता हुआ स्वप्न- 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
"न तत्र रथा ०" इस प्रकार रथ आदिका अमाव सी कहा गथा है । यह जो जाग्रत्‌ भौर स्वप्नका सामभ्य 
वचन भ्र तिमे है, उसका यह अभिप्राय है कि जाग्रत्‌ धषवस्थाफे पदाथेकि जेषे स्वप्नमे पदाथं मान होते 
रहै, परन्तु वे सत्य नही है, अवः स्वन्न मायामात्र है ॥ ६ ॥ 
%& जीवात्मा स्वयं ज्योतिःस्वरूप है, इस निणंयके किए स्वप्नावस्थाका निरूपण किया गया दै । 
वह ब्रह्य है" भव इसके लिए सुपृक्षि अवस्थाका प्रतियोगि-अनुयोगिमाव संगतिसे विचार किया जाता 
दै । 'तचत्रतस्सुघ्ः' इस ध्र तिमे सूषुप्तिका स्थान नाडी प्रतिपादित है, मौर "ताभिः प्रत्यवसृप्य" इस 
श्रू तिसे सृषुप्तिका स्थान नाडी गौर पुरीतत्‌ कहा शया दै, इसप्रकार "तासु तदा मवति" इसमे पुरीतत्‌ 
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नाडीषु खो मवति" ( छा° ८।६।३ ) इति । अन्यत्र तु नाडीरेवानुक्रम्य श्रूयते--“वाभिः 
प्रत्यवसृप्य पुरीतति शेतेः ८ बृह ° २।१।१९ ) इति । तथान्यन्न नाडङीरेवानुकरम्य-“तासु तदा 
मवति यदा सुप्तः स्वप्न न कंचन परयत्यथास्मिन्प्राण एवैकधा मवति ( कोषौ० ४।१९ ) इति । 
तथान्यज्ञ-+य एषोऽन्तहृदय साकाशस्तस्मिन्ठेतेः ब्रह ० २।१।१७ ) इति । तथान्यन्न “सता 
सोम्य तदा संपन्नो मवति स्वमपीतो मवति' ( छा० ६।८।१ ) इति । तथा श्राजेनात्मना संप- 
रिष्वक्तो न ब्य किंचन वेद॒नान्तरम्‌' ( ब्रह ० ४।३।२१ ) इति च । तज्ञ संदायः-किमेतानि 
नाडग्यादीनि परस्परनिरपेश्चणि भिन्नानि सखुषु्तिस्थानान्याहोस्वित्पर स्परापेश्चयेकं 
खुषुतिस्थानभिति । कि तावत्प्राप्तम्‌ १ € भिन्नानीति, कुतः ? पकाथत्वात्‌ । नद्यो कार्थानां 
कचित्परस्परापेश्चत्वं दश्यते वीहियवादीनाम्‌ । नाड्यादीनां त्वेकार्थता सुषौ दश्च्यते- 
"नाडीषु सृक्षो मवति' ( छा० ८।६।३ ) "पुरीतति शेते" ( ब्रह ० २।१।१९ ) इति च तन्नरतन्न 
सत्तमीनिदंशस्य तुर्यत्वात्‌ । ननु नेवं खति सप्तमीनिदंशो दस्यते-'सता सोम्य तदा संपन्नो 
मवति' ( छा० ६।८।१ ) इति, मेषः दोषः, तापि सपम्यथंस्य गम्यमानत्वात्‌ । वाक्यरोषो 
हि तत्रायतनेषी जीवः सदुपसपं तीत्याह -'अन्यत्रायतनमरुन्ध्वा प्राणमेवोपश्रयते" (छा० ६।८।२) 
इति । प्राणशब्देन तच प्रकृतस्य सत उपादानात्‌ । आयतनं च सप्तम्यथः। सत्तमीनिदं- 


को नहीं जानता, क्योकि उस समय यह्‌ इन नाडिोमे प्रविष्ट होता दहै) एेसी श्रुतिहै। अन्यत्रतो 


“ताभिः प्रव्यवसप्य०' ( उन नादियों द्वारा पुरीततुमें बुद्धिके साथ जाकर वह शरीरमें व्याप्त होकर 
शयन करता है ) इसप्रकार नाड़ीका अनुक्रमणकर सूना जाता । इसप्रकार अन्यत्र नाडीका अनु- 


क्रमणकर (तासु तद्‌! भवति०' ( उन नाड़योमे तब होता है जब कि सृप कोई स्वप्न नहीं देखता, 
अनन्तर वह इस प्राणमे हौ एक होत। दै ) एेसो श्रुति दै । इसप्रकार अन्यत्र “य एषो०' (जो यह्‌ 
हूदयमें आका है उसमे सोता दै) एेसी ध्रुति है । इसीप्रकार अन्यत्र "सता सोम्य ०' (उस समय हे सोम्य ! 
यहु सतूते सम्पन्न हो जाता है यह अपने स्वरूपको प्राप्तहो जाता है ) एसी श्रुति है । तथा प्राज्ञेनात्मना ०” 
( इसीप्रकार यह पुरुष प्रज्ञात्मा आलङ्जित होनेपर न कुछ बाहरका विषय जानतादहै ओौर 
न मीतरका ) एसी श्रुति है। उसमे संशय होतादहै-क्याये नाडी आदि परस्पर निरपेक्ष होकर 
भिघ्न सिन्न सुषुप्ति स्थान हैँ अथवा परस्पर गयपेक्षासे एक सुषुप्ति स्थान है, तब क्या प्राप्त होता है ? 
पूवंपक्ची-मिन्न स्थान है, किससे ? इसथे कि एकाथंत्व है । एका्थंक त्रीहि, यव दिका कहीं परस्पर 
सापक्षत्व नहीं देखा जाता है । नाडी आदिकी एकायता तो सुषुप्तिमें देखी जाती है-- नाडीषु स्तो 
भवति" पुरीतति शेते" इसप्रकार तत्‌ तत्‌ श्रुतिमे सप्तमीका निदेश तुल्य है । परन्तु सता सोम्य ०" 
( उस समय, हे सोम्य ! यह सतुसे सम्पन्न हौ जाता दै ) यहां 'सतुमे' रएेसा सष्ठमीका निर्दय नहीं 
देखा जाता । यह दोष नहीं है, क्योंकि वर्ह पर भी सप्तमी अथं गम्यमान है । उसमें (आयतना- 
मिलाषी जीव सतू प्रविष्ट होता है" इसप्रकार वाक्यशेष मी कहता है । क्योकि “अन्यन्न ०' ( अन्यत्र 
स्थान न प्राप्तकर प्राणका ही आश्रय ल्ेतादहै) इसप्रकार वहां प्राण चन्दसे प्रकृत सत॒का ग्रहण 
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भौर परमात्मा जीवके सुषुप्तिस्थान प्रतिपादित है, भौर शय एषोऽन्तहृदयः' सता सोम्य" प्राक्त 
नारमना' इत्यादि भ्रुतियोमे केवल परमात्मा सुषुप्तिस्थान कहा गया है । इसप्रकार नाडो, पुरीतत्‌ 
ओर परमात्मा इन तीनो सप्तमो विमक्ति समान है, अतः संशय होता है कि क्या ये तीनों परस्परकी 
अपेक्षा रहित भिन्न मिन्न सुषुप्ठिके स्वान ह अथवा परस्परकी अपेक्षया एक सुषुप्ति स्थान टै १ 

# पूवंपक्षमें जीवके सुषुप्तिस्थानका विकल्प होनेसे ब्रह्मक्यका अनिणंय फल है ओर सिद्धान्ते नाडी 
द्वारा पुरीवतमे जाकर हदयके मीतर ब्रह्मम ही शयन करता है, इसप्रकार ब्रह्मक्य निणंय फक है । 


६०६ ब्रह्मसूज्र-दाङरभीष्य [ अ०३पा०ग 


शोऽपि त वाक्यशेषे ददयते-“सति संप न विदुः सति संपद्यामह" ( छा ६।९।२ ) इति । 
सर्वत्र च विरोषविज्ञानोपरमलक्चषणं सुषुप्तं न विरिष्यते। तस्मादेकाथंत्वान्नाड्य।(दीनां 
विकव्पेन कदाचित्किचित्स्थानं स्वापायोपसर्पंतीति। # एवं प्राप्ते प्रतिपाद्यते-तदभावो 
नाडीष्वात्मनि चेति । तदभाव इति तस्य प्रकृतस्य स्वप्नद्‌ रानस्याभावः सुघुक्तमिदयथः। 
नाडीष्वामनि चेति समुचयेनेतानि नाङयदीनि स्वापायोपस्लपंति न विकस्पेनेत्यथंः । 
कुतः ए तच्छतेः । तथा हि-सवंषामेव नाञ्यादीनां तजर तज सुघु्तिस्थान्वं श्रयते, तच्च 
समुच्चये सं गरही तं भवति । विकस्पे छो षां पश्च बाधः स्यात्‌ । नन्वेकाथत्वाद्विकस्पो नाड्या 
दीनां वोहियवादिवदि्युक्तम्‌ , नेव्युच्यते-नद्येकविभक्तिनिददामा्रेणेकाथंः्वं विकल्पश्च 
पतति । नानाथंत्वसमुच्चययोरप्येकविभक्तिनिदशद'दानात्प्रासादे देते पयङ्क शोत इत्ये 
वमादिधु । तथेहापि नाडीषु पुरीतति ब्रह्मणि च स्वपितीव्येतदुपपद्यते समुच्चयः । तथा 
च श्रतिः-'तासु तदा मवति यदा सुः स्वष्नं न कचन परयत्यथास्मिन्प्राण एवंकधा भवति 
( कोषी० ४।१९ ) इति समुच्चयं नाडीनां प्राणस्य ` सुषुत्तो श्रावयत्येकवाक्योपाद्‌नात्‌ । 

प्राणस्य च . ब्रह्मत्वं समधिगतम्‌--प्राणस्तथानुगमात्‌' ( बण० सू० १।१।२८ ) इत्यत्र । 
मौर सप्तमीका अथ आयतन है । गौर "सति संपद्य ०' ( सत्को प्राप्त होकर यह नहो जानती कि 
सतक प्राप्त हो गये ) इस तरह वहां सप्तमी निर्देश्च मौ वाक्यशेषमे देखा जातां है । विरोष विज्ञानका 
उपरमरूप सुषुप्त सवत्र समान है । इसलिए नाडी आदि एकाथक होने. जीव . विकेल्पसे कमी किसो 
स्थानम शयनके किए प्रवेश्च करता है ! रसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--“तद्‌मावो 
नाडीष्वाटमनि चेति' तदमाव उस प्रकृत स्वप्न दशंनका अमाव सुषुप्तिहै, एसा अथं दहै । नाडी ओौर 
आत्मामे-इन नाडी आदिमं समूच्चयसे जीव शयनके लिए प्रवेश करता है विकल्पसे नहीं, यह्‌ अथं 
है । किससे ? उसकी श्रुति होनेश्चे । जसे कि समी नाड़ी जादिका तत्‌ तत्‌ श्रुवियोमे सृषुप्ति-स्थानह्व 
श्रवण होता है । वह्‌ समृच्चय होनेपर संगृहीत होता है, विकल्प होनेपर इनका पश्षमे बाध होगा । 
परन्तु एसा कहा गया है कि एकाथंक होनेसे ब्रीहि, . यव आदिके समान नाड़ी आदिका विकस्प है । 
ती, एेसा कहा जाता है--एक-समान विमक्तिके निर्देश मात्रस्ते एकाथंत्व भौर विकंत्पका प्रसंग 
नहीं होवा, क्योकि नानात्व भौर समृच्चयमे मी एक विमक्तिका निर्देश ` श्रासादमे सोता है पल ङ्खपर 
दयन करता है" इत्यादिमे दशंन होवा है, इसीप्रकार यहां मी नाडियोमे, पुरीततमे ओर ब्रह्यमे सोता 


है, इसप्रकार समुच्चय उपपन्न होता है । भौर (तासु तद्‌ा०' ( उन नाडियोमे, जोव तब होता है जब 
सोया हभ किसी स्वप्नको नहीं देखता, अनन्तर इस प्राणमे एक रूप होता है ) इसप्रकार यह श्रुति 


नाडियों भौर प्राणका सुषुप्तिमे समुच्चय श्रवण कराती दै, क्योकि एक वाक्यवे ग्रहण है, ओर श्राण 
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® सिद्धान्ती-समुच्चयसे ही एक सुषुप्ति स्थान है । यदि विकल्प मानें तो. जिस समय 
नाडियोमें सुषुप्तिस्थान होगा उस समय पुरीतत्‌ आदि सुषुप्तस्थान नहीं होगे, एेसी परिस्थितिमें 
पुरीतत्‌ दिको सुषुप्तिस्थानत्व प्रतिपादक श्तिका बाध होगा । भौर जसे महलमे सोवा है, पलङ्ख 
पर सोता है" यहां महकुका प्रयोजनं परुद्घका धारण दै, भौर पलद्खका प्रयोजन शयन ह । इसप्रकार 
प्रयोजन भिन्न -मिन्न होनेपर भी दोनो सप्तमी विभक्ति रै, भोर साक्षात्‌ अथवा परम्पराभे शयनके 
साधन होनेसे दोनोमें समूच्चय मी है, वसे यहाँ मी पुरीतत्‌ आदि नाडियों द्वारा जीवका संचार होनेसे 
ब्रह्मे ही शयन है ओर "तासु तदा मवति" इस एक श्रतिवाक्यसे प्राण ओर नादियोका ग्रहण मीदहैः 


इसे भी इनका समुच्चय है । यहाँ सप्तमीकां अथं आधार है निरपेक्ष नहीं है, इसलिए समुच्वयका 
सप्तमी श्रतिधे बाघनहीं है । 


अधि० २ सु ७] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६०७ 


यत्रापि निरपेक्षा हव नाडीः खिस्थानत्वेन ्रावयति-“भासु तदा नाडीषु सप्तो मचति' (छा 
८।६।३) इति, तत्रापि प्रदेशान्तरप्रसिद्धस्य ब्रह्मणोऽप्रतिषेधान्ना ङी दारेणेव ब्रह्मण्येवावतिष्ठत 
इति प्रतीयते । न चेवमपि नाडीषु सप्तमी विशुध्यते, नाडीद्वारापि ब्रह्मोपस्तपंन्सप्तषएव 
नाडीषु भवति। योहि गङ्गया सागरं गच्छति गत एव स गद्धयां भवति । अपि चाच्च 
रदिमनाडीद्धारात्मकस्य ब्रह्मलोकमाग॑स्य विषश्धितत्वान्नाडीस्तुत्यथं खप्तिसंकीतंनम्‌ । 
“नाडीपु सृप्तो मवति' (छा० ८।६।३) इच्युक्त्वा ^तं न कश्चन पाप्मा स्शति' (छा०° ८1६।३) इति 
व्रवन्नाडीः प्रदांसति, रवीति च पाप्मस्पाभावे देतुम्‌- तजसा हि तदा संपन्नो मवति' (छा° 
८।६।३) इति । तेजा ना डी गतेन पित्तास्येनाभिभ्याप्तकरणो न बाद्यान्विषयानीश्चत इत्यथः, 
अथवा-तेजसेति बह्मण पवायं निद शः, श्चत्यन्तरे-र्येव तेन्न एव ' (ब्रह ° ७।४।७) इति तेजः 
शाब्दस्य ब्रह्मणि प्रयुक्तत्वात्‌ । त्रह्मणा हि तदा संपन्नो भवति नाडीद्वारेणातस्तं न कश्चन 
पाप्मा स्पृठातीद्यथंः। ब्रह्मसं पत्तिश्च पाप्मस्पर्ाभावे हेतुः समधिगतः-सवं पाप्मानोऽतो निव 
न्तेऽपहतपाप्मा द्येष ब्रह्मलोकः'(छा०८।४।१)१त्यादिश्रतिभ्यः। एवं च सति प्रदेदान्तर प्रसिद्धेन 
बरह्मणा सुषुप्तिस्थनेनानुगतो नाडीनां समुच्चयः सप्रधिगतो भवति । तथा पुरीततोऽपि 
ब्रह्मपरक्रियायां संकोतंनात्तदजुगुणमेव सुषु्तिस्थानत्वं विज्ञायते-“य एषोऽन्तहृदय भाकाश- 
स्तस्मिन्छेते' (दृह ० २।१।१७) इति हृदयाकारदो सु पुप्तिस्थाने प्रकृत इदमुच्यते "पुरीतति शेते" 


€ (1 


(ह° २।१।१९) इति। पुरीतदिति हृदयपरिवेष्टनमुच्यते । तद्न्तव्॑तिन्यपि हृदयाकाशे 


स्तथानुगमात्‌" इस सू्रमे प्राणमं ब्रह्यत्वका निश्चय किया गयादहै। (नासु तदा०' (उस समय इन 
नादियोमे प्रविष्ट होता है ) रषी श्रुति जहां अन्यको अपेक्षामे रहित-सी नाडयो सुषुतिस्थानत्व 
श्ववण कराती है, वहां मी अन्य श्रुतियोमे प्रसिद्ध ब्रह्मका प्रतिषेध न होनेखे नाडीद्रारा ब्रहयमें ही जीव 
अवस्थित होता है एेसा प्रतीत होतादै, एेसा होनेपर नाडियोमे सप्तमी विरुद्ध नहीं है, क्योकि 
नाडीद्ठारा मी ब्रह्यमे प्रवेद करता हुआ जीव नाडियोमें ही प्रविष्ट होतादहै। जो गङ्धाद्वारा सागरं 
जाता दै वहु गङ्धामे गया हआ होता है । 


मौर यापर रर्मि-नाड द्वा रात्मक ब्रह्मलोकका मागं विवक्षित होनेसे नाडीकी स्तुतिके किए 
रवेश्च कथन द-“नाडीषु सप्तो मवति ( नाडियोमे प्रविष्ट होता है) एेसा कहकर ^तं न कश्चन०' (ठव 
हये कोई पाप स्पशं नहीं करता ) इसप्रकार कहती हुई श्रुति नाडीको प्रशंसा करती है । मौर "तेजसा 
हि० ( ओर तेजसे व्या्ठ दहो जातादौ) इसप्रकार श्रुति पापं स्पशके अमावमें हेतु कहती है । नाडी- 
गत पित्त नामक तेजसे अभिन्याक्त इन्द्रियवाला वहु बाह्य विषयोको नहीं देखता एेसा अथं है । अथवा 
"तेजसा" ( तेजसे ) यह ब्रह्यका ही निर्दे है, क्योकि अन्य श्र तिमे "्रह्मव तेज एव ' (ब्रह्म ही है-तेज 
ही है ) इसप्रकार तेज शब्द ब्रहूयमे प्रयु्छ है, तब जीवे नाड़ी द्वारा ब्रहाके साथ सम्पन्न होतादै 
घतः इसे कोई पाप स्पा नही करता' रसा अथं है । मौर सव पाप्मानो०' ( सम्पुणं पाप इससे 
निवृत्त हो जति ह, क्योकि यह्‌ ब्रह्मलोक पाप शून्य है ) इत्यादि श्वुतियोसे ब्रह्मसंपत्ति पापस्परांके 
अभावमे हेतु समधिगत है । एसा होनेपर अन्य श्र तियोमे सुषुप्ति स्थानरूपसे प्रसिद्ध ब्रह्मके साथ 
अनुगत नाडी मादिका समुच्चय समधिगत-ज्ञात होताहै। इसप्रकार पुरीततका मौ ब्रह्यके प्रक- 
रणमें संकीतंन होनेसे ` ब्रह्मके अनुगण ही सुषुप्तिस्यानरूपसे ज्ञात होता है--"य एषोऽन्तहंदयः०' 
( यह जो हुदयके मीतर आका दै -उसमे शयन करता है ) इसप्रकार सुषुप्ति स्थानशूपसे प्रकृत हदय 
आकाश्चकं विषयमे “पुरीतति दोते' ( परीततुमे शयन करता है ) एेसा कहा ` जाता है । हदयके परि- 
वेष्टनंको (पुरीतत्‌" कहा जाता है, उसके अन्तवंती मी हदय माकरमें शयन करता हुभा पुरीतत्‌मे 
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दायान: दाक्यते पुरीतति दोत इति वक्तुम्‌ । प्राकार परिक्षि ऽपि पुरे वतमानः प्राकारे वतत 
दत्युच्यते। हदयाकाल्स्य च ब्रह्मत्वं समधिगतम्‌~-'द्रह उत्तरेभ्यः" (न° सू° १।३।१४, शत्य । 
तथा नाडीपुसीततखमुच्चयोऽपि-'तामिः प्रव्यवसप्य पुरीतति शेते" (ब्रह ° २।१।१९) इत्येकवा- 
क्योपादानादंवगम्यते। सटप्राज्ञयोश्च प्रसिद्धमेव ब्रह्मत्वम्‌ । पवमेतासु श्रुतिषु ीण्येव सुषु 
पिस्थानानि संकीर्तितानि-नाडयः पुरोतद्‌ब्रह्म चेति । तत्रापि द्वारमात्नं नाडयः पुरीतच्च, 
ब्रह्मेव त्वेकमनपायि सपुप्तिस्थानम्‌ ! अपि च न!ङधः पुरौतद्धा जीवस्योपाध्याघार एव 
भवति, तत्रास्य करणानि वत॑न्त इति । न ह्यपाधिसंबन्धमन्तरेण स्वत एव जीवस्याघारः 
कथ्ित्संभवति, ब्रह्याव्यतिरेकेण स्वमहिमप्रतिष्ठितत्वात्‌। ब्रह्माचारत्वमप्यस्य सुषुप्त 
नेवाधाराघेमेदाभिप्रायेणीच्यते, कथं तदहि ? तादात्म्याभिग्रायेण । यत आह्-सता सोम्य 
तदा संपन्नो मवति स्वमपीतो भवति" ( छा० ६।८।१ ) इति । स्वाः देनात्माभिटण्यते, स्वरूप 
मापन्नः स्षो भवतीत्यथंः। अपि च न कदाचिल्ीवस्य ब्रह्मणा संपत्तिनांसित, स्वरूपस्या- 
नपायित्वात्‌। स्वप्नजागरितयोस्तुपाधिसंपकंवह्लात्पर रूपापत्तिमिवापेक््य तदुपशमात्स- 
घुष्तेः स्वरूपापत्तिविवक््यते “स्वमपीतो भवति इति, अतश्च सुप्तावस्थायां कदादितव्सता 
संपद्यते कदादिन्न संपद्यत इत्ययुक्तम्‌ । अपि च स्थानविकल्पाभ्युपगमेऽपि विरोषविज्ञा- 
नोपदामलश्चणं तावत्सषुप्तं न कचिदिरिष्यते । तत्र सति संपन्नस्तावत्तदेकः्वा्न 
विजानातीति युक्तम्‌, 'तव्केन कं विजानीयात्‌" रह ° २।४।१४ ) इति श्रुतेः । नाडीषु पुरीतति 
ख प्रायानस्य न किंचिद विज्ञाने कारणं राक्यं विज्ञातुम्‌ , भेदविषयत्वात्‌ , यत्र वा अन्यदिव 
स्यात्तत्रान्योऽन्यत्पश्येत्‌' ( द° ४।३।३१ ) इति श्रुतेः। ननु मेदविषयस्याप्यतिदूरादिकारण- 

शयन कहता है एेसा कहा जा सकता दै । कोट्से धिरे हुए नगरर्मे रहता हुआ कोटरे रहता है एेसा 
कटा जाता दै, ओर "दहर उत्तरेभ्यः इसमे ह्‌ दयाकाराको ब्रह्मत्वं निवत किथा गया है । तथां (तामि 


प्रत्यवसृप्य" ( नाडयो द्वारा प्रवे्कर पुरीततुमे सोता दै ) इस श्रतिचचे नाड़ी ओर पुरीतत्‌का समूच्चय 
पी एक्‌ वाक्यङ्के उपादाने धवगत होता दै। सत्‌ यौर प्राश्रब्रह्यहै, यह प्रसिद्धदहै। इसप्रकार इन 


श्रवियोमे नाड़ी, पुरीतत्‌ ओर ब्रह्य ये तीन ही सुषुप्ति स्थान कहे गये हँ । उनमें मो नाड़ी मौर पुरीतत्‌ 


द्वारमात्र है, एक अविनाशी ब्रह्म ही सुषप्तिका स्थान दै, बौर नाड्यां अथवा पुरीतत्‌ जीवको 
उपाधिका आधांरहीदै, क्यों उनमें इसके करण रहते हैँ । उपाधि संम्बन्धके विना जीवका स्वत). 


ही कोई आधार नहीं हो सकेता, क्योकि जीव ब्रहमासे अभिन्न होनेसे स्वमहिमामे प्र्िष्ठित है, इस 
जीवका सुषृप्तिमे ब्रह्माधारत्व मौ धार भौर आधेयके भेदके अमिग्रायसे नही कहा जाता है, किन्तु 


तादात्म्यके अमिप्राय से। क्योकि “सता सोम्य०' (उस समये सोम्य? यहु सत्के साथ सम्पन्न 


हो जाता है--यह अपने स्वरूपको प्राप्त हो जाता है) यह्‌ धति एसां कहती है.। स्वश्चब्दसे 
भमा कहा जाता है सोया हृजा अपने स्वरूपको प्राप्त होता है, यह्‌ अथदहै, भौर कदाचित्‌ भी 


लीवकी ब्रह्यके साथ सपतिनदहो एेसा नहींहै, क्योकि उसका स्वशूप अविनाशौ दै। स्वप्न 
बीर जाग्रत्मे तो उपाधिके सपकवश मिन्नल्पताकी प्राप्ति-सी होती है, उसकी अपेक्षा करके 


सुषुप्ते उसके उपरम होनेसे स्वषूपकी प्राप्ति स्वमपीतो मवति" ( यह्‌ अपने स्वेरूपको प्राप्त हो जाता 


है ) इस प्रकार विवक्षित है। ओर इससे सुषुष्ठि अवस्थामें कमी सतुसे सम्पन्न होताहै भौर कमी 
सम्पन्न नहीं होता, यहु कथनं युक्त नहीं है । यदि स्थान विकृत्य स्वीकार मी कियां जाय तो भी विष 


विज्ञानका अमावरूप सुषुप्ठका कहीं भेद नहीं है । सुषुप्तिमे सवके साथ सम्पन्न होकर उसके 
साथ एकत्व होनेसे नहीं जानता है, यह युक्त है, क्योकि "तत्केन कं विजानीयात्‌ ०' ( भौर व्हा किसके 
दारा किसे जने ) एसी भ्रृति है । नाडयो भौर पुरीतत्‌मे शयन करनेवारे जीवके अज्ञानमें किसी 
क्रारणको नहीं जाना जा सकता, कारण कि “यत्र वाऽन्यदिव ०" (जहा-जाग्रत्‌ वा स्वप्नावस्थामें अत्म 
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मिज्ञाने स्यात्‌ । बाढम्‌, एव स्याद्यदि जीवः स्नः परिच्छिन्नो ऽभ्युपगस्येत-ग्रथा 
विष्णुतित्रः प्रजाघ्ी स्वगृहं न्‌ परयति, र तु जीवस्योपानिन्यत्तिरेकेण परिच्छेदो विद्ते। 
उपाधिगतमेवःतिदूरादिकारणमकिक्ञाव इति यदुच्यत, तथाप्युपाघेरुपद्गन्तत्वात्सत्येव 
संपन्ना न विजानातीति युक्तम्‌ । # नच वयसिह तुस्यवन्नाडग्याद्िस्न्नुस्चयं प्रतिपाद 
यामः । नहि नाडयः सुकषिस्थनं बरयतद्धेव्यमैन विज्ञानेन किचितप्रयोजनमस्ति, सदयेत- 
दविज्ञानप्रलिवद्धं क्किचित्फरे श्रयते नप्येतद्िक्ञानं फडवतः कस्यशन्िद्ङ्गमुपदिदयते 
बरह्म व्वनपायि सुपिस्थानभित्येतत्प्रतिपःदयामः । तेन तु विज्ञानेन प्रखोजरमरित जोवस्य 
= ब्रह्मात्मत्वववार्णं स्वप्नजागरितन्यवहारविमुक्तत्वावघारणे च। तस्माद्‌ःत्मेव ससि- 
स्थानम्‌ ॥॥ 


अतः प्रथोधोऽस्मात्‌ ॥ ८॥, 
पदच्खेद्--अतः, प्रबोधः, भस्मात्‌ । 


सृज्राथ- परमात्मा ही सृषुसि स्थान है, ( अतः ) अतएव ( अस्मात्‌ ) परमात्मा जीवका 
( प्रबोध ) उत्थान स्वाप प्रकरणम (सत लागम्य' इत्यादि धरु्ियोखे उपदिष्ट है । 

क यस्माच्चात्मैव सुप्तिस्थानगत पव च कारणान्नित्यवदेवास्मादारमनः प्रबोधः 
स्वापाधिक्रारे हिष्यते-- “कत एतदागात्‌" . (ब्रह ° २।१।१६) इत्यस्य प्ररनस्य प्रतिवचनावसरे 
भ्यथागनेः श्चुद्रा विस्फुलिङ्गा भ्युचरन्तयेवमेवेतस्मादास्मनः सवं प्राणाः" (छह ° २।१।२०) इत्यादिना। 
सत आगस्यन विदुः सत आगच्छामह ( छा० ६।१०।२ ) इति च) विकसर्प्यमानेषु तु खषुति- 

मिन्न अन्य-सा हाता है वहां अन्य-अन्यको देखता है ) यह श्रुति भेद विषयक है । परन्तु भेद विषयक 
अज्ञानमे मी अतिदूर आदि कारण होना चाहिए । ठीक एेसा हो, यदि जीव स्वतः परिच्छिन्न 
स्वीकार किया जाय । जंसे प्रवासी विष्णुमित्र अपने घरको नहीं देखंता । परन्तु जीवका उपाधिके 
विना परिच्छेद नहीं है । यदि कहो कि उपाधिगत अतिदूर आदि अज्ञाने कारणैः तो मी उपाधि 
उपद्यान्त होनेसे स्मे ही सम्पन्न होता हुआ नहीं जानता यह युक्त दै, ओर यहाँ हम ब्रह्मके समान 
नाडी आदि समृच्चयका पतिपादन नहीं करते, क्योकि नाड्यां जौर पुरीतत्‌ सुषुषिस्थान हैँ इस 
विज्ञानसे कोई प्रयोजन नहीं है, ओर इस विज्ञानसे प्रतिबद्ध कोर फल मी नहीं यूना जाता, मौर यह्‌ 
विज्ञान किसी फलवाले [ अङ्गी ] का अद्धरूपसे. मौ उपदिष्ट नहीं है । अविनाशी ब्रह्म सो सुषुप्ति 
स्थान है यह प्रतिपादनं करते हँ । इस विज्ञाने तो जीवका ब्रह्मात्मत्व निश्चय ओर स्वप्न-जागरित 
व्यवहारे विमुक्तस्व निश्चय प्रयोजन है । इसकिट्‌ आत्मा ही सुपुप्तिका स्थान है । ७ ॥ 

क्योकि परमात्मा हो सुषुप्ति स्थान है, इसी कारणसे स्वाप प्रकृरणमें कुत एतदागात्‌ ०' ( यह्‌ 
कहसि आया ) इस प्रदनके प्रतिवचन ( उत्तर } कै अवसरमे "यथाऽग्नेः ०" ( जैसे अग्निसे अनेकों क्षुद्र 
चिनगारियां निकलती है, वैसे हौ इस आत्मा समस्त प्राण ) इत्यादि श्रुतिसे इस भात्मासे नित्य- 
प्रतिदिन-सा जीवके प्रबोधका उपदेश किया जाता है । भौर (सतं आगम्य' ( ये सम्पूणं प्रजाएं सतुसे 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# हम नाडी आदिका ब्रह्मके साथ समच्चथ नहीं मानते, किन्तु गुणप्रधानमाव मानते 
अर्थात्‌ ब्रह्य मुख्य सुषुप्तिस्थान है अर नाडी.आदि ह्वार होनेसे गौण दै, इस प्रकार सुषुप्तिस्थानके 
विव ल्पका निराकरण कर अब "न हि नाड्यः इत्यादि उसके फल आदिका मी खण्डन करते हँ ।॥७॥ 

# “सत आगम्य इत्यादि श्रुतिसे जीवका ब्रह हौ उस्थान कहा गया है, कहीं भी नाडि आदिमे 
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स्थानेषु कद्‌ाचिन्नाडीभ्यः. प्रतिवुध्यते कदाचित्पुसीततः कदाचिदाःमन इत्यश्ासिष्यत्‌ । 
तस्मादप्यात्मेव सुतिस्थानमिति ॥८॥ 
( २ कर्मायुस्मृतिश्चब्दविध्यधिकरणम्‌ । स्‌ ९ ) 
स एव तु क्माुस्मृतिशब्दविधिभ्यः ॥ ९। 
पदच्छेद--स, एव, तु, कर्मानुस्सृतिशन्दविधिम्यः 
सूत्रार्थ (सएव तु) जो जीव सोता दै वही उरुता है, ( कर्मानुस्मृतिश्चव्दविधिभ्यः ) 
क्योकि अवशेष कमं, आत्माकी अनुस्मृति, शब्द भौर विधिघे एेसा ही ज्ञात होता है । 
तस्याः पुनः सत्संपत्तेः प्रतिवुध्यमानः कि य पव सत्संपन्नः स एव प्रतिवुध्यत 
उत ख वाऽन्यो वेति चिन्त्यते । तज प्राप्तं तावत्‌-अनियम इति । कुतः ? यदाहि जलः 
सादो कश्चिजटविन्दुः प्रक्चिप्यते, जराश्िरेव स तदा भवति, पनरुद्धरणे च स पव जल- 
बिन्दुभवतीति दुःसखंपादम्‌। तद्वत्सुप्तः परणेकत्वमापन्नः संप्रसीदतीति न स एव पन 
रुत्थातुमर्हति । तस्मात्स एवेश्वरो वाऽन्यो वा जीवः प्रतिबुध्यत ह्येवं प्राप्त इदमाद-स 
पव तु जीवः सुप्तः स्वास्थ्यं गतः प॒नरुत्तिष्ठति, नान्यः । कस्मात्‌ ? कर्माजुस्सतिशव्द- 
विधिभ्यः। विभज्य हेतुं दर्यिष्यामि । क्मंशेषायुष्ठानदशशनात्तावत्स पवोत्थातुम्हंति 
नान्यः। तथाहि-पूचयुरनुष्ठितस्य कर्मणोऽपरेदः शेषमजुतिष्ठन्डदयते । न चान्येन 
सामिरतस्य कर्म॑णोऽन्यः शोषक्रियायां प्रवतितुमर्हति, अतिप्रसङ्गात्‌ । तस्मादेक एव 


मनेपर यहु नहो जानतौ किं हम सतसे आई ह ) यह्‌ श्रूति मो है। सुषुप्तिस्थानोके विकत्प हौनेपर 


तो कभी नाडयो, कमी परीतत्‌से ओर कमी परमात्मासे जीवक प्रबोध होवा है, एेसां उपदेश करती 
उससे मी परमात्मा ही सषप्ति स्यान दै ॥८॥ 


उस सत्संपत्तिसे पुन। जागनेवाला कौन दै, क्या जो सत्सम्पन्न हूजा है वही जाग्रत होता दहै 
अथवा उससे वहु अन्य है? रएेसा विषार किया जाता है। पृवपक्षीौ--उसमे अनियमरै, रेका प्राप्त 
होता है। किससे ? इससे कि जब जरराधिरमे कोई जलबिन्दु प्रक्षिप्त किया जातां है तव वहु जल- 
राधिदहौीहोजातादहै, पुनः उद्धरण कृरनेपर वही जलबिन्दु है, एेसा कहना कठिन है । उसीप्रकार 
सुप्त पुरुष परमात्माफे साथ एकठ्वको प्राप्त हुम अत्यन्त प्रसन्न होता है, अतः. वही पुनः उत्थानके 
किए युक्त नहीं है । इसर्एि वही ईउवर अथवा अन्य जीव प्रतिबुद्ध होता है । सिद्धान्ती-एेसा 
प्राप्त होनेपर यहं कहते है-- वही जीव सुष्त-स्वास्थ्य ( स्वरूप प्राप्ति ) प्राप्तकर पूनः उष्ता है अन्य 
` नहीं । किससे ? कमं, अनुस्मृति ( प्रव्यभिन्ञा ) शब्द ओर विधिसे । विमागकर हेतुको दिवराङंगा-- 
कमरोषद्के अनुष्ठान दशंनसे वही जीव उठने किए युक्त है, अन्य नहीं । जसे कि. पूवं दिनमे अनु 
ष्ठित क्के अवशिष्ट अंशको दूसरे दिन अनुष्ठित करता हुभा देखा जाता ह । एकसे आधे किये गये 
कमंको शेषक्रिया अन्य प्रवृत्त होनेमे समथ नहीं है, क्योकि बतिप्रसङ्ख दै । इसलिए एक ही पुवं 
ओर अपर ( दुसरे ) दिन एक कमंका कर्ताहै, एेसा श्ञात होतादै। इससे मी वही सुषुप्ति 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जीवक उत्थानकी अपादनता नहीं कही गई है । इससे मी ब्रह्म ही जोवक्ा मृश्य सुषुप्ति स्थान दै । सुषुप्ते 
जीवके उपाधिलयको अपेक्षा त्रह्यके साथ जीवका अभेद कहा जाता है, इससे भेद भौपाधिक है ॥८॥ 

® ब्रह्मसे जीवक उत्थानकी श्रुति होने ब्रह्य ही सुषुप्तिस्थान है, यह ठीक नहीं है, क्योकि 
सुषुप्तिसे अन्यका भी उत्थान संमव हैः अतः नाडी आदि सुषुप्तिस्थान हौ सक्ते । इसप्रकार 
'अनियम' आदिशे आक्षेप संगतिये पुव॑पश्च करते हैँ । सिद्धान्ती--"तस्याः' आदिमे कंहते दै । 


अधि०र सरु०र | भाषाजुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६१९१ 


पूवद्यरपरेदुरचेकस्य कमणः कतति गम्यते । इतश्च स पवोत्तिष्ठति यत्कारणमतीतेऽहन्य- 
हमदोऽद्ाश्चमिति पूर्वायुभूतस्य परश्चातस्मरणमन्यस्योत्थाने नोपपद्यते 1 नह्यन्यरष्टमन्यो ऽ- 
नुस्मतंषहंति । सोऽहमस्मीति चात्मानुस्मरणमात्मान्तसोत्थाने नावकद्पते। राब्देभ्यश्च 
तस्यैवोस्थानमवगम्यते। तथाहि-पुनः प्रतिन्यायं प्रतियोन्याद्रवति बुद्धान्ताभरैव' ( ब्रह० ४। 
३।१६ ) "द्मा सर्वाः प्रजा अहरहगच्छन्त्य एतं बह्मरोकं न विन्द्न्ति' ( छा० ८।३।२ ) “त इह 
व्याघ्रोवा सिहोंवा वृको चा वराहो वा कीशे वा पतङ्गो वा दंशो वा मञ्यको दा यद्यद्धवन्ति तदा- 
मवन्ति' (छा° ६।९।३.) इत्येवमादयः दाब्दः स्वापप्रवोधाधिकारे पठिता नात्मान्तरोच्थाने 
सामज्ज्यमीयुः । कर्मविद्ाविधिभ्यदचेवमेवावगभ्यते । अन्यथा हि कमंविद्याविधयोऽन- 
शंकरा: स्थुः । अन्योत्थानपक्षे हि सुप्तमात्रो मुच्यत इत्यापद्येत । पवं चेत्स्याद्द- किः 
काखान्तरफखेन क्मंणा वियया वा इतं स्यात्‌, अपि चान्योत्थानपक्षे यदि तावन्छरीरा- 
न्तरे व्य्रवहरमाणो जीव उत्तिष्ठेत्‌ तज्नत्यव्यवहारलोपग्रसङ्गः स्थात्‌ ? अथ तत्र सुप्त 
उत्तिष्ठन्‌ कस्पनाजथक्यं स्यात्‌ ! यो हि यस्मिङ्गरीरं सुप्तः स ॒तस्मिन्नोत्तिष्ठलयन्यस्मि 
ञशरी र सुप्तोऽन्यस्मिन्नत्तिषटतीति कोऽस्यां कट्पनायां खाभः स्यात्‌ । अथ मुक्त उत्तिष्ठ 
दन्तवान्भोक्ष अ(पदेत्‌ । निवृ ताविदययस्य च पनसत्थानमनुपपन्नम्‌ । पएतेनेश्वर स्योत्थानं 
प्रत्युक्तम्‌, निव्यनिनवर ्ताविचत्वात्‌। अक्ृताभ्यागमङृत विगप्रणारो च दुनिवारवन्योत्थान- 
पक्षे स्याताम्‌ । तस्मात्स एवोत्तिष्ठति नान्य इति । 8 यत्पनरुक्तम्‌- यथा जलराको 
उठता है, कथोकि पूव दिनमे भमैने यह देखा थाः इसप्रकार पूव अनुमभूतका पश्चातु स्मरण अन्यके 
उठनेपर उपपन्न नहीं होता, कारण किं अन्यसे हृष्ट पदाथका अन्य अनुस्मरण करनेके किए युक्त नहीं 
है । इसप्रकार "सोऽहम्‌" ( वहु मेहं) इसप्रकार अपना अनुस्मरण अन्य आतमाके उठनेपर संमव 
नहीं है । भ्रुतियोसे मी उसका ही उत्थान अवगत होठा है, क्योकि (पुनः प्रतिन्यायं ०' ( पूनः जिस 
प्रकार आयांथा ओर जहि भायाथां वह्‌ प्रतियोनि जीव उस्र जागरित.स्थानको रट जाताहै) 
"इमाः सर्वाः ०' (इसप्रकार यह सारी प्रज। प्रतिदिन जाती हुई उस ब्रह्म लोकको नहीं जानती) "त इह 
व्याघ्रो ° ( वे इस छोकमें व्याघ्र, सिह, भेड़िया, शूकर, कीट, पतद्ध, उसि अथवा मच्छर जो-जो मी 
[ सुषुप्ति आदि पुवं ] हुए होते दवे ही पुनः हो जाते हैँ ) इत्यादि सुषुप्ति भौर जागरितके प्रकरणम 
पठित भ्रुतियां अन्य आत्माके उत्थानम संगत नहीं होगौ । कमंविधि भौर विद्याविधिघचे मी पएेसाही 
अवगत होता दहै, अन्यथा कर्मविधि भौर विद्ाविधि अनर्थक हो जायगी ¡ अन्यके उत्थान पक्षम 
सोये हुए समी मुक्त हो जायंगे, एेसा प्रसक्त होगा । यदिरेसाहो तो इसका उत्तर दो किं काछन्तरमे 


फल देनेवाले कमं ओर विद्यसे क्या प्रयोजन होया ? मौर अन्य उत्थान पक्षमे-- यदि अन्य शरीरमें 
व्यवहार करनेवाला जीव [ इस शरीरम ] उठे तो वहपर होनेवाके व्यवहारा लोप हो जायगा । यदि 


उसमें सोया हु उठे तो कल्पना व्यथं होगी, क्योकि जो जिस शरीरम सुप्त है वहु उस्म नहीं उठता 
हे अन्य शरोरमे सुप्त अन्यशरीरमे उव्ताहै, तो इस कत्पनमिं कामक्या होगा ? यदि मुक्तं जीवं 
उठेगा तो अनित्य मोक्ष प्रसक्त होगा, क्योकि निवत्त अविद्यावालेका पुनरुत्थान अनुपपन्न है । इसे 
ईश्यरके उत्थानका निराकरण हुभा, क्योकि वह॒ नित्य निवृत्त अविच्यावाला है । अन्य उस्थानपक्षमे 
अकृताम्पागम मौर कृतकमंकी हानि दुनिवार होगी, इसलिए वही उक्ता है अन्य नहीं। जो यह्‌ कहा 
गथा है कि जैसे जलराशिमे प्रक्षि जलबिन्दु निकाला नहीं जा सकता, वसे सद्‌ ( ब्रह्म ) मे सम्पन्न 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# अनादि अनिवंचनीय अविद्या आदि उपाधि भेदसे कल्पित जीव वस्तुतः परमात्मासे भिन्न 

नहीं है, किन्तु उपाधिके उद्धव गौर अभिमवसे वह्‌ उद्धत-सा भौर ममिमव-ता प्रतीत होता दहै । 





द१२ प्रहासुञ्ज-श्ाङ्करभाष्य | अ०दपा० 


प्रक्षिप्तो जटविन्दुरनोद्धातं शक्यत्त एवं सति संपन्नो जीवो नोत्पतितुमहतीति, तत्परि 
हियते-युक्तं तत्र चित्रेककारणामावाञ्जलबिन्दोरनुद्धरणम्‌, इह तु विद्यते विवेककारणं 
क्म चाविद्या चेति वैषम्यम्‌ । ददयते च दुर्विवेचयोरप्यस्मरजातीयेः क्षी रोदकयोः संख 
णयोर सेन विवेचनम्‌ ! अपि चन जीवो नाम कशचित्परस्मादन्यो वियतेयो जखबिन्दुरिव 
जलराशयः खतो विदिच्ेत । सदेव तूपाधिसंपकमञ्जीव इध्युपचय॑त दत्यसरृत्प्रपञ्चितम्‌ । 
पवं सति यायदेकोपाधिगता वन्धानुच्रत्तिस्तावदेकजीवव्यवहारः । उपाध्यन्तरगताया तु 
बन्धशनुचत्तौ जोवान्तर्व्यवहःरः। स एवायमपाधिः स्वापप्रबेधयोर्वीजाङ्क रन्यायेनेत्यतः 
स पव जीवः यतिवुध्यत इति युक्तम्‌ ॥९॥ 
( 9 मग्धेऽघंसंपस्यधिकरणम्‌ । स्‌० १०) 
पुग्धेऽधेसंपत्तिः परिशेषात्‌ ॥ १० ॥ 

पदच्छेद--पृग्धे, अधंसपत्तिः, परिशेषात्‌ । 

सखत्राथं-- (मुग्ध) मू्छावस्थामे जीवको (अधंसंपत्तिः) अधं सुषुप्ति है, क्योकि (परिरोषात्‌) 
परिरोषसं एेसा ही ज्ञाति होता है । 

अस्ति मुग्धो नाम यं मूर्छित इति लौकिकाः कथयन्ति \ स तु किमवस्थ इति परिक्षाया- 

मुच्यते-तिस्स्तायद वस्थाः शरीरस्थस्य जीवस्य प्रसिद्धाः-जागरेत स्वप्नः स चुप्तमिति । 
चतुर्था शरीसग्पखप्तिः, नतु पञ्चमी कचिद्रवस्था जोवस्य श्रुतौ स्मृतो वा प्रसिद्धासित। 
तस्माद्धतसहणामरेवावस्थानामन्यतमावस्था मूच्छव्येवं प्राप्ते बरमः-न तावन्पुग्धो जागरिता- 


हुआ जीव उठ चहो सकता, उसका परिहार किया जता है--विवेकं ( भेद ) कारणके अमावसे वहां 
जलबिन्दुका अनुद्धरण युक्त है, परन्तु यहं तो विवेकके कारण कमं ओर अविद्या है, अतः वंषम्यदहै। 
य्यपि सृ जल ओर क्षोरका विवेचन हम लोगोधै दुष्करदहै, तो मो उनका हंसे विवेचनं देखा 
जाता है । किच जीव कोई परमात्मासे अन्य नहींहै जो जलरारिभें जदछछविन्दुके समान सत्‌से विविक्त 
पृथक्‌ किया जाय । सद्‌ ब्रह्यही तो उपाधिके सम्बन्धे जोव, देका उपचार किया जातांहै। 
यह्‌ वार-वार विस्तारे कहा गथा है । रेसता होनेपर जवतकं एक उपापिगतं बन्धको अनुवृत्ति है तब . 
तके एक जोव व्यवहार हौता है । बन्धकी अनुवत्ति अन्य उपाधिगत होनेषर अन्य जीव व्यवहार होता 


है सुषुप्ति ओर जागरितमें वह यह उपाधि बोजाङ्धुरन्यायपे है, इसकिए वही जोव प्रतिबुद्ध होता है 
यह्‌ युक्त दै॥ ९॥ 


मुग्ध वहुहै जिपे छोग मुच्छितत कहते ह । उस्तकी अवस्था कौन-सीहै? इस परीक्षामे कहा 

जाता है--श रोरमे स्थित जोवक्रौ तोन अवस्थं तो प्रसिद्ध है--जागरित, स्वप्न ओर सुषुप्ति । चतुथं 

अवस्था शरीरस उत्क्रान्ति है । जोत्रको कोई पाचवों अवस्था तो श्रुति, स्मृतिमे प्रसिद्ध नहीं है । इसक्िए 

मच्छ चार अवस्थाभोमेसे ही एक अवस्था है। सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनिपर हम कहते रै- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

इसलिए उसका सुषुप्तिमे उप।धिके लये लप ओर जाग्रतमे उपाधिकर उद्भवे उद्धव होतादहै। इस 

प्रकार उपाधिके उद्धवधरे वही जीवं उर्ता है । पूवपक्षें तत्वज्ञान व्यथं है, क्योकि सुषुप्ति जीवकी 


पुनरावृत्ति न होने मुक्तिसिद्ध है, सिद्धान्तमे तो अज्ञात ब्रह्महपस्थितिका अज्ञानके बले पूनः उत्थान 
अवश्यंमादी है, अतः अन्ञानको निवत्ति के लिए तत्त्वज्ञानं अपेक्षितदहै।॥ ९॥ 


# तीन अवस्थाने आ्माका विवेचन कर, अब मृरच्छसि उसका विवेचन करते है--मूर्छा 
प्रसिद्ध अवस्थाओके अन्तगत है अथवा उनसे भिन्न पांचवो अवस्थादै? इस प्रकार संशय होतादै। 
उत्थित पुरुषमे वही मेँ ह" इस प्रकारको प्रत्यमिज्ञासे जैसे सषप्तिमे विशेष जनका अमावदहै, वभे 
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वस्थो भवितुमर्हति । नह्ययमिन्द्रियेविषयानीश्चते। स्यादेतत्‌- इषुकारन्यायेन मुग्धो 
भविष्यति । यथेषुकारो जाग्रदपीष्वासक्तमनस्तया नान्यान्विषयानीक्षत पवं मुग्धो मसः 
ठसंपातादिजनितदःखाचुभवव्यग्रमनस्तया जध्य्रदपि नान्यान्विषयानीक्चषत इति, न, 
असेतयमानस्वात्‌ । ह षुकये हि व्यापृततमना ्वीति-इ षुमेवाहमेतावन्तं काटमुपरुभमा 
नोऽभूवमिति । म॒ग्धस्तु खच्वसंज्ञो व्रनीति-अन्धे तमस्यहमेतावन्तं काट प्रक्षिप्तो ऽभूवं न 
शिचिन्मया चेतितमिति । जाग्रतरचेकविषयविषक्तचेतसोऽपि देहो विधियते, मग्धस्य तु 
देहो धरण्यां पतति । ® तस्मान्न जागत; नपि स्वप्नान्पदयति, निःसंक्ञकत्वात्‌ । नापि 
सतः, प्राणोष्मणोर्मावात्‌ । मुग्धे हि जन्तौ खतोभ्यं स्यान्न वासृत इति संशयाना 
ऊःष्मास्ति नास्तीति हृदयदेश माखभन्ते निश्चयाथ प्राणोऽस्ति नास्तीति च नासिकादेरम्‌। 
यदि प्राणोष्मरणोरस्तित्वं नावगच्छन्ति, ततो सरतोऽयमिदयध्यवसाय दहनायारण्यं 
नयन्ति । अथ तु प्राणमूष्माणं वा प्रतिपद्यन्ते ततो नायं खत इत्यध्यवसाय संलञाखाभाय 
भिषञ्यन्ति । पुनरुत्थानाच्च न दिष्टं गतः । नहि यमं गतो यमराष्रत्प्रत्यागच्छति । 
अस्तु तर्हि सुषुतः, निःसंज्ञः्वादम्रतत्वाच्च, न, वैलश्चण्यात्‌। मुभ्यः कदाचिच्चिर्मपि 
` मूच्छित जांगरित अवस्थावाला नहीं हो सकता, क्योकि यह्‌ इन्द्रियाय विषथोका रक्षण नहीं करता। 
"परन्तु यर्हा एसी शद्धा होती है कि मूच्छित इषुकार न्यायसे होगा, जसे इषुकार (बाणं बननेवाला) 
जागता हुजा मी बाणमें आसक्तमेनवाला है, इससे अन्य विषयोक्रो नहीं देलता, वसे मुसल प्रहार आदिसे 
उत्पन्न हृए दुःख अनुभवसे मनक ग्यग्र होतेके क।रण जागता हुमा मी [मन्ध] अन्य विषयोको नहीं देखता 
है, ठेसा नहीं है, कोकि वहु अचेतयमान-चेतनारहित है । किन्तु इषुकार ठो व्प्रापृत मना होकेर कहता 
दै-मै इतने काल पयन्त बाण को ही उपलन्ध करता हुआ था । मूच्छित तो चेतना प्राप्ठ कर कहता है- 
इतना समय तो घोर अन्धकारमे पड़ाथा मैने कुछ मी नहं जाना। एक विषयमे आसक्त 
चित्तवारे जाग्रत पुरुषकरा मी देह खडा रहता है, किन्तु मूच्छितका देह तो पृथिवीपर गिर जातादहै। 
इसलिए मुग्ध जागता नहीं ओर स्वप्नोंको भो नहीं देखता, क्योकि वह्‌ चेतना रहित दै । मृतक मी नहीं 
है, क्योकि उसमे प्राण गोर गर्मी विद्यमान दहै, मुग्ध प्राणोके विषयमे यह मर गया है अथवा नहीं 
मरा, इस प्रकार संशय करते हुए लोग इसमें गर्भी है कि नही, यह निर्चय करनेके चिए हृदय मागका 
स्पशं करते है । प्राण है कि नही, इस निश्वयके लिए नासिका देका स्पशं करते हँ । यदि प्राण ओर 
गर्मीका अस्तित्वं अनुमव नहीं करते तो यह्‌ भर शया हे, एेसा निश्वयकर उसे जलनेके किए जंगल 
रेजाते हैँ । यदि उसमे प्राण जीर गर्मी प्रप्ठं करते, तो यह्‌ मृत नहींदहै, एसा निङचय कर चेतना 
प्राप्त करनेके लिए चिकित्सा करते हैँ । पुनः उत्थान होनेसे मुग्ध मृत नहीं है, क्योकि यमक प्राप्त 
कर पुनः यमलोकसे लौटकर नहीं आता । ठब मुग्ध सुषुष्ठ हो, क्योंकि बह चेतना रहित भौर अमृत 
( मरा नहीं ) दै । एेसा नही, क्योकि दोनोमं वंलक्षण्य है । मग्ध प्राणी कमी चिरकालतक उच्छवास 
नहीं लेता, उसका शरीर कपता है, मुख मयानक भौर नेत्र विस्फारित होते हँ । किन्तु सुषुप्त तो प्रसन्न 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

मूच्छमिं मी है, इस समान लिद्धसे मूर्छा सुषुप्ति ही है । सिद्धान्ती-- प्रसिद्ध इन चार अवस्था 
मूर्छा पृथक्‌ अवस्था है । उनसे प्रथम जागरितका "न तवात्‌' इत्यादि माष्यसे निवारण करते हैं । 


हषुकारमें इद्दिय. जन्य ज्ञान ओर देह धारण आदिर्है, किन्तु मज्छितमे दोनों नहीं है, इसकिए 
दषुकार उदारहण विषम है । 


# जंघे सुषुप्विमे विरोष ज्ञानका अमाव है, वये मच्छमि मी है, इस प्रकारकी दोनोमे समानता 
होनेपर भौ लक्षणों ओर निमित्तोके भेदसे इन दोनोंका परस्पर मेद है। इस तरह समानता ओर 
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नोच्छ्वसिति, सवेपथुरस्य देहो भवति, भयानकं च वदनं विस्फारिते नेतरे । सुषुक्तस्तं 
प्रसन्नवदनस्तुस्यकार पुनः पुनरुच्खवलखिति, निमीलिते अस्यनेजे भवतः, न चास्य देहो 
वेपते । पाणिपेषणमात्रेण च `सुषुक्तमुस्थापयन्ति, नतु मुग्धं मुद्धरघातेनापि। निमित्तमे- 
दश्च भवति मोह स्वापयोः, मुल्टसंप।तादिनिमित्तत्वान्मोहस्य, श्रमादिनिमित्तत्वाच्च 
स्वापस्य । नच रोके ऽसति भरसिद्धिमुंगधः सुप्त इति । परिशेषादर्धंसंपत्तिम्‌ ग्धतेत्यवग- 
च्छामः । निः संज्ञत्वार्संपन्न दइतरस्माद्वंखक्चषण्याद्‌ संपन्न इति ॥ कथं पुनरधसंपत्तिम ग्ध 

तेति लक्यते वक्तुम्‌ ? याचता सुतं प्रति तावदुक्तं श्रत्या--'सता सोम्य तदा संपन्नो मवति 

( छा० ६।८।१ ) इति, “अन्न स्तेनोऽस्तेनो मवति' ( बृह० ४।३।२२ ), नेतं सेतुमहोरात्रे 
तरतो न जरा न शष्युन शोको न सुतं न दुष्कृतम्‌" ( छा० ८।४।१ ) इत्यादि । # जीवे हि 
सुकृतदुष्कृतयोः प्रािः सुखित्वदुःखित्वप्रत्ययोत्पादनेन भवति । न च सुखित्वप्रत्ययो 
दुःखित्वप्रत्ययो वा सुषुपे विद्यते, मग्धेऽपि तो प्रत्ययो नेव विते । तस्मादुपाध्युपल- 
मत्षुषु्तवन्मग्धेऽपि कृत्स्न खंपत्तिरेव भवितमहति, नाधसंपत्तिरिति। अन्रोच्यते--न 
व्रमो मुभ्धे ऽधंसंपत्तिर्जीवस्य बरह्मणा भवतीति । कि तहि १ अधन सुषु्तपक्षस्य भवति मुग्ध- 
त्वमघंनावस्थान्तरपश्चस्येति रमः । दिते च मोहस्य स्वापेन साम्यवेषम्ये। द्वारं चेतन्म- 
रणस्य । यद्‌ाऽस्य सावस्तेषं कमं भवति, तदा वाङ्मनसे प्रत्यगच्छतः । यदा तु निर वर्षं 
कमं भवति, तदा प्राणोष्पराणावपगच्छतः । तस्दधंसंपात्त बह्मविद ईच्छन्ति । यत्तक्तम्‌- 


वदन भौर संमकालमे पूनः पुनः उच्छवास ठेता है, उसके नेत्र निमोलित होते है, उसका रीर कापिता 


नहीं है, हाथके स्पशंमाव्रसे उसे रोग उरि हैँ । परन्तु मुग्धको तो मृद्गरके प्रहारे मी नहीं उठा 
सकते । मूर्च्छा ओर सुषप्ठिके कारण मौ मिन्न-मिन्न होते है, क्योकि मूरव्छाका मुसल प्रहार आदि 


निमित्त है भोर सुषुष्ठिका परिश्रम आदि निमित्त हैँ । भौर रोकर्मे यह्‌ प्रसिद्ध नहीं है कि मुग्ध सप्तद 
इसलिए परिशेषसे मूर्छा अध सुषुप्ति है, एषा हम समक्ञते हैँ । चेठना रहित होनेसे वहं सम्पन्न दै 


मौर सुषप्तसे वलक्षण्य होनेसे जसम्पन्न है । परन्तु मूर्च्छा अध सुषुप्ति है, यह कंसे कहा जा सक्ता है ? 
क्योकि "सता सोम्य °` (हे सोम्य ! उसं समय सतक साथ सम्पन्न होता है) अन्न स्तेनोऽस्तेनो मवति 
( यहाँ सुषुप्तिमे चोर अचोर होताहै) भौर ( इस सेतुर्प अलत्माका दिन-रात अतिक्रमण नहीं 


करते । इसे न जरा, न सत्यु, न योक ओर नं सुकृत अथवा दुष्कृत ही प्राप्त हो सकते है ) इत्यादि 
श्रुतिसे सुप्तक प्रति एसा कहा गया है । जीवमें सुखित्व ओर दु:खित्व प्रतीतिकी उत्पत्तिसे सुकृत ओर 
दुष्कृतकी प्राप्ति होती है, सुखित्व प्रत्यय अथवा दुःखित्व प्रत्यय सृषुप्तके विद्यमान नहीं है, इस प्रकार 
मूग्धमे मीं वे दोनों प्रत्यय नहीं है। इसलिए सूषुप्तके समान मुग्धमें मी उपाधिके उपशम होने 
सम्पूणं सूषुप्ति होनी चाहिए; अधं सुषुप्ति नहीं । इस पर कहते ह--मच्छमिं जीवकी ब्रह्मे साथ 
अद्ध सम्पत्ति होती है, एेसा हम नहीं कहते, किन्तु हम एसा कहते हँ कि मुगधत्व अधं सुषुप्त पक्षमे 
ओर अध अन्य अवस्था पक्षमें होता है । मर्च्छका सुषुप्तिसे साम्य ओर वंषभ्य दिखरायां गयां है। 
गह्‌ मरणका द्वार है । जब इस मव्छितकां अवरोष कमं होता दहै वब वाणी गौर मनं अपने स्थानमें 
लौट अति हैँ ओर जब इसका अवशेष कम नहींहोताहै तब प्राण मौर ओष्ण्य चले जातेहै। 
इसलिए ब्रह्मवेत्ता मच्छकिो अधं सुषुप्ति कहते हैँ । मौर जो यहु कहा गया है कि कोई पांचवीं मवस्था 
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विलक्षणतासे मूर्छा आधि सुषुप्ति है । मग्ध सुषुप्तिके सब धर्मि असम्पन्न होनेश् सुषुप्त नहीं है, इसी 


प्रकार मृतावस्थाके सब धमपि रहित होने वहु मृतक मी नहींदटै। इसक्िए मर्च्छा कुछ अशमे 
सुसुप्तिके सम होनेषे गधं सुषुप्ति ही है । इस पर पूवंसक्षी कथं पुनः' इत्यादिखे खङ्धा करते है । 


*# चेतना आदि रहित सृुषुप्तिके आधे धमकि समान मृच्छित सुषुष्ठिके आधे धमसि 
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न पञ्चमी काचिदवस्था प्रसिद्धास्तीति-नेष दाषः, कादाचित्कीयमवस्थेति न 
प्रसिद्धा स्यात्‌ । प्रसिद्धा चेषा लोकायुवंदयोः। अध॑संपच्यभ्युपगमाच्च न पञ्चमी गण्यत 
इत्यनवद्यम्‌ ॥ १० ॥ 
( ५ उभयलिङ्गाधिकरणम्‌ ! सू० ११२१ ) 
^ € 
न स्थानतोऽपि परस्योभयसलिङ् सवत्र हि ॥ ११॥ 

पदच्छेद-न, स्थानतः, अपि, परस्य, उमयलिद्खम्‌, सवत्र, हि 

सूज्ाथं--( स्थानतः ) स्वमावस्े अथवा उपाधिभेदसे मी ( परस्य ) पर ब्रह्ममे ( उभय 
लिद्धम्‌ ) सविशेष ओर निविशेष दो रूप उपपन्न (न) नहीं होते, ( हि ) क्योंकि ( सवत्र ) "अब्दम्‌ 
इत्यादि सज उपनिषदोमे नि विष ब्रह्यका ही उपदेश है । 

छ येन ब्रह्मणा खुष॒प्त्यादिष जीव उपाध्युपदामात्सं पद्यते, तस्येदानीं स्वरूपं 
श्रतिवरोन निर्धायंते । सन्व्युभयलिङ्गाः श्रुतयो ब्रह्मविषयाः-- सवकमा सवकामः सवंगन्धः 
सवरसः" (छा० ३।१४।२) शव्येवमाद्याः सविहोषलिङ्गाः । “भस्थूरूमनण्वदस्वमदीषेम्‌' ( ब्रह ० 
३।८।८ ) इत्येवमादययाश्च निविंरोषटिज्गाः । किमासु श्चुतिषूभयलिज्गं ब्रह्म प्रतिपत्तव्यमु 
तान्यतरलिङ्गम्‌ ? यदाप्यन्यतरलिङ्, तदापि कि सविदोपमुत निर्विशेषमिति मीमां स्यते । 
तत्रोभयलिङ्श्चव्यनु्रहादुभयलिङ्गमेव जद्चे स्येवं प्रापे व्रमः- न तावत्स्वत एव परस्य 
ब्रह्मण उभयलिङ्त्वमपपद्यते। न हयक वस्तु स्वत पव रूपादिविक्ेषोपेतं तद्विपरीतं 
चेत्यवधारयितुं `शक्यं, विरोधात्‌। अस्तु तहि स्थानतः पथिव्याद्युपाधियोगादिति 
तदपि नोपपद्यते-नद्यपाधियोगादप्यन्यादशस्य वस्तुनोऽन्यादशः स्वभावः संभवति । 
प्रसिद्ध नहीं है । यह्‌ दोष नही है, क्योकि यह्‌ अवस्था कादाचित्क होनेसे मले प्रसिद्धन हो परन्तु 
रोक ओर आयुर्वेद म्रन्योमे यह प्रसिद्ध है । अधं संपत्ति स्वीकार होनेसे पाचवीं अवस्था नहो गिनी 
जाती, इसकिए कोई दोष नहो है ॥ १०॥ 

सुषुक्षि आदिमे उपाधिके उपान्त होनेये जीव जिस ब्रह्मके साथ स्म्पक्न होता है, अव उसका 
स्वरूप श्रतिकी सामथ्यसे निर्धारित फिया जाता ३ । ब्रहमविषयकश्चतिर्या दो लिद्धवाली है-"सवें कर्मा° 


(समस्त विर्व इसका कम दै, सब दोषोसे रहित इसका काम है, सव गन्ध इसका सुखकर है, मौर वहु 
सवरस है) इत्यादि श्वति सविशेष लिद्धक है । गौर “अस्थृलम०' ( वहन स्थृरुदहै, नमण्‌दै 


न हस्व है ओर न दीघं है ) इत्यादि श्रुति निरवशेष लिङ्खक है ! क्यां इन श्रुतियोमे दोनों लिङ्गवाला 
ब्रह्म समक्चना चाहिए अथवा दोनोमं एक॒ लिङ्गवाला ? यदि दोनोमे एक लिङ्गवारा समन्षाजाय 


तो मी क्या वह्‌ सविशेष है मथवा निविरोष, एेसा विचार किया जातादहै। उसमे दोनों लिङ्खवारी 

श्रतियोके अनुग्रहसे दोनों लिङ्धवाला ब्रह्म समक्चना चाहिए । सिद्धान्ती-रे्ा ग्न्त होनेपर हम कहते 

है-परब्रह्मका स्वतः उमयलिङ्गत्व उपपन्न नहीं होता, क्योकि स्वतः ही एक वस्तु रूप आदि विष युक्त 

मौर रूप आदि विशेष रहितं हो, इसप्रकार विरोध होनेसे अवधारण नहीं किया जा सकता । यदि 

कहो कि स्थानतः-- परथिवी मादि उपाधिके योगसे एेसा हो, तो वह मी उपपन्न नहीं होवा, क्योकि 
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सम्पन्न होता है भौर कपनं आदि धमफि साम्य होनेसे आधा मरण पक्षमे है, इस प्रकार मूर्छा अधं 


सुषुप्ति कही गई है । पुवपक्षमें प्रसिद्ध अवस्थाओंसे पृथक्‌ आत्माका मूचछसि विवेक करनेके छिए 
यत्नकौ असिद्धि फल है, सिद्धान्तमे वह्‌ पृथक्‌ निर्चित है ॥ १० ॥ 


# पूवं अधिकरणोमे स्वप्न आदि अवस्थाओोंकी उक्तिसे उनसे अलिप्त स्वप्रकाश ब्रह्मार॑मक 


उद श्यरूप त्वम्‌" पदाथका परिशोधनकर अव विधेय "तत्‌" पदाथका परिचोधन आरम्म करते हुए 
पहले उसका तिविरोषरूप कहते ह ॥ ११.॥ 


६१६ ब्रह्मसुज्र-द्ाङ्रभाष्य [ अ०२पा०र 


नहि स्वच्छः खन्स्फटिकोऽखक्तकादुपाधियोगाद स्वच्छो भवति, श्रममात्रत्वादस्वच्छता- 
भिनिवेशस्य, उपाधीनां चाविद्याप्रव्युप्रस्थापितत्वात्‌ । अतश्चान्यतरलिङ्गपरिग्रदेऽपि 
समस्तविराघरहितं निविकर्पकमेव ब्रह्य प्रतिपत्तव्यं, न तद्विपरीतम्‌ । सवंज हि जह्य- 
स्वरूपय्रतिपादनपरेषु वाक्येषु “अशब्दमस्परामरूपसम्यम्‌' ( क° २।१५। सुक्तिको० २।७२ ) 
इत्येवमादिष्वपास्तसमस्तविश्ेषमेव ब्रह्मोपदिद्यते ॥ १९ ॥ 
न मेदादिति चेन्न प्रव्येकरमतदचनात्‌ ॥ १२॥ 

पदच्खेद-न, भेदात्‌, इति, चेत्‌, त, प्रत्येकम्‌, अतद्र चनात्‌ । 

सू्ा्थं-- समी वेदान्त वाक्थोषे निविशेष ब्रह्म हौ उपदिश है, ( न ) यह्‌ कथन युक्त नहीं है, 
( भेदात्‌ ) क्योकि "चतुष्पाद्‌ ब्रह्म इसप्रकार श्रुतिमे भेदका कथन है । ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहौ, 
तो नही, क्योकि ( प्रत्येकम्‌ ) प्रत्येक उपाधिमे ( अतद्रचनात्‌ ) "यश्चायमस्यां इत्यादि श्रुतियोमे 
ब्रहमके अभेदका ही श्रवण है । 

अथापि स्याद्यदुक्तं निविकस्पमेकलिङ्गमेव ब्रह्म, नास्य स्वतः स्थानवो वोभयलिङ्ग- 
त्वमस्तीति, तन्नोपपद्यते । कस्मात्‌ ? भेदात्‌ । भिन्ना हि प्रतिविद्यं ब्रह्मण आकारा 
उपदिश्यन्ते । चतुष्पाद्ब्रह्म षोडशकलं बह्म वामनीत्वादिरश्चणं ब्रह्म रैलोक्यशरीर- 
वेरवानर शब्दोदितं ब्रह्मव्येवं जातीय काः । तस्मात्लविशेषत्वमपि बह्मणोऽभ्युपगन्तव्यम्‌। 
ननूक्तं नोभयलिङ्कत्वं ह्मणः संभव्रतीति, अयमप्यविरोधः, उषाधिङृतत्वादाकारभेद स्य । 
अन्यथा हि निविषयमेव सेदशाखं प्रसज्येतेति चेत्‌-नेति ब्रूमः, कस्मात्‌ ? प्रत्ये कमतद- 
चनात्‌ । प्रत्युप्राधिभेदं ह्यमेदमेव ब्रह्मणः श्रावयति शाखम्‌-“यश्चायमस्यां एथिव्यां तेजो- 
मयोऽग्रतमयः पुरुषो यश्चायमध्याव्मं शरीरस्तेजोमयोऽग्रदमयः पुरुषोऽयमेव स॒ योऽयमात्मा (बृह ° 
२।५।१) इत्यादि । अतश्च तर भिन्नाकारयोगो ब्रह्मणः शासख्रीय इति शाक्यते वक्तुम्‌, 
भेदस्योपासनाथंत्वाद मेदे तात्पर्यात्‌ ॥ १२ ॥ 
उपाधिके योगसे मी अन्य प्रकारक वस्तुका अन्य प्रकारका स्वभाव समव नहींदहै, स्वमावतः स्वच्छ 
होता हओ स्फटिक जलक्तक ( लख ) आदि उपाधिकर योगे धस्वच्छ नहीं हो जाता, उसमे अस्वच्छ 
का अमिनिवेश्च भ्रममात्रहै, कारण किं उपाधियां अविद्यासे उपस्थापित होती है1 अतः अन्यतर 
लिद्धका परप्रहु करनेपर मी समस्त विशेषो रहित निविशोष ही ब्रह्म समक्षना चाहिए उससे विपरीत 


नहीं । क्योकि ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादन परक अङाब्दमस्पशश्शम०' ( वह शब्दरहित, स्पशं रहित शौर रूप 
रहित अव्यय है ) इत्यादि वाक्योमें वत्र समस्तं विरोष रहित ब्रह्य ही उपदिषश् है ॥ ११॥ 


मलेहीटेसाहो, परन्तु जो यह कहा गयादौ कि ब्रह्य निविरोष एक लिङ्खदहीदै गौर वह्‌ 
स्वतः अथवा उपाधिसे उमय लिङ्क नहीं है, वहु उपपन्न नहीं होता, किससे ? भेदसे । प्रत्येक विद्याम 
ब्रह्यके आकार मिनन मिन्नही उषदेश्च किये जाति दै। जसे ब्रह्य चतुष्पाद दै, क्रय सोलह कालाभो- 
वाला है, ब्रह्य वामनीयत्व बआदरू्परै, ब्रह्य त्रंखोक्य ररीरवालाटै मौर ब्रह्म वश्वानर दब्दसे 
कथित है" इसप्रकारके आकार ब्रह्मके उपदिष्ट ह । इसकिए ब्रह्य सविशेष है एसा मी स्वीकार करना 
चाहिए । परन्तु यहु जो कहा शया है कि ब्रह्मा उमय लिङ्कवाला नहींहो सकता । यह भी विरोध नहीं 
है, क्योकि आकार भेद उपाधिकृत है, अन्यथा भेदशास्त्र॒ निविषयक ही प्रसक्त होगा । सिद्धान्ती- 
एसा यदि कहो, घो नही, एसा हम कहते हैँ । किससे ? ससे कि प्रत्येकृमे 'अतद्रचन-एेसा नही" एेसा 
वचन है । यश्चायमस्यां ०' ( इस पृथिवीमे जो यह तेजोमय अमृतमय परुष है ओर शरीरम जो यह ` 
तेजोमय अमृतमय पुरुष है, यही वहु है जो कि यहु अत्मा है ) इत्यादि छास््र प्रत्यक उपाधि भेदमें 
ब्रह्मके अभेदका ही श्रवण कराता है । इसकिए्‌ ब्रह्मे मन्न भाकारका योग शास्तीय है, एसा नहीं कहा जा 
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८) अय नते 


पदच्थेद-अपि, च, एवम्‌, एके । 

सृजा्थं--( द्पिच एके ) ओर कोई शाखाबाले “मूःयुमाप्नोति' नेह नानास्ति किञ्चन 
( एवम्‌ ) इसप्रकार श्रुति वाक्यसे भेदकौ निन्दा पूवक परमात्माके अभेदका कथन करते हैँ । 

अपि चेवं मेददरजिनिन्दाषू्वंकमयेददश्षंनमेधेके राखिनः समामनन्ति-(मनसैवेद्‌- 
मान्यं नेह नानारित क्रंचन । ख्यौः स स्युसाप्नोति य इह नानेव पदयति' (क० ४।११) इति । 
तथा ऽन्ये ऽपि “मोक्ता मोग्यं प्रेरितारं च मत्व! सवं प्रोक्तं त्रिविषं ब्रह्य मे तत्‌" ( श्वे° १।१२ ) इति 
समस्तद्य भोग्यभोकतद्ियन्तृलक्षणस्य प्रपञ्चस्य ब्रह्मैकस्वभावतामधीयते ॥ १२३ ॥ 

कथं पुनराकारवदुपद्‌ दिनीष्वनाद्छार)पदेङिनोषु च ब्रह्यचिषयासु श्रुतिषु सती 
स्वनाकारमेव ब्रह्मावधायते, न पुनविपसतमिति ? अत उत्तरं पठति- 


अरूपवदेव हि तसप्रधानतात्‌ ॥ १४॥ 
पदच्छेद--अह्पवत्‌, एव, हि, तत्प्रधःनत्वात्‌ । 
सूत्ार्थ-( अरूपवदेव ) रूप आदि आकार रहित ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए, 
( तत्प्रधानत्वात्‌ ) क्योकि “अस्थुलम' इत्यादि भ्रुतिमे निविशेष ब्रह्य प्रधान है 1 
‰ रूपाद्याकाररहितमेव ब्रह्मावधारयितन्यं न रूपादिमत्‌ । कस्मात्‌ ! तस्पधान- 
त्वात्‌ । “अस्थुलमनण्दहस्वमदीघम्‌' (बृह ° २।८।८) 'अशब्दमस्पश्च मरूपमभ्ययम्‌' ( कट० ३।१५। 
क्ति० २।७२ ) "आकाशो वं नाम नामरूपयोर्निवहि ता ते यद्न्तरा तदुब्रह्म' (छा० ८।१४।१), द्दिन्यो 
ह्यमूः पुरुषः सबाह्याभ्यन्ते द्यजः' (सुण्ड०२।१।२), (तदेतदुब्रह्मापूवंमनपरमनन्तरमवाद्यमयमात्मा 


सकता है, क्योकि भेद उपःसनाके लिए दै भौर अभेदमें तात्पयं है ॥ १२॥ 

मौर इसप्रकार भेद दशांनकी निन्दा पूवंक अभेद दशंनका ही कोर शाखावारे श्रवण कराते 
है-- "मनसैवेदमाप्तव्यं" ( मनसे ही यह्‌ त्व प्राक्च करना चाहिए, इस ब्रह्मतत्त्व नाना कुछ भी 
नहीं है । जो पुरुष इसमें भेद-सा देखता है वह्‌ मृत्युस मृत्ुको प्राप्त होवा है.) इसप्रकार अन्य शचाखा- 
वारे मी “मोक्ता मोग्य०' ( मोक्ता [ जीव | मोग्य [ जगत्‌ ] मौर प्रेरक [ ईदवर ] का विचार कर 
मेरेषे यहं तन प्रकारसे कहा हुजा वह्‌ सवबब्रह्यही है) इसप्रकार मोग्य, मोक्ता ओर नियन्ताहूप 
सम्पूणं प्रपञ्च ब्रहमक स्वरूप है, एेसा अध्ययन करते दँ ॥ १३॥ 

परन्तु साकारका उपदेश करनेवाली ओर निराकारका उपदैश्च करनेवालो ब्रह्मविषयक शृतियो- 


कै होनेपर निराकार ब्रह्यका ही केसे अवधारण किया जाता है भौर उसके विपरीत नहीं ? हसलिए 
इसका उत्तर कहते टै 


रूप आदि ञाकारथै रहित ही ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए, रूप आदिसे युक्तका नही, 
किससे ? इससे कि उसकी प्रधानता .है । जसे 'अस्थूरुम०' ( वह नस्थूल दहै, न हस्व है भौर न दीघं 
है ) “अद्राब्दम०' (वह्‌ शब्दरहित, स्पशंरहित, रूपरहित ओर अव्यय है) 'आकादो वै ०” (आकाश नाम 
जोर रूपात्मक प्रपञ्चका निर्वाहक है, वे नाम ओौर रूप जिसके मीतर हैँ वह ब्रहम है) “दिग्यो द्यमूतंः०" 
( वहं निह्वय ही स्वय प्रकाश, अमूत्त, बाहर-मीतर विद्यमन तथा अज पुरुष दै) (तदेतद्‌ ब्रह्म °` ( वह्‌ 
यह्‌ ब्रह्य क्रारणं रहित, कायरहत, विजातीय द्रव्यसे रहति भौर अबह्यहै, यह्‌ आत्मा ही सवका 
सत्यानन्दी-दौपिका 
# दोनों प्रकारकी श्रुतियोके होनेषर निर्विशेष ब्रह्मके ग्रहण करनेमे ^तस्परातत्परविरोधे तत्परं 
बरुवत्‌”. ( तत्पर ओौर अतत्यर व।क्योंके विरोध होनेषर पत्पर वक्थ बलवान्‌ होता है ) यहु न्याय 


६१८ ब्रह्मसूञ्ज-श्ाङ्करभाष्य | अ०२ पा०श 


ब्रह्म सर्वाजुभूः' ( बृह ° २।५।१९ ) हत्येवमादीनि वाक्यानि निष्प्रप्चव्रह्मात्मतच्वप्रयानानि 
नार्थान्तर प्रधानानीव्येतत्प्रतिष्ठापितं तत्तु समन्वयात्‌" ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यज्च । तस्मा- 
देवंजातीयकेषु वाक्येषु यथाश्चतं निराकारमेव ब्रह्मावधारयितभ्यम्‌ । इतराणि त्वाकार 
वद्‌ब्रह्मविषयाणि वाक्यानि, न तत्प्रधानानि । उपासनाविधिष्रधानानि हि तानि, तेष्व 
सति विरोधे यथाश्रतमाश्रयितव्यम्‌ । सति तु विरोधे तस्प्रधानान्यतत्प्रधानेभ्यो बली 
यांसि भवन्ति-दस्येष विनिगमनायां हेतुः । येनोभयीप्वपि श्चतिघु सतीष्वनाकारमेवं 
बरह्मावधायते, न पुनविपरीतमिति ॥ १४ ॥ 
का तर्हाकारवद्विषयाणां श्रुतीनां गतिरिव्यतं आद-- 


¢ 
प्रकाशवचावेयथ्येम्‌ ॥ १५॥ 

पदच्छेद- प्रकाशवत्‌, च, अवंयथ्यंम्‌ । [ क्वचित्पुस्तके “प्रकाशवच्चावेय््यात्‌" इति पाठः ] 
सूज्राथं- ( प्रकाशवत्‌ ) जसे सूयं आदि प्रकाच्च वक्र अद्गछि आदि उपाधिसे वक्र-सा प्रतीत 
होता है, वसे ब्रह्म ( च ) मी पृथिवी आदि उपाधि सम्बन्धसे तत्‌ तव्‌ धाकार-सा हो जाता है। 

वह अकार उपासनाकै लिए है । ( अवेयथ्यंम्‌ ) अपतत! साकार विषयक शरुति्यां व्यथं नहीं हँ । 
यथा प्रकाशः सोरश्चान्द्रमसो वा वियदृन्याप्यवतिष्ठमानो.ऽङ्गव्यादुपाधिसंबन्धात्तष्वु 
जुवक्रादिभावं प्रतिपद्यमनेष तद्भावमिव प्रतिपद्यते, एवं ब्रह्मापि पथिन्यायपाधिसंबन्धात्त- 
दाकारताभिव प्रतिपद्यते,तदालम्बनो ह्मण आकार विशोषोपदेशा उपासनाथ न विरुष्यतं 
पवमवैयभ्यमाकारवद्‌बरह्मविषयाणामपि वाक्यानां भविष्यति। नहि वेदवाक्यानां कस्य 
चिद थंवत्त्वं कस्यचिदनथं वत्वमिति युक्त प्रतिपत्तम्‌, प्रमाणत्वाविरशोषात्‌। नन्वेवमपि यटपु 


अनुमव करनेवाला ब्रह्य है) इत्यादि वाक्यं निष्प्रपञ्च ब्रह्यात्मतत्तव प्रचानक ह, अन्य अथ प्रधानक नहीं 
रहै, ेसा "तत्त॒ समन्वयात्‌” इस सूत्रमे प्रतिष्ठापित किया शया दै । इसकिए इसप्रकारके वाक्यो यथा- 
श्रूत निराकार ब्रह्मका ही अवधारण करना चाहिए । साकार ब्रह्मविषयक अन्य वाक्य तो साकार ब्रह्य 
प्रधान नहीं है, वे उपासना विधि प्रधान हँ । उनके विरोध न होनेपर यथाश्रुतका आश्रय करना 
चाहिए । विरोघ होनेपर तो तदप्रधान-निराकार प्रधानं वाक्य अतत्प्रधान-निराकार अभ्रघान 
वाक्योसे बलवान होते है, यही विनिगमने हेतु है, जिससे दोनों प्रकारकी श्रुतियोके विद्यमान होनेपर 
भी निराकार ब्रह्य ही भवधारितं होता है, उसप्ै विपरीत-साकार ब्रह्म अवधारित नहीं होता ॥ १४॥ 

तब साकार ब्रह्मविषयक श्र तियोकी क्या यति होगी ? हसपर कहते 

जसे आकाच्चको व्याप्त कर अवस्थित हृष सुय अथवा चन््रमाका प्रकाश अद्धकि आदि 
उपाधिके सम्बन्धे उन अङ्कलि आदिमे सीधा, वक्र आदि भवि प्राप्त होनेपर तदराव-सा प्राप्त होता 
है, वे "ब्रहम मी पृथिवी आदि उपाधिके सम्बन्धसे उसफे आकारताको प्राप्त-सा होता दै1 उसका 
आम्बन उपासनाके लिए ॒त्रहयमे आकार विघेषका उपदे विश्द्ध नहीं है । इसप्रकार आकारवद्‌ 
त्रह्यविषयक वाक्य भौ प्रयोजन रहित नहीं होगि । वेद वाक्योमे कोई साथक जौर कोई नरथक है 
एसा समक्षना युक्त. नहीं है, क्योकि  दोनोमे प्रमाणत्वं समान है। परन्तु एषा माननेपरमी जो 
पहले प्रतिज्ञा को गई है कि उपाधि योगे मी ब्रह्य उभमयकलिङ्ध नहीं, वह्‌ विषश्द दै? नहीं एेखा 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नियामक .६ । ईइसिए “अस्थुशम' इत्यादि तत्पर-निराकार ब्रह्मपरक वाक्य “सवंकमां सवंकाम 
इत्यादि तत्पर-अनिराकार परक ( साकार ) वाक्यो बक्वानरु होते है । अतः नियामकेके होनेसे 
निविद्येष ब्रह्मका अवधारण करना चाहिए ॥ १४॥ | 


अधि० ५ सू० १६-१७ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६१९ 


रस्तात्परतिज्ञातम्‌-नोपाधियोगादप्युभयलिङ्गत्वं बह्मणोऽस्तीति, तद्विरुध्यते नेति व्रमः- 
उपाधिनिमित्तस्य वस्तुचघमंत्वाजुपपत्तेः, उपाधीनां चाविचाप्रत्युपस्थापितत्वात्‌ । सव्या 
मेव च नेसगिकष्यामविद्यायां रोकवेदभ्यवष्टारावतार इति तत्न तज्ावोचाम ॥१५॥ 
आह च तन्मात्रम्‌ ॥ १६॥ 

पदच्छेद-भाह, च, तन्मात्रम्‌ । 

सूतरार्थ--( च ) इसलिए "यथा सैन्धवघनः' इत्यादि श्रुति ( तन्मात्रम्‌ ) नि्िशेष ब्रह्मको 
ही ( भह ) कहती है । 

आह च श्रुतिश्चेतन्यमान्नं विलक्षणरूपान्तरर हितं निविशोषं बरह्म-- (स यथा सैन्धव 
घनोऽनन्तरोऽबाह्यः छरस्नो रसघन एवैवं वा भरेऽयमास्माऽनन्तरोऽबाद्यः कृत्स्नः प्रज्ञानघन एव' (ब्रह ° 
४।५।१३.) इति । एतदुक्तं भवति-नास्यात्मनो ऽन्तवंहिर्वा चेतन्यादन्यद्र पमरित, चेतन्य 
मेव तु निरन्तरमस्य स्वरूपम्‌ । यथा सेन्धवघनस्यान्तबंहिश्च ख्वणरख एव निरन्तरो 
भवति, न रसान्तरं तथेवेति ॥ १६ ॥ | 

द्यति चाथो अपि स्मयते ॥ १७॥ 

पदच्छेद --दशायति, च, जथो, अपि, स्मयते । 

सृत्राथं-- "अथात आदेशः" इत्यादि श्रुति निषेध मुखसे निविशेष ब्रह्मको ही (दरयति) दिल- 
लाती है । (अथो) तथा (स्मयते) अनादिमत्परं ब्रह्म" इत्यादि स्मृततिमें (अपि) मी एेसी ही उपदेश है । 

द्‌दंथति च श्रुतिः पर रूपभ्रतिषेधेनेव ब्रह्म, निर्विद्रोषत्वात्‌--*अथात आदेशो नेति 
नेति' (बृह ० २।३।६) इ ति, अन्यदेव तद्विदितादथो भविदिताद्धि' (के° ५।३) “यतो वाचो निवतन्ते 
अप्राप्य मनसा सह' ( तै° २।४३ ) इत्येवमादया । बापष्कलिना च बाध्वः पृष्ठः सन्नवचनेनैव 
ब्रह्म प्रोवाचेति श्रूयते--स होवाचाधीहि मो इति स तूर्णी बभूव तं ह द्वितीये वा तृतीये वा वचन 
उवाच ब्रूमः खलं तं तु न विजानासि । उपशान्तोऽयमात्मा' इति । तथा स्पृदिष्वपि परपतिषेधे 


हम कहते है-उपाधिनिमिच्तक वस्तुका धमं नहीं हो सकता, क्योकि उपाधिर्यां अविद्याद्वारा उप- 
स्थापित हैँ । नैसर्गिक ( स्वामाविक ) अविद्यक होनेपर हौ खौकरिके भौर वेदिक व्यवहारोका अवतार 
होता है, एसा हमने तत्‌-तत्‌ स्थलमें कहा है ॥ १५ ॥ 

"स यथा सैन्धवघनः० ( जसे चवण पिण्ड आन्तर भौर बाहरसे रहित सम्पूणं रसघन ही है, 
है मैत्रेयी ! वैसे ही यह्‌ भात्मा आन्तर-बाह्य भेदसे शून्य सम्पूणं प्रज्ञानघनं ही है ) इसप्रकार यह श्रुतिं 
विलक्षण रूपान्तरसे रहित चतन्यमात्र निविच्चेष ब्रह्यको ` कहती है । वात्पयं यह्‌ है--इस आ्माका 
आन्तर अथवा बाहर चंतन्यरूपसे अन्यरूप नहीं है, किन्तु चंतन्य ही इसका निरन्तर स्व्प है । जैसे 
छवण पिण्डक आन्तर ओर बाहर क्वण रस ही निरन्तर होता है, अन्य रख नहीं होवा, वंसे ही ।१६। 

भौर 'अथात आदेशो०" ( इसके अनन्तर ब्रह्म मूतं नहीं है ओर अभूतं भी नहीं है यह्‌ उपदेश 
है ) अन्यदेव ०". ( वह विदित-कायंसचे अन्य ओरं अविदिव-कारणसे अन्यद) भौर (यतो वाचो०" 
( जहसि मन सहित वाणी उसे न पाकर लौट अती हैँ ) इत्यादि श्रुति पररूप-आनत्मरूप प्रतिषेष 
ही ब्रह्मको दिखलाती है, क्योकि वह निविशेषरूप है । वाष्कलिघे पूछे गये बाध्वनेः अवचनसे ही ब्रह्म- 
को कहा “स होवाच ८ उसने कहा--है सगवनर बाध्व ! मूङ्ेब्रह्मका उपदेश कीजिए, एेखा पृषे 
जानेपर वह तूष्णी रहा, द्वितीय अथवा तृतीय वार पुद्ठनेपर उसने उसे कहा--हम कह रहे है, 
किन्तु तुम उसे नहीं चान रहे हो यहे नात्मा उपश्चान्त-दतरहित है ) एेसी -श्रति .दै। इसप्रकार 
(केयं यत्तस्रवक्ष्यामि०' (जो ज्ञेय है उसे यथावत्‌ कहंगा जिसे जानकर मनुष्य परमानन्दको प्राप्त 


६२० अह्यसूज्-शाडरमाष्य 


नेवोपदिदयते--्ेयं यत्त्प्र वक्ष्यामि यज्क्ात्वाऽ्तमदनुते । अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तन्नासदुच्यते" 
( गी° १३।१२ ) हव्येवमाद्यासु । तथा विश्वरूषघरो नारायणो नारदमुवाचेति सयंते- 
माया द्येषा मया सृष्टा यन्मां पश्यसि नारद्‌ । संवेभूतगुणयु तं नैवं मां ज्ातुमहसि ॥' इति ॥१७॥ 


अत एव चोपमा ष्रयकादिवत्‌ ॥ १८॥ 

पदच्छेद-अतः, एव, च, उपमा, सूयंकादिकत्‌ । 

सूञ्ाथ-( अतएव ) क्योकि इस चतन्यस्वरूप आत्माका पर ` प्रतिषेधम्षे उपदेश किया जाता 
है, इसलिए इसकी ( मूयंकादिवत्‌ ) जगत सयं प्रतिनिम्बके साथ ( उपमा ) उपमा दी जाती है । 

यत एव चायमाल्मा चेतन्यरूपो निचि्लेषो वाङ्मनसातीतः पर्थतिषेधोपदेइयोऽत 

एव चास्योपाधितिमित्तामपारमाथिकीं विदोषवत्तामभिप्रेलटय जरसूयंकादि वदिव्युपमो 
पादीयते मोक्षहाखे शरु-था ह्ययं ज्योतिरात्मा विवस्वानपो भिन्ना बहुधेकोऽनुगच्छन्‌ । उपाधिना 
क्रियते भेद्रूपो देवः कषत्रेष्वेवमजोऽयमात्मा' इति । "एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकधा वहुधा चव दङ्यते जरचन्द्रवत्‌" ( ° धि° १२ ) इस्येवमादिषु ॥ १८ ॥ 

अच प्रत्यवस्थीयते- 


अभ्बुबदग्रहणात्त्‌ न तथात्म्‌ ॥ १९॥ 
पदच्छेद--अम्बुवत्‌, अग्रहणात्‌, तु, न, तथात्वम्‌ । 
सूज्ाथ--( अम्बुवत्‌ ) जसे जलका सूर्यस पृथक्‌ ग्रहण होवा है, वसे यहां उपाधिका पृथक्‌ ` 
( अग्रहणात्‌ ) ग्रहण नक्ष होता, इसकिए ( न तथात्वम्‌ ) यह्‌ सयं दष्टान्त युक्त नहीं दै 
# न जलसूयकादितुव्यत्वमिहदोपपद्यते, तद्वदेग्रहणात्‌ । सूर्यादिभ्यो हि मूतभ्यः 
पृथग्भूतं विप्रकृष्टदेशं मूतं जलं गृह्यते, त युक्तः सपर्या दिप्रतिदिम्बोदयः, न त्वात्मा मूतं 
होता है। वहु अनादिमत्‌ परब्रह्म न सत्‌-इन्रिय वेय ओरनं असत्‌-परोक्ष कहा जाता है ) इत्यादि 
स्मृतियोमे मी परकै प्रतिषेधवे ही उसका उपदे किया जता} ओर विश्वरूप धारण करनेवाले 
नारायणने नारदसे क्ा--"माया द्येषा०? (हे नारद | यह माया्ैने रचौदै, जो कि तुममृन्ने सवभूत 
गुणोंसे युक्त देखते हो इसप्रकार दतयुक्त मृन्ने देम खर्‌ तुम योग्य नहौ हो) रेसो स्मृति है ॥१७॥ 
ओर क्योकि यह मात्मा चंतन्यरूप, निरिशेष, वाणी ओर मनक अविषय पर-द्रत प्रतिषेधसे 
उपदश्य है, इसटिए इसमे उपाधि निमित्तक अपारम।थिकं सविरोषके आंमित्रायसे "यथा ह्ययं ०' ( जे 
यह ज्योत्तिःस्वरूप सूयं स्वतः एक होनेषर भी भिन्न-मिच्च जरम प्रतिबिम्बित होता हुआ उपाधिसे 
अनेक प्रकारका भासतादहै, वेसे ही यह स्वयं प्रकाल्य मज आत्मा शरीरोमे उपाधिसे अनेक भिन्न 
भिन्न आकाररूपसे मासता है) मौर “एक एव ०' ( एक ही भूतात्मा प्रत्येक भूतमे भवस्थि् होता हुआ 
जलगत चन्दरप्रतिबिभ्बके समान एकधा ओर अनेकध। दिखाई देता है ) इव्यादि मोक्षगास्तरोमे जलगत 
सूयं प्रतिबिम्बके समान उपमाका प्रहु किया जाता है ॥ १८ ॥ 
इसमे ग्धा उठायी जाती है-- | 
यहां जलगत सूय प्रतिबिम्ब ्ादिके साथ सभ्ानता उपपन्न नहीं होती, क्योंकि. आत्माका 
उसके समान ग्रहण नहीं होता 1 मूतं सूयं आदिसे पृथग्भूत दूर देशस्थ मूतं जल संबधे गृदीत हता 
है, इसकिए उसमे सूयं ` आदि प्रतिबिम्बका . उदय होना युक्त है । परन्तु आत्मा मूतं नहींहै बौर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
® पुवपक्षी आत्मामे उक्त टशन्तकी विषमताका प्रतिपादनं करते ह--रूपादि युक्त सूयका 
ङ्प आदि युक्त जलमे प्रतिबिम्ब युक्त है । परन्तु आत्मा तो रूपादि रहित, सवगत भौर सनसे अमित्त 


अधि० ५ सृ० २०-२१ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२१ 


नचास्पात्पथग्मूता विप्रकृष्रदेशाश्चोपाचयः, सवंगतत्वात्खर्वीनन्यत्वाश्च । तस्पादयुक्तो- 
भयं श्रान्त इति ॥ १९. ॥ 

ख प्रतिविधीयते- 

वृद्विदासभाक्खमन्तर्माबादुमयसामञ्जस्यादेवम्‌ ॥ २०॥ 

पदच्छेद -वृदिद्धासभाक्त्वम्‌, अन्तर्मावात्‌, उमशसामञ्जस्वात्‌, एवम्‌ । 

सूजाथं- जसे जलगत सूयं प्रतिबिम्ब जलगत वृद्धि भौर हासका भागी-सा होता दै (एवम्‌) 
वसे निविरोष ब्रहम मी उषपाधिके (अन्तर्मावात्‌) अन्तर्गते (वृद्धिह्ट'समाक्त्वम्‌) उधाधिगत वृद्धि ओर 
हाक्तका मागी-साहोदा है, इस प्रकार (उमयत्रामञ्जस्यात्‌) दशन्त मौर दार्शन्तिक दोनोमे सामञ्जस्यहै। 

युक्त एव त्वयं टण्रान्तः, विवक्षिता दसंभवात्‌ । नहि द एान्तदाए्न्तिकयोः क्वचित्कं 
चिद्धिवक्षितांद्ां मक्त्वा सर्वसारूप्यं केनचिद्‌ शयितुं रक्यते। स्व॑सारूप्ये हि दश्रान्त- 
दाण्मन्तिकभावोच्छेदं एव स्यात्‌। न चेदं स्वमनीषया जल तयक्रादिदछ्टान्तभ्णयनम्‌, 
शा स्ञप्रणीतश्य स्वस्य प्रयोजनमात्रमुपन्यस्यते । कि पुनरत्र विवक्षितं सारूप्यभिति ? तदु- 
खयते-वृद्धिहासभाक्त्वमिति । जलगतं हि सूर्यप्रतिचिम्बं जखचुद्धो स.धंते, जटहासे हसति, 
जलचलने चरति, जटमेदे भिद्यत इव्येवं जलघमनुयायि भवति, मतु परमाथंतः स्य॑स्य 
तथात्वमस्ति । एवंपरमाथंतोऽविकृतमेकरूपमपि सद्‌त्रह्म देहाद्यपाध्यन्तर्मावाद्धजत इवो 
पाधिधर्मान्वृद्धिहसादीन्‌। एवमुभयोर्टरान्तदाान्तिकयोः सामज्जस्याद विरोघः ॥२०॥ 
दशनाच £ २१॥ 

पदच्छेद- दशनात्‌, च । 

सू्रार्थ-परतिनिम्बरूप देहान्तरानुप्रवे् परत्रह्यका 'पूरस्चक्रे द्विपदः" इत्यादि श्र्तिथोमे देखा 
जाता है, अतः निरिरेष ब्रह्मा सिद्धदै। 

® दरयति च श्चुतिः परस्येव ब्रह्मणो देहादिप्रगयिष्वन्तर युप्रवेशम्‌-पुरशचके द्विपदः 
उपाधियां इससे प्रथग्भूत ओर दूर देस्थ नहीं है, - क्योकरिं आत्मां सवगर भर सवसे भमिन्न है । इस- 
किए यह्‌ दन्त युक्त नहीं है ।॥ १९॥ 

यहां इत र ङ्कुःका समाधानं किया जाता है-- 

यह्‌ दृष्टान्त तो युक्त ही है, क्योकि इसमे विवक्लिताद्का संग्वदहै। दशन्द भौर दार्शन्टिक्में 
क्वचित्‌, किंचित्‌ विवक्षित अंशको छोडकर सवरूपसरे सादश कोई मी नही दिखा सकता । सम्पूणं हप 
सादृश्य होनेपर तो दृष्टान्त-दार्शन्तिकमावका उच्छद ही हो जायगा, भौर यहं जल सूर्यक आदि हष्टन्त 
अपनी बुद्धिसे नहीं रचा गया दै, किन्तु शास्त्र रचित इसके प्रयोजनमात्रका उपन्यास किया जाता 
है । यहाँ विवक्षित सारूप्य क्या है ? उसे कहते ह--वृद्धि भौर हासका मागौ होना सारूप्य है। 
जलगत सूयं प्रतिबिम्ब जककी बृद्धि होनेपर बढता है, जलके हसि हौनेपर क्षौण होता दै, जरे हिलने 
पर हिरत है, जलके मिन्न होनेपर मन्न होता दै, इस प्रकार जलकरे धर्मक अनुयायी होता है, परन्तु 
परमाथंतः सूयं वैसा नहीं है, वंदे परमाथ॑तः अविकृत, एकरूप होता हुआ मी ब्रह्म देह आदि उपाधिके 
अन्तमविसे वृद्धि मौर हास आदि उपाधिके धर्मोको मजता (प्रक्ष होता)सारहै। हस प्रकार हष्टन्त 
भौर दार्शन्तिक दोनोके सामज्जस्यसे अविरोध है (॥ २०॥ 

“पुरश्चक्रे द्विपदः०' ( परमेद्वरने दो पैरोवारे पुर-मनुष्यादि शरीर वनय मौर चार पैरोवाले 

सत्यानन्दी-दीपिका 


है, अतः उपाधियां उससे भिन्न ओर दरस्थ नहीं हो सकती, इसलिए उसका माया द्वारा बुद्धि आदिमे 
प्रतिबिम्ब युक्तं नहींदै॥ १९१1 





६२२ । बरह्मसू्न-दाङ्रभाष्य [ अ०२पा०र 


पुरश्चक्र चतुष्पदः । पुरः स पक्षी भूत्वा पुरः पुरुष आविशत्‌" (बह ° २।५।१८) ईति । “अनेन जीवे 
नात्मनाऽनुप्रविर्य' (छा° ६।३।२) इति च । तस्मादय॒क्तमेतत्‌--अत एव चोपमा सूयकादिवत्‌ 
( बहासून्र ३।२।१८ ) इति । तस्मान्निर्विकस्पकेकलिङ्ग मेव ब्रह्म नोभय लिङ्गं विपरी तिङ चेति 
सिद्धम्‌ । अत्र केचिद्‌ दवे अधिकरणे कल्पयन्ति । प्रथमं तावत्‌--किं परत्यस्तमिताश्ेष- 
प्रपञ्चमेकाकारं बह्मोत प्रपञ्चवदनेकाकारोपेतमिति ? द्वितीधं त॒- स्थिते प्रत्यस्तमित- 
प्रपश्चत्वे कि सब्छक्षणं बह्मोत बोघलक्षणमुतोभयलश्चषणमिति ? अच्र वयं वदामः 

सवंथाप्यानथक्यमधिकरणान्तर(रम्भस्येति। यदि तावदनेकलिङ्गत्वं परस्य ब्रह्मणो 
निराकर्तञ्यमित्ययं प्रय(स स्वत्प वंणैव-न स्थानतोऽपि" ( बह्मसूत्र ३।२।११ ) इत्यनेनाधिकरणेन 
निरारृतभिव्युत्तरमधिकरणं शरकाश्षवच' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) ए तदृव्यथमेव भवेत्‌। नच 
सबव्टक्षणमेव ब्रह्म न बोघलश्चणमिति हक्यं वक्तुम्‌, विज्ञानघन एव' इत्यादि श्चुति- 
वेयथ्यंपसङ्कत्‌ । कथं वा निरस्तचैतन्यं बह्म चेतनस्य जीवस्यात्मत्वेनोपदिर्येत 

नापि बोधलश्चणमेव नह्य न सल्टश्चषणमिति शक्यं वक्तम्‌, अस्तीव्येवोपरन्धन्य 

( कट० ६।१३ ) दहत्यादिश्रतिवैयथ्यंप्रसङ्गात्‌ । कथं वा निरस्तसत्ताको बोधोऽभ्यु 
पगम्येत १? नाप्युभयलश्चणमेव ब्रह्मेति हाक्यं वक्तुम्‌, पूर्वाभ्युपगमविरोघ 


पद्यु रीर बनाये । पहले वह पुरूष पक्षी (लिङ्क शरीरी) होकर चरीरमें प्रविष्ट हुमा) “अनेन जीवेन ° 
( इस जीवरूपसे प्रवेशं केर ) इसप्रकार श्रुति परब्रह्मका ही देह आदि उपाधियोमे अनुप्रवेश दिखलाती 
है । इसलिए “तशव चोपमा सूयकादिवत्‌' यह्‌ युक्त है । इससे सिद्ध हआ कि निर्विशेष एक लद्धं 


प्रपच्चसे युक्त अनेक आकार युक्तं है । दितीय तो सवं प्रपच्च रान्य स्थित होनेपरक्या सद्रपब्रह्मदै 
वा बोधरूप है अथवा उमयलू्पहै? इसपर हम कहते है--अन्य अधिकरणका आरम्म सवथा 


अनथक है । यदि परब्रह्यका अनेक लिद्धत्व निराकतव्ध है. इसङ्िए यह्‌ प्रयास दै, तो इसका "न स्थान- 
तोऽपि". इस धवं अधिकरणे निराकरण हो गया है, इससे शकाशवच्व' यह अग्रिम अधिकरण व्यथं 
ही होगा । ब्रह्य सद्रपही है ज्ञानरूप नहीदहै, एेसा नहीं कहा जा सक्ता, क्योंकि '“विन्ञानघन एवं 


इत्यादि श्र तियोमे वयथ्यं प्रसद्घ आ जायगा । अथवा चेतन्य रहितं ब्रह्म चंतन्थ जीवका आत्मरूपसे कषे 
उपदिष्ट होगा । ब्रह्म ज्ञानरूप ही है सद्रप नहीं है, एेसा नहीं कहा जा सकता है, क्योकि अस्तीव्येवोप- 


लन्धच्यः' ( है, इसं प्रकार उपकन्धि करनी चाहिए ) इष्यादि श्तियोका वय्यं प्रसद्ख होगा । जिसकी 
सत्ता नहीं है, एेसा बोध कंसे स्वीकार किया जायगा ? इस प्रकार ब्रह्म उमय लक्षणही दहै, इतत प्रकार 


सत्यानन्दी-दीपिका 
४ स्वसिद्धान्तको दृढ करनेके किए किसी एक देशी व्याख्याका अन्न केचिद्‌" इत्थादिसे 
उत्थान करते हवे पूर्वोक्तं सूत्रम दो अधिकरणोंकी कल्पला करते हैँ ^न स्थानतोऽपि ( ब्रह्मसुत 


२।२।११) तक इसं एक अधिकरणसे ब्रह्मम निष्प्रपश्वत्व सिद्ध होनेपर श्रह्मका क्या स्वरूप है ? एेसा 
सन्देह होनेपर श्रकादावच ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१५ ) इत्यादि द्वितीय अधिकरण प्रवृत्त हा । त्रह्य केवल 
सद्रपही नी है, किन्तु ज्ञानरूप मी है, क्योकि "सस्यं ज्ञानम्‌, “सदेव सोम्य ०" इत्यादि धुतिर्या विरूप 
ब्रह्यमे साथंक ह । “सिद्धान्त--“आाह च तन्मात्रम्‌" ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१६) ब्रह्म सद्रपही है, क्योकि 
ज्ञान सत्तासे भिन्न है । इस प्रकार “अत्र वयं बरदामः' इत्यादिसे दृ सरे अधिकरणको दषित करते ईह-- 
दवितीय अधिकरणका क्या ब्रह्यके अनेक रूपत्वका निरास प्रयोजन है वा सेनरूपत्वका निरास अथवा 


सत्ताका निरास ? इस प्रकार विकल्प कर सवंथा आन्थंक्यका विस्तार दिखक्तते हुए प्रथम विकल्पक 
“यदि तावत्‌" दप्यादिते गताथता कहते है । 


अधि० ५ सू० २९] भाषाञ्ुवाद्-सत्यानन्वी-दीपिकासटित ६२३ 


प्रसङ्गात्‌ ! सत्ताव्याचृत्तेन च बोधेन बोधव्याचृत्तया च सत्तयोपेतं ब्रह्म प्रतिजानानस्य 
तदेव पूर्वाधिकरणप्रतिषिद्धं सप्रपश्चत्वं ब्रह्मणः प्रसज्येत । श्वतत्वाददोष इति चेत्‌-न, 
पकस्यानेकस्वभावत्वाजुपपत्तेः । अथ सत्तेव बोधो बोध एव च सत्ता, नानयोः परस्पर 
व्याच्ृत्तिरस्तीति ययुच्येत, तथापि कि स्टक्षणं ब्रह्मोत बोधलक्षणमुतोभयटश्चषणमिल्ययं 
विकस्पो निरालम्बन प्व स्यात्‌। सूत्राणि त्वेकाधिकरणत्वेनेवास्माभिर्नौतानि । 
‰ अपि चः ब्रह्मविषयासु श्युतिष्वाकारवदनाकारध्रतिपादनेन विप्रतिपन्नास्वनाकारे 
ब्रह्मणि परिगरहयीतेऽवदयं वक्तव्येतरासां श्तीनां गतिः! तादथ्येन प्रकाशावच्चेत्यादीनि 
सूत्राण्यथंवत्तराणि संपद्यन्ते । यद्यप्याहुयाकारवादिन्योऽ्पि श्तयः प्रपञ्चप्रविलयमुखे 
नानाकारप्रतिप्रच्यर्थग एव न परथगर्था इति तदपि न समीचीनमिव रक्ष्यते । कथम्‌ 
ये हि परवियाधिकारे केचित्प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा-- युक्ता द्यस्य हरयः शता दृच्व्ययं वं 
हरयोऽयं ने दश च | सहस्राणि बहूनि चानन्तानि च' ( बृह ° २।५।१९ ) इत्येवमादयस्ते भवन्ति 
प्रविलयार्थः, (तदेतदुबरह्मापू् मनपरमनन्तमनाद्म्‌' ८ ब्रह ° २।५।१९ ) इत्युपसंहारात्‌ । ये 
पुनरूपासनाविधानाधिकारे प्रपञ्चा उच्यन्ते, यथा “मनोमयः प्राणशरीरो मारूपः' ( छा 
३।१४।२ ) इत्येवमादयो न तेषां प्रविलयाथंत्वं न्याय्यम्‌, “स कतुं कर्वीतः (छा० ३।१४।१) 
इत्येवं जातीयकेन परकतेनवोपासनविधिना तेषां संबन्धात्‌ श्रुत्या चेवंजातीयकानां 


भी नहीं कहा जा सकता, कारण करि न स्थानतोऽपि" ईस सूत्रम पूवं स्वीकारके साथ विरोष श्रसद्ध 
होगा । सत्तासे रहित ज्ञान गौर ज्ञानसे रहित सत्तासे युक्त ब्रह्मद, सी प्रतिज्ञा करनेवाङेको पूवं 
अधिकरणमें प्रतिषिद्ध॒वही सप्रपश्चत्व ब्रह्मम प्रसक्त होगा अर्थाद्‌ प्रप्च युक्त ब्रह्म होगा । यदि 
कटो कि श्रुति प्रतिपादित होनेसे यह दोष नहीं है, णो यह युक्त नहीं है, क्योकि एकका अनेक 
स्वमाव नहीं हो सकता । यदि कटो कि स्ताही ज्ञानदहै ओर क्न ही पत्ता, इन दनी 


परस्पर व्याव॒त्ति तहींहै, तोभीब्रहासद्रपदहै वा बोधंरूपदहै अथवां उमयरूपदहै? यहु विकल्प 
निराश्रय दहो जायगा । सूत्रोकी योजनातो हमने एक अधिकरणसूपसे करलीदहै। गौर ब्रह्य 


विषयक ध्रुतियोके साकार ओर निराकार ब्रह्मका प्रतिपादन करनेसे परस्पर विरोष होनेके कारण 
निराकार ब्रह्मके परिगृहीत होनेपर अन्य श्रुतियोंकी गत्ति. अवश्य कटनी चाहिए । मौर उस 
गतिके लिए श्रकाशवच्च' इत्यादि सूत्रोकां अधिक अथ संगत टै । जो भी कहते है कि साकार वादिनी 
शरतिर्या प्रपश्च विलयद्वारा निराकार ब्रह्यके ज्ञानके किए ही हँ उनका पृथक्‌ प्रयोजनं नहींदहै, वहु मी 
समीचीन-सां देखनेमे नहीं आता । कंपे ? ये जो परविद्याके प्रकरणमे "युक्ता ह्यस्य ०' ( जैसे रथम जुते 


अध्वर वसे शरीरशूप रथमे जोड़े हुए इसके इन्द्रियरूप अरव यत भौर दथ दह, यह परमेखर ही 
हरि-इन्द्रियरूप अद्व है, यही दश्च, सहृख, अनेक ओर अनन्त है ) इत्यादि जो कोई विस्तारे कहे 


जाते है, वे प्रविख्यके लिए होते है, वैयोकिं (तदेतद्‌ब्रह्म ०" ( व॑ह॒ यह्‌ ब्रह्म कारणं रहित, कायं रहित 
विजातीय द्रव्ये रहितं ओर अबाह्य है ) एेसा उपसंहार है । परन्तु “मनोमयः०' ८ मनोमयः, प्रण 
शरीर ओर च॑वन्यरूप है) इत्यादि जो उपासना विधानके प्रकरणे विस्तारसे कहे जति है, वे प्र- 
 या्थक हों यह युक्त नहीं है, कारण कि `स क्रतुं कुर्वीति ( वहु ध्यान करे ) इसप्रकारकी प्रकर 
सत्यानन्दी -दीपिका 

® पर किद्याके प्रकरणम युक्ता द्यस्य ०' इत्यादि आकार प्रतिपादक श्वृतिर्यां यदपि प्रपन्च प्रवि- 

खयद्वारा तत्त्वज्ञानकी प्रा्तिके छिए उपयुक्त है, क्योकि (तदेतदुब्रह्म० इसप्रकार उपसंहारमे निवि- 
शेष ब्रह्मा ही प्रतिपादित है, तो ` मी मनोमयः प्राण शरीरः' इस तरह उपासना विधानके प्रकरणर्मे 
पठित श्रुति प्रपञ्चके प्रविलयके लिए नहं हो सकतीं, कारण कि ईश्वरम अनेक इग्द्िथोका कथन 


६२७ व्रह्मसत्र-शराङ्रभाष्य [अ० २ पा०रे 


गुणानामुपाससाथत्येऽवकस्यमाने न रक्षणया प्रचिलयार्थत्वप्रवकस्पते । ® स््रैषां च 
साधारणे परदिख्यार्थत्वे संति (अरूपवदेव हि तस्प्रधानस्वात' ८ ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) इति 
विनिगमनकारणवचनमन वकारं स्यात्‌ । फटमप्येषां यथोपदेशं कचिद्‌ दुरितक्षयः 
कचिदेदवयप्रालिः चदित्कममक्तिरित्यकगसम्यत एकेयतः पाथं गथ्यमेवोपाखनावाक्यानां 
ब्रह्मवाक्यं च न्याय्यं ैकवाक्यत्वम्‌ । कथं चेषमेकवःक्‌ प्रतोत्येक्ष्यत इति वक्तव्यम्‌ । 
एकनियोगप्रतीतेः प्रयलजद्‌शपूणमासवाक्यवदिवि चेत्‌-स, चह्मवाकपरेषु नियोगा- 
भावत्‌ । वस्तुमा्रण्यवसायीनि हि ब्रह्मवाक्यानि न नियोगोपदेल्लीनीव्येवद्विस्तरेण 
प्रतिष्ठाधितम्‌-- तत्त्‌ समन्वयात्‌" ( ब्रह्मसूत्र १।१।४ ) इत्यत्र । किंविषयश्चा्न नियोमोऽभि- 
प्रेयत इदि चरूव्यम्‌ । पुरुषो हि नियुज्यमानः कुविति स्वभ्यापारे करिमश्िन्नियुज्यते । 
नस देवप्रप्छशिख्य) क्िखोग्धविषयो भविष्यति । प्रविलापिते हि देतप्रपञ्चे बह्यतत्वा- 
ववोघो न अचि, अतो व्रह्मतच्वावबोघप्रयनीकभूतो देतप्रपञ्चः प्रविलाप्यः। 
यथा स्वगेकामस्य यागोऽवुष्ठातव्य उपदिश्यत दवमपवगकामस्य प्रपञ्चग्रविखयः 

यथाच तम्रसि उयवस्थितं चघरादितस्वमववुभुत्समानेन तत्परत्यनीकभूतं तमः 
प्रतिखाप्यत एवं ब्रह्मतच्वमववुभुःसमानेन तस्प्रत्यनीकभूतः प्रपञ्चः प्रविलापयितन्यः | 
उपासना विधे साथ उन साकार वाभ्योक्ा सम्बन्ध है 1 भ्रतिसे-अमिधावृत्तिसे इसप्रकारके गुण उपास- 
नाथंक संभव होनैपर उनका लक्षणावत्तिसे प्ररुयाथत्व नहींहो सकता । आर यदि सब उपासना 


साक्रार वाक्योकां सध्ारण प्रविलयाथं माना जाय, तो 'अक्ृपवदेव हि तसप्रधानत्वात्‌' यह्‌ विनि- 
गमन-नियामक कारण वकच्न अनवकाश हो जायगा । गौर उनका फल मी उपदे्के अनुसार कहीं 


पर पाप क्ष, कर्हुपर एेस्वयं प्र ओर कहीपर क्रममुक्ति इसप्रकार अवगत होता है, इतक्िए उपा. 
सना वाक्यो ओर ब्रह्मवःक्योकी पृथक्‌ जथता ( पृथक्‌ पृथक्‌ अथ ) युक्त है, एकवाक्यता (एकाथवत्ता) 
नहीं । इनको एकवःक्यताकी छत्पना किस्रकारको जाती है यह्‌ कहना चाहिए । यदि कहो कि प्रयाज 
ओर ददपुणभास वाक्योके समान एक नियोगको प्रतीति होनेसे एकवाक्यतादै, तो रेखा नही, 
क्योकि ब्रह्मवाक्योमे नियोगका अमाव है । ब्रह्मवाक्य वस्तुमात्र पयंवसायी हैँ नियोगका उपदेश्च करने 
वारे नहीं है, एेसा (तत्त समन्वयात्‌" इस सूत्रम विस्तार्से प्र्िष्ठापित्त किया गयाः है । यहां क्रिविषयक 
नियोग अमिपरत है ? यह कहना चाहिए, क्योकि जो पुरुषको नियुक्त करता हुभा किसी अपने व्यापःरमे 
"करो" इसप्रकार नियुक्त करता है वह्‌ नियोग है । द्वं प्रपञ्चका प्रविखय यहाँ नियोगका विषय होगा, 
क्योकि दंतप्रपञ्चके प्रविखापित किये विना ब्रह्यतत्वका ज्ञान नहीं होता, इसलिए ब्रह्मतत्त्वके ज्ञानम 
परतिबन्धकीभृत दतप्रपञ्चका प्रविलापन करना चाहिए । जैसे स्वगकामनावाकेको यागका अनुष्ठान 
करना चाहिए, एेसां उपदेश किया जातादहै, वसे मृमृक्षुके किए प्रप्च प्रविलपका उपदेश किया 
जाता रै । जसे अन्धकारमे स्थित घटादि पदार्थोको जाननेको इच्छां करनेवाल। उसके प्रतिबन्धकोमत 
तमका प्रवय करता है, वसे ब्रह्यतत्तवको जाननेकौ इच्छा करने वालेको उस तत्तयके प्रतिबन्धकीमूत 
सत्यानन्दी-दीपिका 

प्राणी मेदसे है । प्राणी अनन्त है, उनकी इन्द्रियां मी अनन्त है, ये समी इन्दं ईश्वरकी है, ठेसा 
मानकर ईरवरकी अनन्त इन्द्र्यां युक्ता द्यस्य" इत्यादि श्रुतिमें कही गई हँ । ध्युक्ता द्यस्य' जीव मावको 
प्रष्ठ हुए ईवरके हरि-दंश दन्द्िथां है, इन्दिर्या विष्योका आहरण करती हैँ अथवा विषय इन्द्रियोंका 
हरण.करते हैँ इसङ्ए हरि कंठे जाते हँ । 

# साकार ओर निराकार प्रतिपादक श्रृतियोके विद्यमान होनेपर ब्रह्म निराकार ही है, इसमे 
अस्थूरम' इत्यादि श्रतियोक्ा निविरोष ब्रह्ममे वाल्ययं ही नियामक है । इको कह्ने किए “भरूप- 
वदेव कि तस्रधानस्वात्‌' ( ब्रह्मसूत्र ३।२।१४ ) यह्‌ सूत्र साथक होवा है । 


अधि० ५ स्ट० २९१ ] भाष्राचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकास्हित ६२५ 


# ब्रह्मस्वभावो हि प्रपञ्चो न प्रपञ्चस्वभावं बरह्म, तेन नामरूपप्रपश्चप्रविलापनेन शदह्य- 
त्रावबोधो भवतीति । अन्न वयं पृच्छामः-- कोऽयं प्रप्चप्रविख्यो नाम ? किमम्नि- 
प्रतापसंपर्काद्ध्रृतकाटिन्यप्रविलय इव प्रपश्चप्रविख्यः कर्तव्य आहोस्विदेकस्मिश्चन्द्े 
तिमिरृतानेकचन्द्र्रपश्चवद विद्यारतो ब्रह्मणि नामरूपप्रपञ्चो विद्यया प्रविखछापयितव्य 
दति १ तत्र यदि तावद्धियमानोऽयं प्रपञ्चो देहादिटक्षण आध्यात्मिको वाद्यश्च पृथिन्यादि- 
लक्षणः प्रविंखापयितत्य इच्युच्येत स पुरुषमातरेणादक्यः प्रविलापयितुमिति तत्प्रविखयो- 
पदे दो ऽङक्यधिषय एव स्यात्‌ । एकेन चादिमुक्तन पृथिव्यादि प्रविलयः त इतीदानीं 
पृथिव्यादिशुयं जगदभविष्यत्‌ । ® अथाविद्याध्यस्तो ब्रह्मण्येकरिमन्नयं ` प्रपञ्चो विद्यया 
प्रविछाच्यत इति ब्रयात्‌, ततो ब्रह्मेवाविदाध्यस्तप्रपश्चप्रत्याख्यानेनावेद विंतम्यम्‌ । “एकः 
मेवाद्ितीयं ब्रह्म', तत्सस्यं स ञात्मा तत्वमसि" (छा° ६।८।७) इति, तस्सिन्नावेदिते विद्या 
स्वयमेवोत्पद्यते, तया चाविद्या वाध्यते, ततश्चाविचाध्यस्तः सकलोऽयं नामरूपप्रपञ्चः 
प्रपन्चका प्रविलयं करना चाहिए; क्योंकि ब्रह्मस्वमाववाला प्रपच्च है किन्तु प्रपच्च स्वमाववाला ब्रह्म 
तहीं है । इस नाम, रूप प्रपन्चकै प्रविङापनते ब्रह्मतत्त्वका बोघ होता है । सि०-हम यहां पचते है-यह्‌ 
प्रप्च प्रविल्य क्या है? क्या जे अभिनि उष्णताके सम्पकंे घृतके काठिन्यका प्रविल्य होता है, वं 
प्रप्यका प्रविल्य करना चाहिए अथवा एक चन्द्रभामे नेत्र दोष. कृत अनेक चन्द्र॒ प्रपचके समान 
ब्रह्यमे अविद्याकृत नामरूप प्रपच्चका विद्यासे प्रविलय करना चाहिए । उनमें यदि कटोकिं विद्यमान 
यह्‌ देह्‌ आदिरूप आध्णात्मिक प्रपच्च मौर पृथिवी आदिरूप बाह्य प्रप्चका प्रविक्य करना चाहिए, 
उसके प्रविक्य करनेमे तो पुरुषमात्र असमथ है, इसलिए उसके प्रविख्यका उपदेश अशक्य विष- 
यक ही होगा । ओर एक आदि मुक्त पुरुषसे पृथिवी आदिक प्रविख्य किया गया होता, तो इस समय 
जगत्‌ पृथिवी आदिसे शन्य होता । एेसा यदि कहो कि एक ब्रह्मम अविद्या अध्यस्त यह्‌ प्रपश् 
विद्यासे प्रविलापित किया जाता है, वो “एकमेवाद्वितीयं ०' ( एक ही अद्वितीय ब्रह्म है ) तस्सस्यं ° 
( वह्‌ सत्यदै, वह अत्मा वहतू है) इसप्रकार अविदयाञ्चे अध्यस्त प्रपच्चके प्रत्याख्याने ब्रह्यही 
वेदितव्यं है । उस त्रहाका ज्ञान होनेपर विद्या स्वयं उत्पन्न होती है भौर उससे अविद्याकां बाध होता 
है । उस अविद्यायै अध्यस्त इस सम्पूणं नामरूपात्मक प्रपश्चका स्वप्नं प्रपश्चके समान प्रविल्यहो 
सत्थानन्दी-दीपिका 

म परन्तु प्रप्वका प्रविखय होनेपर ब्रह्यका मी कय हो जायगा, क्योकि दोनोका अभेद है? 
ेसा नहीं, क्योकि कायका स्वरूप कारण होता है किन्तु कारणका स्वरूप काय नहीं होता । इखक्िए 
कायका ल्य होनेपर कारणका लय नहीं होता । जेषे घटके लथसे मृत्तिकाक्रा ल्य नहीं होता, भत 
प्रपचके विलयसे ब्रहमका विय नहीं होता । किच सत्य प्रपच्चके विलयमें विधि है अथवा कल्पित 
प्रपश्चके वियमें ? प्रथम पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि सत्य वस्तुकी ज्ञानसे निवृत्ति नहीं होती, कारण कि 
दोनोका परस्पर विरोध नहीं है, अतः आकाञ्च ग्रसन विधिके समान इत प्रप्चका कय अशक्यं है । 
इस अनादि संसारम अमी तक कोई मृक्त हु दै कि नहीं? प्रथम पर्ष "एकेन" मादिसे कहते ह । 
द्वितीय विकल्पे तो शुकदेव आदिके मृक्ति प्रतिपादक शास्त्रसे विरोध होगा । इससे सिद्धहौताटैकि 
सत्य प्रप कौ निवृत्ति ज्ञानसे नहीं होती दै । 

# दुस्तरे विकल्पक्रो मी (नथाविद्याध्यस्तो' इत्यादिये दुषित करते हँ । ब्रह्मज्ञान गौरं प्रपश्चके 
विलयमे जो विधि कहते है, क्या वहु अज्ञात ब्रह्मे है अथवा ज्ञात ब्रह्ममें ? प्रथम पक्षका (जनावेदितेः 
इत्यादिसे समाधान किया गया है । द्वितीय पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योकि (तत्वमति' आदि वेदान्त 
वाक्योके श्रवणसे उत्पन्न ब्रह्यज्ञानसे ब्रह्मा साक्षात्कार गौर अवियाकृत प्रप्चका विलय सिद्धद। 


६२ ब्रह्मस॒ज्ञ-त्राङ्रभाष्य [ अ०्२पा०रे 


चप्नप्रपञ्चवत्प्रविटीयते। अनावेदिते तु बद्मणि ब्रह्मविज्ञानं कुरू प्रण्चप्रविलयं चेति 
रातचृत्वो ऽप्युक्तं न ब्रह्मविज्ञानं प्रपञ्च प्रविलयो वा जायेत । नन्वावेदि ते ब्रह्मणि तद्धिज्ञान- 
विषयः प्रपञ्चविषयो वा नियोगः स्यात्‌, न, निष्प्रपञ्चव्रह्मात्मस्वावेदनेनेबोभयसिद्धेः । 
रज्जुस्वरूपप्रकाशानेनेव हि तत्स्वरूपविज्ञानमविद्याध्यस्दसर्पादिप्रपञ्चप्रविखयश्च भवति । 
नच कृतमेव पुनः क्रियते । नियोज्योऽपि च प्रपञ्चावस्थायां यो ऽवगम्यते जीवो नाम, 
प्रपश्चपश्चस्यैव वा स्यादुब्रह्मपक्षस्यैव वा ? प्रथमे विकल्पे निष्प्रपश्चबह्यतच्वप्रतिपादनेन 

थिव्यादिवज्ीवस्यापि प्रविखापितत्वास्कस्य प्रपञ्चविलये नियोग उच्येत ? कस्य वा 
नियोगनिषठतया मोक्षोऽवाप्तन्य उच्येत ? द्वितीयेऽपि त्रह्मवानियोज्यस्वभावं जीवस्य 
स्वरूपं जोवत्वं त्वविदयाकृतमेवेति प्रतिपादिते बरह्मणि नियोल्याभावान्नियोगाभाव एव । 
द्रष्टव्यादिशब्दा अपि परविद्याधिकारपरितास्तस्वाभिमुखीकरणप्रचाना न तत्वावबोध- 
विधिप्रधाना भवन्ति । खोकेऽपीदं पदयेदमाकणयेति चेवंजातीयकषु निद शेषु प्रणिधान- 
मात्रं कुविव्युच्यते, न साक्षाञ्ज्ञानमेव कुविति ज्ञेयाभिमुखस्यापि ज्ञानं कदाचिज्ञायते 
कदाचिन्न जायते, तस्मात्तं प्रति ज्ञानविषय एव दशरायितव्यो ज्ञापयितुक्रामेन । तस्मि- 
न्दर्रिते स्वयमेव यथाविषयं यथाप्रमाणं च ज्ञानमुत्पद्यते। नच प्रमाण।न्तरेणान्यथा- 
प्रसिद्धे ऽथ ऽन्यथाज्ञानं नियुकस्याप्युपपद्यते । यदि पुननियुक्तोऽहमित्यन्यथा ज्ञानं 
कुर्यान्न तु तज्ज्ञाने, कि तर्हिं ? मानसी सा क्रिया । स्वयमेत्र चेदन्यथोत्पद्येत, श्रान्तिरेव 
स्यात्‌ । ज्ञनं तु प्रमाणजन्यं यथाभूतविषयं च, न तन्नियोगद्ातेनापि कारयित सक्यते । 


जाता हि । ब्रह्मके अविदित होनेपर बश्रह्यलञान.करो' प्रपच्वका प्रजिक्य करोः एेसा शतवार कहुनेपर 
मी ब्रह्मका विज्ञान अथवा प्रप्चका विय नहीं होता । परन्तु ब्रह्मके विदित होनेपर उसके ज्ञान- 
विषयक वा प्रपन्च प्रलयविषयक नियोग होगा। एेसा नहीं, क्योकि निष्प्रप् तब्रह्यात्पतक्तवके 
` विज्ञानयै ही दोनों सिद्ध होते है । रज्जुस्वरूपके प्रकारसे ही रज्जुस्वरूपका ज्ञानं ओर अविद्यासे 
मध्यस्त सपं आदि प्रपच्चका प्रविल्य होता है, क्योकि जो सिद्ध है उसको पूनः सिद्ध नहीं किया जाता । 
जो जीव प्रपव्वावस्थामे नियोज्य अवगत होता है वह्‌ प्रपच्च पक्षका ही रहै अथवा ब्रह्य पक्षकारही? 
प्रथम विकल्पे प्रपन्च रहित त्रह्मतत्तवके प्रतिपादनसे प्रथिवी आदिके समान जीवका मी प्रविल्य हो 
गया है, अतः किसका प्रपन्चके प्रविख्यमें नियोग॒कहा जाय अथवा किसको नियोगनिष्त्वसे मोक्ष 
प्राप्तव्य कहा.जाय + द्वितीयं विकल्पमे मी अनियोज्य स्वभाव ब्रह ही जौवका स्वरूप है भौर जीवत्व 
तो अविद्याक्ृव ही है, एेसा प्रतिपादित होनेपर ब्रह्मम नियोज्यके अमाव होनेसे निणोणका अमाव ही 
है। भौर परविद्याके प्रकरणमें पठित द्रष्टव्यः आदि शब्दोंकी मी तत्त्वके भमिमुखे करनेमें प्रधानता 
है वे तत्त्वज्ञानमे विधिप्रधान नहीं है । लोक व्यवहारमें मी "यह देखो, यह्‌ सुनो" इस प्रकारके निर्देशोमे 
(एकाग्र मन करो' एेसा कहा जाता है (साक्षात्‌ ज्ञान करो" एसा नहीं कहा जाना । ज्ेयके अमिमुखको 
मी कमी ञान उत्पन्न होता है मौर कमी नहीं उत्पन्न होता । इसलिए जो ज्ञान कराना चाहता है, उसे 
उस ( ज्ञानार्थी ) को ज्ञानका विषय ही दिखलाना चाहिए । उसके दिखलानेपर विषयं ओर प्रमाणक 
अनुसार उसको स्वयं ही ज्ञान उत्पन्न हो जाता है। अन्य प्रमाणसे न्य प्रकारसे प्रसिद्ध अथमे 
नियुक्तको मी अन्यथाज्ञान नहीं होता । यदि नँ नियुक्त हु रेषा समन्षकर अन्यथाज्ञान करे तो वहं 
ज्ञान नहीं है, किन्तु वहु मानसी क्रिथाहै। यदि स्वयं ही अन्यथा उत्पन्नहोतो वह श्रान्विही होगी । 
सत्यानन्दी-दौपिका 

अतः पुव सिद्ध ब्रह्मे विधि नहीं । इस प्रकार विषयके अमावसे नियोगका अमाव कहकर अब आगे 
“नियोञ्योऽपि' हत्यादिसे नियोज्यके अभावसे मी उसका अभाव कहते है । 


अधि० ५ सु० २९ | भाषानुवाद्‌-सेत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२७ 


नच प्रतिष्रेधशरतेनापि वारयितुं शक्यते । नषि तस्पुरुषतन्तरं, वस्तुतन्त्रमेव हि तत्‌ । 
अतोण्पि नियोगाभावः। किचान्यन्नियोगनिष्ठतयेव पर्यवस्यत्याम्नाये यदभ्युपगतमनि 
योज्यब्रह्मात्मत्वं जीवस्य, तदधाणकमेव स्यात्‌ । अथ शास््रमेवानियोज्यव्रह्मार्मत्व- 
मप्याचश्चीत तदवबोधे च पुरुषं नियुञ्जीत, ततो बदमदास्रस्यंकस्य दचथपरता विरू 
द्वाथंपर्ता च प्रसज्येयाताम्‌ । नियोगपरतायां च श्चतहानिरश्चतकस्पना कमंफङवन्मो 
क्स्यादषटफरत्वमनित्यत्वं चेव्येवमादयो दोषा न केचचित्परिहतुं शक्याः । तस्मादव- 
गतिनि्ठान्येव ब्रह्मवाक्यानि, न नियोगनिष्ठानि। अतश्चैकनियोगप्रतीतेरेकवाक्यतेस्य- 
युक्तम्‌ । # अभ्युपगम्यमानेऽपि च ब्रह्मवाक्येषु नियोगसद्धावे तदेकत्वं निष्प्रपञ्चोपदे 
दोषु चासिद्धम्‌ । नषि राब्दान्तयादिभिः प्रमाणेनियोगसेदे ऽवगम्यमाने सवतरेको नियोग 
इति शक्यमाश्रयितुम्‌ । प्रयाजदशंपूणंमासवाक्येषु त्वपिकाराद्रोनामेदायुक्तमेकत्वम्‌ , 
नत्विह सशुणनिगुंणचोदनासु कश्चिदेकत्वाधिकारांश्यो ऽस्ति । नहि भारूपत्वादयो गुणाः 
प्रपञ्चप्रविलयोपकारिणः, नापि प्रपञ्चभ्रविख्यो भारूपत्वादिगुणोपकारी, परस्परविरोधि 
त्वात्‌ । नहि छत्स्नपपश्च प्रविलापनं प्रपञ्चेकदेशापेश्षणं चेकस्मिन्धमिणि युक्तं समावह 
यितुम्‌ । तस्मादस्मदुक्त एव विभाग आकारवदनाकारोपदेश्ानां युक्ततर इति ॥२९॥ 


ज्ञान तो प्रमाण जन्य ओर यथाम्‌त विषयक होताहै वह सौ नियोगोमे मी नही कराया जा सकता 


ओर सौ प्रतिषेवोंषे भी उसका निवारण नहीं किया जा सकता, क्योकि वह्‌ पुरुषके अधीन नींद 
वहु तो वस्तुके अधीन है । इससे मी नियोगका ममावरहै। ओर दूसरी बात यहदहै किं यदि वेद- 


वाक्योका नियोग निष्ठारूपसे पयंवसान होता है तो जो यह स्वीकार किया मयां है कि जीव अनियोज्य 
ब्रह्मस्वरूप है, वह अप्रमाणक हो जायगा । यदि चस्व्िही जीव को अनियोज्य ब्रह्मस्वरूप कटे जर 
उसके ज्ञानम पुरुषको नियुक्त करे, तो एक ब्रह्यशास्त्रमे दो अथंकी प्रतिवादकता ओर विरुद्ध अथं 
प्रतिपादकता प्रसक्त होगी । भौर त्रह्मश्चास्वका तात्पयं यदि नियोगमे है तो श्रुतकी हानि भौर अश्रुतकी 
कल्पना, कमफले . समान मोक्षफले अदृष्टफकत्व गौर अनित्यत्व यादि दोष किसीसे मी वारण 
नहीं किये जा सक्ते । इसकिए ब्रह्मवाक्यं अवगति निष्ठ हीह नियोग निष्ठ नहीं ह । अतः एक 
नियोगकी प्रतीतिसे उनको एक. वाक्यता है यहु कयन अयुक्त है । भौर ब्रह्य वाक्थोमे नियोगका सद्भाव 
स्वीकार क्रियि जनेपर मी निष्प उपदेशोमिं भौर सप्रपच्च उपदेशोमें उसका एकत्व असिद्ध दै, 
कथोकरि अन्य शब्द आदि प्रमाणोक्षि नियोगका भेद अवगत होनेपर सवत्र एक नियोग दै, एेसा आश्रय 
नहीं किया जा सकता । प्रयाजवाक्य ओर दशंपूणंमासववयोमे अधिकार अंशम अभेद होनेसे 
एकत्व युक्त है । परन्तु यहाँ सगण ओर निगंग विधि वाज्रयोमे एकत्वका को अधिकारांश नहीं है । 
मारूपत्व ` आदि गुण प्रपश्चके प्रविकय करनेमे उपकारी नहीं है मौरन प्रप्च प्रविरुय भारूपत्व 
आदि गुणोक। उपकारी है, क्योकि वे परस्पर विरोधी हैँ । एक घर्मीमि सम्पूणं प्रपन्चका प्रविकय भौर 


प्रपच्चके एक देशकी ` अपेक्षा, इन दोनोका समाविश्य करना युक्त नहीं है। इसचिए साकार भौर 
निराकार उपदेशोका हमपे कहा गया विमाग युक्ततर है ॥ २१॥ 


सत्यानन्दी-दौपिका 
# ब्रह्म वाक्योमें निथोग स्वीकार करनेपर मी दोनों उपदेशम एक नियोग नहीं हो सकता, 
क्योकि मिन्न-मिन्न क्रिया वाचक शब्दो भेद ही ज्ञात होता है। जैसे "यजति" "ददाति" वैसे प्रकृतमें 
"वेद्‌" "उपासीत" यह्‌ शब्द मेद है, निगुण मौर सगुण यह्‌ रूपभेद, प्रकरण भेद, मुक्ति ओौर अम्युदय- 
रूप फक भेद, इन प्रामाणोते निगुण ज्ञान गौर सगुणं उपासना विषयक नियोग भेद सिद्ध होता है 
अतः दोनो ववक्योमे एक नियोग असिद्ध है । इसलिए 'सवकर्मा सवंकामः' इत्यादि सकार श्र॑तिर्योकां 
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( ६ प्रकृतेतावत्वाधिकरणम्‌ । सू २२.२० ) 
्रडतेतावखं हि प्रतिषेधति ततो व्रवीति च भूयः ॥ २२॥ 


पदच्छेद--प्रकृतेवावतत्वम्‌ , हि, प्रतिषेधति, ततः, त्रवीति; च, भूयः । 

सूञ्ञाथं--( हि ) क्योकि ( प्रङ़ृतेतावत्तवम्‌ ) प्रकरणम प्रतिपादित ब्रह्मके इयत्ता परिच्छिन्न 
मूतं ओर अमूतंरूपका ८ प्रतिषेधति )} नेति नेति' यह शब्द प्रतिषेध करता है । ( च ) भौर ( ततः ) 
उस प्रतिषेधे मागे (भयः) पनः (ब्रवीति) “अन्यत्परमस्ति' इस प्रकार कहता है, इसलिए शन्यतरादका 
प्रसद्क नहीं है । 

% दरे वाव ब्रह्मणो रूपे मूतं चैवामूर्तं च' ( इह ° २।३।१ ) इत्युपक्रम्य पञ्चमहाभूतानि 
दवेराद्येन प्रविभज्यामूत॑रसस्य च पुरुषरब्दोदितस्य महारजनादीनि रूपाणि दशं यित्वा 
पुनः पछ्यते-'अथात जादेशो नेति नेति न ह्येतस्मादिति नेत्यन्यस्परमस्ति" ( बह ° २।३।६ ) इति 
तत्र कोऽस्य प्रतिषेधस्य विषय इति जिज्ञाखामहे ? न यत्रेदं तदिनि विशेषितं किचित्प्रति 
षेध्थमुपरभ्यते । इतिदष्देन त्वन्न प्रतिषेध्यं किमपि समप्यते नेति नेति' इतिपरत्वान्नञ्प्र- 
योगस्य । इतिशब्दश्यायं संनिितालम्बन एवंशब्दसमानवृत्तिः प्रयुज्यमानो दद्यते-'इति 
ह स्मोपाध्यायः कथयति' इत्येवमादिषु । संनिहितं चात्र प्रकरणसांमर््याद्रपद्वयं सप्रपञ्चं 
ब्रह्मणस्तच्च ब्रह्म यस्येते द्वे रूपे । तत्न नः संशय उपजायते-किमयं प्रतिषेघो रूपे रूप- 

वद्योभयमपि प्रतिषेघत्याहोस्विदेकतरम्‌ ? यदाप्येकतर तदापि कि ब्रह्य प्रतिषेघति, रूपे 


द्रं वाव ब्रह्मणो०' (ब्रह्ाफेदो रूप है मूतं मौर अमृतं) इस प्रकार उपक्रम कृर पाँच महाम्‌त 
दो रारिमे विमक्तकर पुरषशब्दसे कथित अमतसारके महारजनं ( हरिद्रा-हत्दोके समानं ) आदि रूप 
दिखङाकर “अथात आदेशो ०” ( अब इसके अनन्तर "नति नेति' यह ब्रह्यका आदेश है नेति नेति 
इससे बदुकर कोई उत्कर आदेश्च नहीं है अतः ब्रह्य है ) इस प्रकारश्रति पुनः कहती है । यहं इस 
प्रतिषेधकां विषय (प्रतिषध्य) क्यार, एेसी हम जिज्ञासा करते हैँ । क्योकि यहां "यह्‌ वह' एेसा विशे. 
षित कोई प्रतिषेध्य उपलमन्प नहीं होता । ति' शब्द तो यहाँ किसी मी प्रतिषेध्यका समपंण करता है, 
क्योकि 'नेति' नेति" इसमे नञ्‌ ( न } प्रयोग “इति' परक है, मौर सनिहितका आलम्बन करनेवाला 
यह्‌ इति" राम्द "एवं" शब्दका तुल्याथक “दति ह स्मोपाध्यायः०' (एेसा उपाध्यायने कहा) इत्यादिमे 
प्रयुक्त हु देखां जातां है । भौर यहां प्रकरणको सामथ्ये प्रपन्च युक्त ब्रह्मके दो रूप सन्निहित है, 
जिसकेयेदोरूपरैँं वहुब्रह्मदहै। यर्हापर हमे संशय उत्पन्न होता'है- क्या यह्‌ प्रतिषेवदो हूपों 
ओर रूपवत्‌ इन दोनोंका प्रतिषेध करता है अथवा दोनो एकका ? यद्यपि एकका प्रतिषेष करता है वो 

सत्यानन्दी-दौीपिका 

कलित आकारमे ओर उसकी उपासनासे अभ्युदय आदिक सिद्धिम तात्पय है ओर अस्थूरुम ०! इत्यादि 
निगुण श्रुतिरयोका ब्रह्यात्मतततवकी अवगति-ज्ञानमे तात्पय है, अतः हमारा कहा हुआ यहु विभाग दही 
अधिक युक्त है ।॥ २१॥ 

कः पृथिवी, जक ओर तेज ये तीन मूत मृतं हैँ। वायु भौर अकाशये दो अमतं हैँ। इस 
प्रकार दो रारियोको कहुकर दो अमतं मूतोका सार करणात्मा हिरण्यगर्मो य एष एतरिमन्सूय मण्डठे 
पुरुषो यश्चाय दक्षिणेऽक्षिणि पुरषः' ( इस सूर्यमण्डलमे जो यह्‌ इच्दियरूप हिरण्यगभं पुरुष है ओर 
दक्षिण नेत्रमे जो यह पुरुष है ) इसप्रकार पुरुष शब्दस कहा ग्यादहै। उसका वासनामय विचित्र 
स्वरूप तद्यथा महारजनं वासो यथा पाण्डवादिकं यथेन्द्रगोपः ( बरृ° २।३।६९ } ( जसा हल्दीमें रद्धा 
हभा वस्त्र, जेसा सफेद उनौ वस्त्र, जसा इन्द्रगोप-वीरबहुटी ) इत्यादि उपमाभसे कहा गया है । 


अधि० ६ सू० २२] भषानुवाद-सखत्यानन्दः-दोपिक(सहित ६२५ 


परिशिनष्टि अ!होस्विद्रपे प्रतिषेधति, ब्रह्म परिशिनष्ीति ? तन्न प्रकृतत्वाविरोषादुभयमपि 
प्रतिपेघतीव्याश्ञङ्कामरे । दौ चेतौ प्रतिषेधो, द्विनतिश्लब्दप्रयोगात्‌ । तयोरेकेन सप्रपञ्चं 
ब्रह्मणो रूपं प्रतिषिध्यते, अपरेण रूपवद्‌ ब्रह्मेति भवति मतिः । अथवा ब्रह्मेव रूप- 
वस्प्रतिषिध्यते, तद्धि वाडःमनसातीतत्वादसंभ(व्यमानसद्रावं प्रतिपेधाहम्‌, नतु रूप- 
प्रपञ्चः प्रत्यश्च(दिगोचस्त्वा्प्रतिषेधादः। अभ्यासस्त्वादराथं इति । $ पवं प्रापे चमः- 
न तावदुभयप्रतिषेध उपपद्यते, रुन्यवाद प्रसङ्गात्‌ । कंचिद्धि पर्माथंमालस्ब्यापरमाथं 
प्रतिषिध्यते यथा रज्स्वादिषु सर्पपैदयः । तच्च परिश्िष्यमाणे कर्मििद्धावेऽवकरप्यते । 
उभयप्रतिपेधे त॒ कोऽन्यो भावः परिशिष्येत ? अपरिरिष्यमाणे चान्यस्मिन्य इतरः 
प्रतिचेद्धमारभ्यते प्रतिपेद्धुमदाक्यत्वात्तस्यंव परमाथेत्वापत्तेः प्रतिषेधानुपपत्तिः। नापि 
ब्रह्प्रतिचेध उपपद्यते, ब्रह्म ते ्वाणि' ( बृह ० २।१।१ ) इत्याययुपक्रमविरोधात्‌ । 'अधक्गेव 
स मवति । असदुन्र्येति वेद॒चत्‌' ( तेन्नि° २।६।१ ) इत्यादिनिन्दाविरोधात्‌ , “अस्तीव्येवो- 
 परडधन्यः ( कट० ६।१३ } इत्यवघारणरिरोघतत्‌ , सवैवेदान्तव्याकोपप्रसङ्ग(=च । वाङम- 
मीक्या ब्रहाका प्रतिषेधे करता गओौरदो सूपोंको अवशिष्ट रख्तादै, अथवादो रूपोका प्रतिषेव 
करतादटै ओर ब्रह्मको अवशिष्ट रखता? प्ूवपक्चा-प्रकृतत्वके समान होनेसे यहाँ दोनोंका प्रतिषेष 
करता है एेसी हम आशद्धुा करतें ।येदो प्रतिषेध दै, क्योकि नेति' शब्दकादो वारप्रयोषहै। 
उन दो शब्दोमे एके प्रपञ्च युक्त ब्रहमके रूपका प्रतिषेव कियाजातारहै ओर दु8रेसे रूपवद्‌ ब्रह्मा, 
ठेसी मति होती है, अथवा रूपवद्‌ ब्रह्मका ही प्रतिषेध होता है, क्योंकि वाणी गौर मनसे अतीत होनेसे 
उसका अस्तित्व नहीं हो सकता अतः वह प्रतिषेधके योग्य है, किन्तु रूपप्रपञ्च प्रत्यक्ष आदि प्रमाणोका 
विषय होनेषे प्रतिषेधके योग्य नहीं है । नति नेति' यह्‌ अभ्यास (दो वार कथन) तो आदरेज्एिहै। 
सिद्धान्ती-एेसा प्राक्च होनेपर हम कहते है-शून्यवादके प्रसद्ध होनेसे दोनोका प्रतिषेध उपपन्न 
नहीं होता, क्योकि किसी परमा्थ॑का जाश्रयकर अपरमाथका प्रतिषेध किया जाता है । जेषे रज्जु आदि. 
मे सपं आदिका । परन्तु वह्‌ किरी मावके परिशिष्ट होनेपर हौ सकता है, किन्तु दोनों-सवके प्रहिषेध 
होनेप ८ कौन अन्य माव अवशिष्ट रहेगा ? अन्य मावके अव्ि्ट न होनेपर जिस अन्य मावका प्रतिषेध 
आरम्भ किया जाता है, उसका प्रतिषेष न हो सकनेके कारण उसोमे परमाथत्व प्रसक्त होनेसे प्रति 
षेधको अनुपपत्ति है, ओर ब्रह्यका मी प्रतिषेध युक्त नहीं है, क्योकि ह्य ते ब्रवाणि (मैं तुम्हें ब्रह्यका 
उपदेश करू) इत्यादि उपक्रमे विरोध होवा है ओर *अ्क्नेव०' (यदि पुरुष श्रह्य असव्‌ है रेषा 
जानतादै, तो वहं स्वयं असतुहीहो जाता है) इत्यादि निन्दासे विरोध होता है ओर अस्तीव्येवो- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
कोर लोग श्रुतिको उपलक्षण मानकर “सुक्ष्म पाच भूत अमूतं हँ गौर पञ्चोकृत पाच भूत मूतं है" इससे 
भमूतकि रसत कह्नेषे करणोमे पांच मौतिकरत्वकी सिद्धि करते हँ । ओर यहो नेति नेति" इस प्रतिषेधक- 
कां प्रतिषेध्य विकृत्पकर माष्यमे दिखाया गया है । निषेव श्रुतियोसे ब्रह्मका जो निविल्ेषषूप सिद्ध 
किया गया है, वह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि वे तो ब्रह्मका मी निषेध करते ह, इसप्रकार दशान्त संगतिसे 
पूवंपक्च करते हैँ । पूवंपक्षीने "नेति नेति" से रूपवद्‌ ब्रह्म ओर दो रूपोंका निषेव किया है । परन्तु 
निरपिष्ठानक निषेध नहीं देखा जाता, अतः सनका निषेध युक्त नहो है । इस अरुचिसे 'अथवा' इत्यादि 


से कहते हैँ । पूवपक्षमें “त्वमसि इस वाक्य स्थितं (तत्‌ ( ब्रह्म ) पदाथके अभाव होने्े अभेदकी 
असिद्धि है ओर सिद्धान्तमे 'तत्‌' पदाथका अस्विघ्व होनेषे अभेद सिद्ध है। 

# उपाधिके हट जनि अयवा निषेव किथे जानेपर मो उपहितका निषे नहीं हो सकता ! जेषे 
मुखके आगगेसे दपण आदिके हटये जानेपर मुखका अम(व अथवा अप्रतीति नहीं होती, वसे दही 
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नसातीतत्वमपि ब्रह्मणो नाभावाभिप्रायेणाभिधीयते । नदि महता परिकरबन्धेन न्रह् 
विदाप्नोति परम्‌" (वै २।१।१), “सव्यं ज्ञानमनन्तं बह्य' (तै० २।१।१) इत्येवमादिना वेदान्तेषु 
ब्रह्म प्रतिपाद्य तस्येव पुनरभावोऽभिलप्येत । श्रक्षाखुनाद्धि पङ्कस्य दृशद्स्पशनं वरम्‌ इ।त हि 
न्यायः। #प्रतिपादरप्रक्रिया त्वेषा-'यतो वाचो निवतन्ते। अप्राप्य मनसा सह" (ते० २।४१) 
दइति। पतदुक्तं भवटरि-काडङःमनसातीतमविषयान्तःपाति प्रलयगरात्मभूतं निदयद्यद्धवुद्धमुक्त- 
स्वभावं ब्रह्य ति । तस्माद्‌ ब्रह्मणो रूपप्रप्चं प्रतिषेधति परिङ्टिनण् व्रह्म व्यभ्युपगन्तव्यम्‌। 
तदेत दुर ते -प्रकृतैतावस्वं हि प्रतिपेधती ति । प्रदतं यदेतवदि यत्तापरिच्छिन्नं मूतमृत 

लक्षणं ब्रह्मणो रूपं तदेष्र छान्द प्रतिपेधति। तद्धि प्रकतं प्रपञ्चितं च पूर्वसिमिन्ग्र.थंऽधिदेंव 
तमध्यार्मं च तज्ञनितमेव च वासनाटकश्चणमपरं रूपममूतंरसभूतं पुरुददब्दोदि तं टिङ्गात्म 
व्यपाश्रयं महारजनादुपमाभिदंददितम्‌ , अमूतरखस्य पुरुषस्य चश्रर्ग्राद्यरूप्योगित्वादेप- 
पत्तेः! तदेतत्सप्रपश्चं ब्रह्मणो रूपं संनिहितालम्बनेनेतिकरणेन प्रतिपेधकं नञः प्रत्युपनी 

यत इति गम्यते । ह्य तु रूपविशोष णत्वेन षष्ठया निदि पू्॑स्मिन्प्रन्थे, न स्वश्रयानतेवेन । 


परुन्धभ्यः' ( है, इसप्रकार उसको उपरग्धि करनी चहिए्‌ ) इत्यादि अवधारणका विरोधदे ओर 
सब वेदान्तोके विरोधका प्रषद्ध आता है। ब्रह्मं वाणी ओर मनका मविषयदहै, तो मो वह्‌ अभावके 


अभिप्रायसचे नहीं कहा जावा, क्योक ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌" ( ब्रह्मवेचा परव्रहमाको प्रष्ठ रोवा) 
'सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' इत्यादि वाव्योसे वेदान्तोमे महान्‌ प्रवरलसे ब्रहाका प्रतिपःदन कर पुनः उसीका 
अमाव. नहीं कहा जा सकता, क्योकि प्रक्षालनाद्धि° ( कीचडको अद्धमे लगाकर धोनेको अपेक्षा 
उसका दूरसे ही अस्पशं श्रेष्ठ है) एेसाही न्याय दहै । भयतो वाचो निवतंन्ते०' ( जहामि मन सहित 
वोणी उसे न पाकर लौट आती) यह तो | ब्रा] प्रतिपादन करलेकौ प्रक्रिया है। तात्ययं यह 
है कि ब्रह्य वाणी गौर मनसे अतीत रहै, इससे वहु विषयो अन्तभूत नहीं है, अतः प्रत्यगात्मूप, 
नित्य, शुद्ध, बुद्ध ओर मक्त स्वमाव है। इसलिए श्रुति ब्रह्मके रूपप्रपञ्चका प्रतिषेध करती है ओर 
ब्रह्मको अदशिष्ट रखती है, रेखा स्वीकार करवा चाहृए ! इषे यह्‌ कहते ह---श्रहतैतावच्छं हिं 
प्रतिषेधति' प्रकृत ब्रह्मका जो इयत्तासे परिच्छिन्न मूतं ओर अमूतंरूप है उसका यह श्रुति प्रतिषेध करती 
है, क्योकि उस ९ कृत अधिदेदत अर अध्यात्मका पूवंग्रन्थमे विस्वारसे वणन किया गया है, उससे 
उत्पन्न हभ वासनालक्षण दूसरा रूप अमूतंका सारभूत जो पुरषच्चब्दसे कहा गया है भौर लिङ्घा- 
त्मग्यपाश्रय है ओर महारजनं भादि उपमाओंते दिखलाया गया है, क्यौकि अमूतका सारभूत पुरुष 
चक्षसे ग्राह्यरूपते युक्त नहीं हो सकता । ब्रहमका वह्‌ सप्रप्चरूप संनिहितका आश्रयण करनेवाले इति' 


के दारा प्रतिषेधक "नञ्‌" कै प्रति विषयषूपसे स्थापितकिथा जाता है,एेसा ज्ञात होता है । ब्रह्मं तो रूपके 
विरोषणरूपसे षष्टी द्वारा पूवं ग्रन्थमे निदि है स्व प्रधानरूपसे नहीं । उसके दो रूपों का विस्तारपूवक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अविद्या भौर अविद्यासि कटि्पित प्रपञ्चक प्रतिषेष करनेपर मी उपहित ब्रह्मका अमाव वा अप्रतीति नहीं 
हो सकती । अतः निविेष ब्रह्य श्रुति सिद्ध दै । 


& द्रे वाव बरह्मणो रूपे" इसप्रकार प्रधान होनेसे यहां दोखरूपही प्रकृत है, अतः उन्काही 
नेति नेति' से प्रतिषेध है । ब्रह्य तो षष्ठी विमक्तिसे निदिष्ट होनेसे अप्रधान है । यदि षष्ठी विमक्तिसे 
निदि्टका मी प्रधानरूपसे स्वीकार कर निषेध करे, तो राज्ञो श्चव्यो नास्ति' ( राजका सेवक नहीं 
है ) यदहौपर सेवकके निषेधते ` राजाका मी निषेध प्रसक्त होगा? अतः ब्रह्म निषेध्य नहींहै। 
ख द्ा-प्रव्यक्ष आदि प्रमाणोसे सिद्ध दत्तका निषेव करनेपर उसके साथ विरोध होगा ? समाधान-- 
किन्तु भारम्भाधिकरणमे प्रत्यक्ष आदिकी व्यावहारिक प्रमाणता स्थापन की गई, पारमाथिक नहीं, 
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प्रपञ्चिते च तदीये रूपद्वये रूपवतः स्व रूपजिज्ञासाय।मिदसुपक्रान्तम्‌-अथात आदेशो नेति 
नेति" ( ब्रह ° २।३।६ ) इति 1 तज कस्पितरूपप्रत्याख्यानेन ब्रह्मणः स्वरूपावेदनमिदमिति 
निर्णीयते । तदास्पदं हीदं समस्तं कायं नेति नेतीति प्रतिषिद्धम्‌ । युक्तं च कार्यस्य वाचा 
रम्भगशब्दादिभ्योऽसर्वमिति नेति नेतीति प्रतिषेधनं नतु ब्रह्मणः; सर्वकल्पनामूत्वात्‌ । 
न चात्रेयमाशाङ्का कतन्या--कथं हि शाखं स्वयमेव ब्रह्मणो रूपद्वयं दशं यित्वा स्वयमेव 
पुनः प्रतिष्रधति-श्र्षालनाद्धि पङ्कस्य दूरादस्पशंनं वरम्‌" इति । यतो नेदं शाखं प्रतिपायत्वेन 

ह्मणो रूपद्वयं नि्विराति, लोकप्रसिद्धं त्विदं रूपद्वयं ब्रह्मणि कद्पितं परायात प्रति 
घेध्यत्वाय शुद्धनरह्मस्वरूपप्रतिपादनाय चेति निरवयम्‌ । द्वौ चेतौ प्रतिषेधौ यथासंख्य 
न्यायेन दे अपि मूर्तीमूतं प्रतिषेधतः । यद्वा-पूवंः प्रतिषेधो भूतराशि प्रतिषेधति, उत्तरो 
वाखनारारिम्‌ । अथवा- नेति नेति" (बृह ° २।३।६) इति वीप्सेयमितीति यावत्किचि दुत 
कष्यते तत्सवं न भवतीव्यथेः। परिगणित प्रतिषेधे हि क्रियमाणे यदि नेतद्‌न्रह्य किमन्य- 
द्‌ब्रह्म भवेदेति जिज्ञासा स्यात्‌ । वीप्सायां तु सत्यां खमस्तस्य विषयज्ातस्य प्रति- 
षधादविषयः प्रत्यगात्मा ब्रह्मेति जिन्ञासा निवत॑ते। तस्मा्प्रपश्चमेव ब्रह्मणि करिपतं 
प्रतिषेधति परिरिनष्टि ब्रह्मेति निणंयः । # इतश्चैष पव निर्णयः यतस्ततः प्रतिषेधाद्भयो 


वणन होनेसं रूपवत्‌कै स्वरूपकौ विज्ञासा होनेपर (जथात अ!देशो नेति नेति" एषषा उपक्रम किया गया 
है । यहां कल्पितरूपकै प्रत्यार्यान द्वारा ब्रह्यका यह्‌ स्वरूप ज्ञान है, एसा निणथ होता है, क्योकि तद्वि 


षयक यह समस्त कायं “नेति नेति" इसे प्रतिषिद्ध है, मौर वाचारम्मण शब्द आदिमे कायं असत्‌-मिथ्या 
है । अतः "नेति नेति" इससे उसका प्रतिषेष युक्त है किन्तु ब्रह्मका नही, क्योकि वह्‌ सवंकल्पनाओका मूल 
है । यहा पर यह शङ्का नहीं करनी चाहिए कि स्वयं ही थात त्रह्मकेदो रूप दिखाकर पुन। स्वयंही 
्रक्षालनादधि पङ्कस्य दूराद स्पदानं वरम्‌' इसप्रकार उसका प्ररिषेध कंते करता है, क्योकि यह शास्र 
ब्रह्मके दो रूपोक्रा प्रतिपाद्यरूपसरे निदं च नहीं करता, किन्तु लोक प्रसिद्ध ओर ब्रह्ममे कत्पित इन दोनों 
रूपों का प्रिषेधःत्व ओर शुद्ध ब्रह्यस्वरूप प्रतिप।दन करनेके किए परामश करता है, ईसप्रकार कोई 
दोष नहीं है । ये दो प्रतिषे यथासंख्य न्यायश्च मूतं भौर अमूतंदो रूपोका प्रतिषेष करतेरै। 
अथवा पूवं ( नेति ) प्रविषेध भूतसमृदायका प्रतिषेध करता है ओर दुसरा प्रतिषेध वासना राश्िका 


प्रतिषेध करत। है 1 अथवा (नेति नेति' यह्‌ वीप्सा है, इसमे जिस किसोकी कत्पनाकी जा सकती है, 
वह्‌ सब ब्रह्य नहीं है, एषा अथं है । क्योकि परिगणित प्रतिषेध किये जानेषर यदि यह्‌ ब्रह्यनहींदै, 


तो क्या अन्य ब्रह्म है, एसी जिज्ञासा होगी । मौर वीप्सा होनेपर तो सम्पूणं विषय समुदायके प्रतिषेष 
होनेखे १रत्यगात्मा ब्रह्य अविषय है, इस प्रकार जान लेनेपर जिज्ञासा निवृत्त हो जाती दै । इसलिए यह्‌ 


निषेध शास्त्र ब्रह्मे कल्पित प्रपन्का ही प्रतिषेध करता है ओर ब्रह्यका परिशेष (अवचिष्ट) करता है 
ेसा निणंथ है । ओर इससे मो यही निणेयदहै, क्योकि उस प्रतिषेधसे “अन्यस्परमस्ति' ( अन्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 
अतः “वाचारम्मणं विकारो नामधेयं °› इत्यादि श्रुतिवाक्योसे काय॑मात्रमे मिथ्यात्वं सिद्ध होता है. श्सरक्िए 
पारमाथिक दृष्टस ही कायमात्रमे मिथ्यात्वका उपपादन कर "नेति नेति" इससे निषेध किया गया है । 
किन्तु व्यावहारिक सत्ताको लेकर प्रत्यक्ष भादिका निषेध नहीं किया जाता, अतः कोई विरोध नहीं है । 
® यदि प्रपच् प्रतिषेधस पृथक्‌ “अन्य त्परमस्ति' यह आदेश ब्रह्मविषयक नही, तो "सस्यस्य. 
सत्य मति" इसप्रकार पशन गौर प्रतिवचन अनुपपन्न होगे मौर शून्यवाद प्रसक्त होगा । यदि ब्रह्य 


पन्त प्रतिषेध माना जाय तो यह प्रन ओौर प्रतिवचन संगत होते है। इसलिए परमाथं सव्रहम, 
पयन्त ही प्रतिषेध मानना युक्त दै ॥ २२॥ 


६२२ ब्रह्मसूत्र -द्राङ्करभाष्य [ अ०्२पा०्र 


व्रवीति---“अन्यत्परमस्ति' ( वरह° २।३।६ ) इति । अभावावसाने हि प्रतिषेधे क्रियमाणे 
किमन्यत्परमस्तीति व्रयात्‌। तत्रेष!क्षरयोज्ञना-नेति नेतीति ब्रह्मादिदय तमेवादेशं 
पुननिवक्ति । नेति नेतीत्यस्य कोऽथः ! न द्येतस्माद्‌ब्रह्मणो व्यतिरिक्तमस्तीत्यतो नेति 
नेतीत्युच्यते, न पुनः स्वयमेव नास्तीव्यथंः। तच्च दहायति-अन्यत्परमप्रतिषिद्धं बह्मा- 
स्तीति । यदा पुनरेवमश्चराणि योज्यन्ते नद्येतस्मादिति नेति नेति, नहि प्रपश्चप्रतिषेध- 
रूपादादेशनादन्यत्पर मादेरनं ब्रह्मणो ऽ स्तीति, तदा ततो बवीति च भूय' इत्येतन्नामघेय- 
विषयं योज्ञयितव्यम्‌ । अथ नामरधेयम्‌--“सव्यस्य सव्यमिति प्राणा बे सत्यं तेषामेष सत्यम्‌ 
( बृह ० २।१।२० ) इति हि ब्रवीतीति । तच्च ` बह्मावसाने प्रतिषेधे समञ्जसं भवति । 
अभावावसाने तु प्रतिषेधे कि खत्यस्य सत्यमिव्युच्येत ? तस्माद्‌ ब्रह्मावसानोऽयं प्रति 
षेधो नाभावावसान इत्यध्यवस्यामः ॥ २२ ॥ 


तदन्यक्तभाह हि ॥ २३॥ 

पदच्छेद- तत्‌, अव्यक्तम्‌, आह्‌, हि । 

सू्राथं--( तदव्यक्तम्‌ ) वह्‌ ब्रह्म अन्यक्त दै, ( हि ) क्योकि ( आद्‌ ) नन चक्षुषा गृह्यते 
त्यादि श्रुति एेसा कहती द । 

यत्प्रति षिद्धात्प्रप्चजातादन्यत्परं ब्रह्य तदस्ति चेत्कस्मान्न गृह्यत इति । उच्यते- 
तदव्यक्तमनिन्द्रियग्राद्यं सवेदइ्यसाश्चित्वात्‌ । आह्‌ ह्येवं श्रतिः--^न चक्चुषा. गृ्यते नापि 
वाचा नान्यद्‌ वस्तपसा कमणा वा' ( सुण्ड० ३।१।८ ) “त एष नेति नेव्याद्माऽगर्यो नहि गद्यते 
(बृह ० ३।९।२६ ) "यत्तददे्यमग्राद्यम्‌' ( मुण्ड १।१।६ ) "यदा द्येवंष एतस्मिन्नद्दयेऽनात्म्येऽ- 
निरक्तेऽनिलयने' ( तै० २।७।१ ) इत्याया । स्मृतिरपि--'अव्यक्तोऽग्रमचिन्त्योऽयमविकार्योऽय- 
सुच्यते' ( मण गी० २।२५ ) इत्याद्या ॥ २२ ॥ 

परम है ) एेसा श्रुति पूनः कहती है । प्रतिषेका अमावमे पयंवसान करनेपर तो श्रुति अन्यत्पर्मस्ति' 

ेसा क्यों कहती । यहां इसप्रकार अक्षर योजना है - “नेति नेतिः इस भकार ब्हाका आदेद्कर पुनः 
सी आदेशका निवचन करती दै । नेति नेति' इसका क्या अथै? उस ब्रह्मसे अतिरिक्त कुछ 
नहीं है, अतः “नेति नेति" एेसा कहा जाता है, ब्रह्य स्वयं ही तहीं है, एसा अथं नहीं दै । मौर अन्य 
परम अप्रतिषिद्ध ब्रह्य है, एसा अवरिष्ट उस ब्रह्मको दिखलाती है । यदि इसप्रकार अक्षरोकी योजना 
को जाय करि नेति नेति' यह्‌ नही, यह नदी, इस उपदेशपे ब्रह्मं उपदिष्ट नहीं है, प्रपन्च प्रतिषेधरूप 
आदे्से "अन्यव्परमस्ति' यह्‌ आदे ब्रह्मका नहीं है, तो ततो ब्रवीति च भूयः इस सूतां्की नाम 
विषयक योजना करनी चाहिए । “सत्यस्य सत्पमिति० ( सत्यका सत्य प्राण ही सत्य है, उनका ही यहं 
सत्य दै ) इसप्रकार नामधेयको श्रुति कहती है । भौर वहु नामधेय, प्रतिषेधक ब्रह्यमे पयंवसान होने 
पर संगत होता है, ओर प्रतिषेधका अभावमें पयवसान होनेपर तो सत्यसा सत्य कौन कहा जायगा । 
इसकिए यह प्रतिषेधावसानक ब्रहम है अभाव अवसानक नहीं है, एेसा हम निर्वय करते ह ॥ २२॥ 

प्रतिषिद्ध प्रप्च समूहे अन्य जो परब्रह्म है यदि वह्‌ है तो गृहीत क्यों नहीं होता ? कहते ईहै- 


वह अव्यक्त है इन्द्रिय अग्राह्यरै, क्योणि वहु सम्पण दश्यका साक्षी है। ओर नन चक्षुषा०' ( उस 
आत्मका न नेत्रसे ग्रहण किया जाता, न वाणीसे, न अन्य इच्धियोपे ओरन तप अथवा कमसे 


ही ) स पएष०' (नेति नेति, एेसा कहकर मधुकाण्डे निरूपण किया है वहु आत्मा अग्राह्य है, कथोकि 
उसका ग्रहण नहीं किया जाता ) 'यत्तददरेदयमप्राह्यम्‌' ( यह जो अहश्य ओर अग्राह्य है ) “यदाद्यवेष ° 


( जिस समय वहु साधक इस अहर्य, अशरीर, अनिर्वाच्य मौर निराधार ब्रह्मे अमयस्थिति 
प्राप्त करता है उस समय यहु अमयको प्राक्ठ हो जता है ) इत्यादि श्रुति इसप्रकार कहती दै । भौर 
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अपि च संराधने प्रत्यक्षानुभानाभ्याम्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद--अपि, च, संराधने, प्रत्यक्षानुमानाम्याम्‌ । 

सृच्नाथ--( अपि ब) गौर योगी लोग उस अव्यक्तं आत्माको ({ संराधने ) घ्यानके समय 
देखते हैँ, ( प्रत्यक्तानुमानाम्याम्‌ ) क्योकि कदिचद्धीरः' ध्य विनिद्र इत्यादि श्रत्ि ओर स्मृतिसे एेसा 
` अवगत होता है । । 

अपि.चेनमाल्मानं निरस्तसमस्तप्रपञ्चमव्यक्तं संराघनकाटे प्रयन्ति योगिनः। 
संराधनं ख भकतिध्यानप्रणिघानाद्युष्ठानम्‌। कथं पुनरवगम्यते-संराधनकारे परय- 
न्तीति । प्रत्यक्षाचुमानाभ्यां श्चरतिस्मृतिभ्याभिल्यथः । तथा हि श्चतिः-पराच्चि खानि व्यतृणत्‌ 
स्वयंभूस्तस्मात्पराङ्‌ पद्यति नान्तरात्मन्‌ । कश्चिद्धीरः प्रस्यगात्मानमेक्षदावृत्तचक्चुरणतत्वमिच्छन्‌' (क° 
४।१) इति । “ज्ञानप्रसादेन विंश्ुद्धसत्वस्ततस्तु तं पयते निष्करु ध्यायमानः' ( मु ° ३।१।८ ) 
इति चेवमाद्या ! स्मृरतिरपि--“्यं विनिद्रा जितश्वासाः संतुष्टाः संयतेन्द्रियाः । ज्योतिः परयन्ति 
युञानास्तस्मै योगात्मने नमः ॥ योगिनस्तं प्रपद्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌' इति चैवमाद्या ॥२४॥ 

नयु संराध्यसंराधकभावाभ्युपगमात्परापरात्मनोरन्यत्वं स्यादिति नेत्युच्यते- 

प्रकाज्ञादिवच्चावैशेष्यं प्रकाश्चश्र कमण्यग्यासात्‌ ॥ २५॥ 

पदच्छेद्‌- प्रकायादिवत्‌, च, अवंरोष्यम्‌, प्रकारा, च, कमणि, अभ्यासात्‌ । 

सूज्ाथं--( प्रकाशादिवत्‌ ) जैसे प्रकार आदि अद्धकि आदि उपाधि्मे भिन्न-सा प्रतीत होने 
पर मी वस्तुतः. एकल्प है, वसे ( प्रकाशः ) परमत्मा मी ( कमणि) ध्यान आदिमे मिन्न-सा 
मासता हुआ ( अवरोष्यम्‌ ) वस्तुतः एक रूप है, ( अभ्यासात्‌ ) क्योकि तत्त्वमसि" इर्यादि अभेद 
श्ुतिका अभ्यास है । 

यथा प्रकार्याकारासवितप्रभ्रतयोऽङ्गलिकरकोदकप्रभ्रतिषु क्म॑सृपाधिभूतेषु सवि- 


'अन्यक्तोऽयम्‌ ०" ( यह अत्मा अव्यक्त-इन्द्ि्थोका अविषय, यह अविन्त्य-मनका अविषय बौर यह्‌ 

विकार रहित कहा जाता है ) इत्यादि स्मृति मो एेसा ही कहती है ॥ २३ ॥ 

मौर समस्त प्रपञ्चसे शून्य, मब्यक्तं इस भात्माको योगी रोग संराधनं समयमे देखते हँ । 
भक्ति, ध्यान, प्रणिधान जादिकां अनुष्ठान संराधन है । परन्तु यह कंसे जाना जातादहैकि योगी लोग 
उसे ध्यान कालमें देखते हैँ ? प्रत्यक्ष भौर अनुमानसे-श्रति भौर स्मृतिसे [ रसा अवगव होता है ] 
एेसा अथ है । जसे कि "पराञ्चि खानि०' (स्वयम्भु ईश्वरने दछिद्रोपलक्षित इन्द्रियोको बहिमुखकर हसित 
कर दियादहै, इससे जीव बाह्य विष्योको देखता है, भन्तरात्माको नहीं । जिसने अमृतत्व-मोक्षकी 
इच्छा करते हर्‌ अपनी इन्दरियोको रोक लिया है एेसा. कोई धीर पुरुष ही प्रत्यागा्माको देख पाता है) 
मौर ानगप्रसादेन °" (ज्ञान प्रसादये पुरुषः विशुद्ध चित्त हो जाता दै भौर तमी वहु ध्यान करते हुए 
उस निष्कल आत्मतत्वका साक्षात्कार करता है ) इत्यादि श्रुति मौर “यं विनिद्रा ९ ( निद्रारहित- 
तमोगुण रहित, श्वासको जीतनेवाले, सन्तुष्ट भौर संयतेन्दरिय पुरुष ध्यानं करते हुए ॒जिष ज्योतिको 
देखते है, उस योगलम्य आत्माको नमस्कार दै, उस सनातन मगवानरको योगी लोग ॒सम्यग्रपशचे देखते 
है ) इत्यादि स्मृति मी दै ॥ २४॥ 

परन्तु संराध्य ओर संराधकमाव स्वीकार-करनेसे पर ओर अपर आत्माओमिं भेद हो जायगा ? 
नही, एेसा कहते ह-- | 

जसे प्रकाश,. आका्च, सविता आदि अद्खलि, कमण्डलु, जल आदि उपाधि भूत क्मोमिं 
संविकशेषसे मासते है, परन्तु अपने स्वाभाविक साधारणरूपको नहीं छोडते, वं ही यहु आत्मभेद 
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शोषा इवावभासन्ते, नच स्वाभाविक्रीमविश्लेषात्मतां जहति, पवमुपाधिनिमित्त एवाय- 
मात्ममेदः स्वतस्त्वेकात्म्यमेव । तथाहि-वेदान्तेष्वभ्यासेनासङजीवप्राज्ञयोरभेद 
प्रतिपाद्यते ॥ २५ ॥ 
अतोऽनन्तेन तथाहि सिद्धम्‌ ॥ २६॥ 

पदच्छेद-अतः, बनन्तेन, तथा, हि, चिद्धम्‌ । 

सूज्ञाथं -( भतः ) भेदके भौपाधिक होनेसे विद्यासे उसकी निवृत्ति होनेपर जीव ( अनन्तेन ) 
अनन्त परमात्माके साथ एक हो जा्ता-है, क्योकि (तथाहि लिद्धम्‌) वसा ही लिङ्ध-ज्ञापक है अर्थात्‌ 
सयोह्‌ व०" इत्यादि श्रतिदहै। 

अतश्च स्वाभाविकत्वादमेदस्याविद्याकृतत्वाच्च भेदस्य विद्याऽविद्या विधूय 
जीवः परेणानन्तेन प्राज्ञेनात्मनेकतां गच्छति ) तथाहि लिङ्गम्‌-स यो ह वं तत्परमं ब्रह्म 
वेद्‌ ब्रह्मव मवति" ( सु° ३।२।९ ) श्रह्मव सन्त्रह्माप्येति' (वृह ० ४।४।६) इत्यादि ॥२द] 

उभयव्यपदे शषारवरिकुण्डर्वत्‌ ।¦ २७॥ 

पदच्छेद्‌--उमयन्यपदेशात्‌, तु, अहिकुण्डलवत्‌ । 

सूत्रा्थ--{ अदिकुण्डलवत्‌ ) जैसे सपरूपसे अभेद है ओौर कुण्डल आदि रूपसे भेद है, 
वसे ही ( उमयव्यपदेशाद्‌ } ष्यातरे भौर ष्येयमावसे ओर "तत्वमसि" आदिसे जीव भौर ईश्वरमे भेद 
मौर अभेद दोनोका व्यपदेश है । ( तु ) शब्द विलक्षणताका योतक है । 

तस्तिन्नेव संराध्यसंराधकभावे मतान्तरमुपन्यस्यति स्वमतविश्चुद्धये । कचिजीव- 
प्राज्ञयोमंदो व्यपदिश्यते "ततस्तु त पयते निप्करं ध्यायमानः' ( मुण्ड ३।१।८ ) इति ध्यात्‌- 
ध्यातव्यत्वेन द्ष्रद्रष्रव्यत्वेन च । “परात्परं पुरुषमुपेति दिव्यम्‌" ( मु° ३।२।८ ) इति गन्तृ 
गन्तव्यत्वेन । “व॑ः सर्वाणि भूतान्यन्तरो यमयति' इति नियन्तृनियन्तव्यत्वेन च । क्चित्त 
तयोरेवाभेदो व्यपदिदयते-"तवमसि' ८ छा० ६।८।७) (अहं ब्रह्मास्मि" ( चह ० १।४।१० ) “एष 
त आत्मा सर्वान्तरः” ( ब्रह ०३।४।१ ) एष त आआ्मान्तर्याम्यण्टतः' ( बृह ०३।७।३ ) इति । तनैव 
भुभयव्यपदेशो सति यद्यमेद एवेकान्ततो गृह्यते मेदव्यपदेश्षो निरालम्बन एव स्यात्‌ । 
उपाधि निमित्तकदहीदहैस्वतःतोएकषशू्पही है, क्योकि वेदान्तं वाक्योमे भमभ्धाससे अनेक वार 
जीव गौर प्राज्ञका अभेद प्रतिपादित किया जातां दै। २५॥ 

ओर इससे-खभेदके स्वामाविक होनेसे ओर भेदके अविद्याकरेत होनेसे विया द्वारा अविद्याकी 
निवृत्तिकर जीव पर-अनन्त प्राज्ञात्माके साथ एकताको प्रा होता है, क्योकि 'सयोह बै०( जो उस 
परत्रह्मको जानता है वह ब्रह्मही हो जाता है ) श्रह्यव० ( ब्रह्म होकर ही ब्रह्मको प्राक्ठ होतार) 
` इत्यादि लि द्ध-ज्ञापक. दै ॥ २६ ॥ 


उसी संराध्य-संराधकमावमे स्वमतकी विरूद्धिके किए अन्य मतका उपन्यास करते है। 
“ततस्तु तं पश्यते ० (तो उसे वह ध्यान करता हुमा उस निष्कर आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है) 


इस तरह कहीपर घ्यातृ-घ्यातव्यरूपसे गौर द्रष्ट-दरश्व्यशूपसे, भौर "परात्परं०' ({ परत्पिर दिव्य 
पुरुषको प्राप्त हो जाता है ) इस प्रकार कहीपर गन्तृ-गन्तव्यहूपसे, ओर यः सर्वाणि०' ( जो सब 


भूरतोका उनके अन्तर रहकर नियमन करता है ) इस प्रकार कहीपर नियन्तृ-नियन्तव्यरूपसे जीव मौर 
परमात्माके भेदका ग्प्रपदे् किया जाता है । मौर (त्रमसिः “अहं ब्रह्मास्मि" “एष त०' ( यह तरा 


श्वात्मा सर्वान्तर है ) भौर "एष त०' ( वह्‌ तुम्हारा आत्मा अन्तर्यामी अमृत है ) इस प्रकार करहीपर 
तो उन दोनोमे अभेदका ही ग्यपदेरा किया जातादहै। इस प्रकार वहाँ दोनोके ग्यपदे् होनेपर यदि 


एकान्तत अभेदका ही ग्रहण किया जाय तो भेद न्यपदेश निरालम्बनही हो जायगा । अतः उमय 
व्यपदेशके दशनसे अहिकुण्डलके समान यहाँ तत्तव होना युक्त है । जंसे सपर इस प्रकार अभेद दै 
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अत उभयन्यपदेशदशंनाददिकुण्डलवदज् तस्व भवितुमहति । यथादहिरित्यमेद्‌ः कुण्डला- 
भोगग्रांुत्वादीनीति तु मेद पवमिष्ापौति ॥ २७ ॥ 
प्रकाशाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ ॥ २८ ॥ 
पदच्छेद प्रका्ाश्नयवत्‌, वा, तेलस्त्वात्‌ । 
सूञ्ाथं--( वा ) अथवा ( प्रकादयाश्रयवत्‌ ) जंसे प्रकाश भौर उसके आश्रय सूयं दोनोमं 
त्यन्त भेद नहीं है, ( तेजस्त्वात्‌ ) क्योकि दोनोमें तेजस्तव समान दै, वसे जीव ओर ईश्वरे मी भेद 
गौर अभेद समक्षना चाहिए । 

# अथवा प्रकादाश्रयवदेतत्प्रतिपत्तव्यम्‌ । यथा प्रकादाः सावि्नस्तदाश्रयश्च 
सविता नायन्तभिन्नाबुभयोरपि तेजस्त्वाविरोषात्‌। अथ च मेदव्यपदेशमाजो भवत 
पवमिहापीति ॥ २८ ॥ | 

पूवद्मा ॥ २९ ॥ 

पदच्छेद्‌- पूववत्‌, वा । 

सृजाथ --( वा ) अथवा ( पूववत्‌ ) ` प्रकाद्चादिवच्चावशेष्यम्‌' इस सूत्रमे पहले भेद काल्य- 
निक ओर बभेद पारमायिकर कहा गया है, उसके समान यहां मी समज्ञना चाहिए । 

% यथा वा पुवप्रुपन्य लतं प्र क(शदिवच्चवेशेभ्यमिति तथवेतद्धवितुमहति । तथा- 
ह्यविद्याङृतत्वाहन्धस्य विद्यया मोश्उपपद्यते । यदि पुनः परमाथत पव बद्धः कश्चिदात्मा 
हिकुण्डलन्यायेन परस्याट्मनः संस्थानभूतः प्रकाशाश्रयन्यायेन चेकदेशभतोऽभ्युपगस्येत 
ततः पारमाथिकस्य बन्धस्य तिरस्कतमश्लक्यत्वान्मोक्षश्ास््रवेयथ्य प्रसलज्येत,न चाञ्ोभाव- 
पि भेदाभेदो श्चतिस्तुव्यवद्‌व्यपदि दाति। अभेदमेव हि प्रतिपाद्यत्वेन निदिहति, भेदं तु 

भौर कुण्डल-वलयाकार, आभमोग-वक्राकार, दीर्घाकार आदि तो भेद है, वसे यहां मी दोनोमें जीवरूपसे 
भेद भौर ब्रह्मरूपसे अभेद है । २७ ॥ 

अथवा प्रकाञ्च ओर उसके जाश्रयके समान यह्‌ समन्षना चाहिए । जसे सूर्यकां प्रकादा ओर 
उसका आश्रय सूयं अत्यन्त मिन्न नहीं ह, क्योकि दोनो मी तेजस्त्व समानदै, किन्तु दोनों ही 
भेद व्थपदेशके मागो होते है, वसे यहां मी समक्षना चाहिए ॥ २८ ॥ 

अथवा प्रकाञ्च आदिके समान जीव मौर परमात्माका अभेद जसे पूव॑मे कहा गयादै, वसे ही 
यह होना युक्त है, क्योंकि बन्धके अविद्याकृत होनेसे विद्यासरे मोक्ष उपपन्न होता है । यदि पुनः परभाथं- 
से ही अहिकुण्डक न्यायसे परमात्माका संस्थानभूत थवा प्रकाशाश्रय न्यायसे एक देच भूत कोद 
बद्ध जीवात्मा स्वीकारं किया जाय, तो पारमाथिक बन्धका तिरस्कार ( निवृत्ति) न हो सकनेसे 
मोक्षश्ास््र व्यथं हो जायगा, गौर य्ह भेद ओर अभेद इन दोनोका श्रुति समानरूपसे व्यपदेश नहीं 
करती । श्रुति अभेदका ही प्रतिपा्यरूपसे निर्दे करती है, ओर पूवं प्रसिद्ध भेदका तो अन्य थंकी 
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# जैसे तेजस्तव समान धमंको रेकर सूयंके प्रकाद्च ओर सू्य॑मे अभेद दै भौर प्रकाशत्व भौर 
सुयत्वको लेकर दोनोमे भेद मी है, वंसे भस्मत्वको लेकर जीवे ओर परमेश्वरम अभेद दै भौर जीवत्व 
ओर ईदवरत्वको लेकर दोनोमे भेदमी है ॥ २८ ॥ 

ॐ भेद भौर अभेद इन दोनोंका एक स्थलमें स्वीकार करनेसे लोकमे उनकी विरोधकथा रुष 
हो जायगी, अतः श्रुति तो अभेदका ही प्रतिपाद्यशूपसे उपन्यास करती है ओर ब्रह्य सिद्धिकी विवक्षि 
अनज्ञानवस्थामे रोकं प्रसिद्ध भेदका अनुवादमात्र करती है ॥ २९॥ 


६३६ ब्रह्मसूज्ञ-दाङ्करभाष्य | अ०२पा० 


पूर्वप्रसिद्धमेवानुवदल्यर्थान्तरविवक्षया । तस्मात्कारादिवच्चावैरोष्यमित्येष एव 
सिद्धान्तः ॥ २९ ॥ | 
प्रतिषेधाच्च | ३० ॥ 
पदच्छेद्‌-- प्रतिषेधात्‌ 
| सूजाथ॑-- नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" इत्यादि श्रुतिसे परमात्मासे भिन्न चे्तनका मोर नेति नेति 
इत्यादि धरतिशचे ब्रह्मसे भिन्न दश्यमानं प्रपश्चका प्रतिषेध होनेसे अदितीय ब्रह्य ही अविष दै । 


® इतस्चैष पव सिद्धान्तः । यत्कारणं परस्मादात्मनोऽन्यं चेतनं प्रतिषेधति 
श्ास््म्‌--“नान्योऽतोऽस्ति द्रष्टा" ( बृह ° ३।७।२३ ) इत्येवमादि । अथात आदेशो नेति नेति" 
८ बह० २।३।६ ) (तदेतदुब्रह्यापूवंमनपरमनन्तरमवाद्यम्‌' ( बृह ° २।५।१९ ) इति च ब्रह्मन्यतिरि- 
्प्रपञ्चनिराकरणाद्‌ब्रह्ममाजपरिदोषाच्चेष एव सिद्धान्त इति गम्यते ॥ २० ॥ 

( ७ पराधिकरणम्‌ । सू०° २१-३७ ) 
परमतः सेतूमानमंबन्धमेदव्यपदेशेभ्वः ॥ ३१॥ 

पद्‌च्छेद--परम्‌, अतः, उेतुन्मानम्बन्धभेदग्यपदेरोम्यः । 

सू्राथ--( अतः ) इस ब्रह्मसे ( परम्‌ ) अन्य वस्तु है, क्योकि ( सेतुन्मानसम्बन्धभेदव्यपदे- 
शेम्यः ) पेतु, उन्मान, सम्बन्ध ओर भेदके व्यपदेशे एेसा ज्ञात होता है । 

¢ यदेतन्निरस्तसमस्तप्रपञ्चं बह्म निर्धारितम्‌, अस्मात्परमन्यत्तस्वमस्ति नास्तीति 
श्रतिविप्रतिपत्तेः संशयः! कानिचिद्धि वाक्यान्यापातेनेव प्रतिभासमानानि ब्रह्मणोऽपि पर 
मन्यत्तच्वं प्रतिपादयन्तीव । तेषां हि परिह।रमभिधतुमयसुपक्रमः क्रियते । परमतो ब्रह्मणो 
ऽन्यत्तरवं भवितुमदह्ति। कुतः१ सेतुव्यपदेश्लादुन्मानभ्यपदे शात्संबन्धन्यपदेशाद्ध दव्यप- 
विवक्षासे अनुवाद करती है । इसकिए श्रकाशादिवचावशेष्यम्‌ः रका आदिके समान मभेददहै 
यही सिद्धान्त है । २९॥ 

इससे मी यही सिद्धान्त है, क्योकि “नान्योऽतोऽस्ति दष्टाः (उस-परमात्मासे अन्य द्रश नहीं है) 
इत्यादि शास्र परमात्मासे अन्य चेतनका प्रतिषेध करता दहै, गौर अथात० ( अब इसके अनःतर 
“नेति नेति' यह्‌ ब्रह्मका आदेश है ) ओर “तदेतद्ब्रह्म ( वह यह्‌ ब्रह्म कारणं रहित, कायं रहित 
विजातीय द्रव्यसे रहिव ओर अबाह्यहै) इसप्रकार त्रह्मसे व्यतिरिक्त प्रपन्चका निराकरण होनेस 
्रह्यमात्रका परिशेष होनेसे यहो सिद्धान्त है, एेता ज्ञात होता है ।॥-२३०॥ 

समस्त प्रपन्चसे शन्य इस ब्रह्मका जो निर्धारण किया गया है, इससे मिन्न अन्य तत्तव दहै कि 
नहीं ? इस प्रकार श्रृतियोंकी विप्रतिपत्तिसे संशय होता है । आपाततः कोई प्रतिमा समान वाक्य ब्रह्मे 
मी भिन्न अन्य तत्तवका प्रतिपादन-सा करते है, उनका ही परिहार कहुनेके जिए यह्‌ उपक्रम किथा जातां 
है । पूवंपक्षी--इस ब्रह्यसे पर-बन्य तत्त्व हो सकता दै । किससे ? इससे कि सेतुका व्यपदेश, उन्मानका 
व्यपदेड, सम्बन्धका व्यपदेश ओर भेदका व्यपदेश है । “अथ य आत्मा०' (जो आत्मा है वहु विधारक 
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® इस प्रकार निषेध वाक्योका विचार करनेपर निष्प्रपश्च चिदेकरस ब्रह्यही “तत्‌ पदपे 
लक्षित. सिद्ध होता है, यही सिद्धान्त है ॥ ३० ॥ 

# निति नेति" इत्यादि श्रुति ब्रह्म अतिरिक्त वस्तुक प्रतिषेध किया गया है, परन्तु सेतु आदि 
श्रुतिसे अन्य वस्तुका अस्तित्व प्रतीत होता है, इस प्रकार आक्षेप संगतिपे "परम" इत्यादि पुवंपक्ष 
करते हँ । यद्यपि युम्वाद्यधिकरणमे सेतु शब्दको गौण मानकर विधारकरूपसे उसका व्थास्यान किया 
गयादहै, तो भी उन्मान जादि भ्रुतियोके तात्पयंको न समक्ञकर पुवपक्षी शङ्काकरते हैँ । इससे 
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देदाच्चेति । सेतुव्यपदे शस्तावत्‌-'जथ य आ्मा स सेतु्विं्टतिः' (छा° ८।४।१) इत्यात्मशशब्दा 
भिहितस्य ब्रह्मणः सेतुत्वं संकीतंयति। सेतशब्दश्च हि रोके जरसंतानविच्छेदकरे 
मदार्वादिप्रचये प्रसिद्धः, इह च सेतुशब्द आमनि प्रयुक्त इति खोकिकसेतोरिवारमसेतोर- 
न्यस्य वस्त॒नो ऽसितत्वं गमयति, पितुं तीर्स्वा' (छा० ८।४।२) इति च तरतिश्ाब्द प्रयोगात्‌ । 
यथा लौकिकः सेतं तीर्त्वा जाङ्गखभसेतं प्राप्नोव्येवभात्मानं सेतु तीरत्वा ऽनात्मान मसेत प्राप्नो 
तीति गम्यते।& उन्मानन्यपदेश्श्च भवति--तदेतद्‌बह्म चतुध्पादष्टाश्चफ षोडशकरूमि" ति। 
यचच खोक उन्मितमेतावदिदमिति परिच्छिन्नं कार्षापणादि, ततोऽन्यद्वस्त्वस्तीति पसि- 
दम्‌। तथा ह्मणो ऽप्युन्भानात्ततोऽन्येन वस्तुना भवितव्यमिति गम्यते । तथा संबन्धभ्यपदे- 
क्षोऽपि भवति-“सता सोम्य तदा संपन्नो मवति' (छा० ६।८।१)३ति शारीर आत्मा (त° २।३।१) 
्राक्तेनास्मना संपरिष्वक्तः" (दृह ° ४।३।२१) इति च। मितानां च मितेन संबन्धो दष्टो यथा 
नाराणां नगरेण । जीवानां च ब्रह्मणा संबन्धं व्यपदिशति सुषुप्तो । अतस्ततः परमन्यदमित 
मस्तीति गम्यते । भेदव्यपदेशद्चेनमेवाथं गमयति 1 तथाद्ि-जथ य एषोऽन्तरादित्ये हिर- 
पेतु है ) इस प्रकार मेतु भ्यपदेश आत्मशम्दसे अमिदहित ब्रह्य सेतु है एेसा कहता है । गौर छोकमें 
सेतु शथ्द जल प्रवाहुका विच्छेद करनेवाले मृत्तिका, लकड़ी आदिके समूहमे प्रसिद्ध है । यहाँ तो सेतु- 
शब्द आत्मामं प्रयुक्त है, इसलिए वह लोकिक सेतुके समान अत्मकैतुसे अन्य वस्तुके अस्तित्वका 
ज्ञान कराता है । क्योकि “सेतुं तीर्व्वा' ( सेतुको तरकर ) इस प्रकार "तरति" शब्दका प्रयोग है । जैसे 
लौकिक सेतुक्रो तरकर अपेतु जाङ्कल (वायु प्रधान) स्थलक़्ो प्रष्ठ होता है, वैसे ही आत्मसेतुको तैरकर 
भसेतु अनात्माको श्राष्ठ होता दै, एेसा ज्ञात होवा ह । 

 उन्मानका मौ व्यपदेशं है--"तदेतदुवरह्म०' ( वह ब्रह्म चार पाद वाला, भाण्खुर वाला ओर 
सोलह अवयव वाकार) लोकमें जो उन्मित है-यह्‌ इतना टै इस प्रकार परिच्छिन्न जो कार्षापण 
मादि है उससे अन्य वस्तु है, एेसा प्रसिद्ध है उसी प्रकार. ब्रह्मके उन्मानपे मी उससे अन्य वस्तु 
होनी चाहिए, एसा ज्ञात होता है । तथा “सता सोम्ब ० ( दे सोम्य ! उस समय सवके साय सम्पन्न 
होता दै ) भौर शारीर आर्मा०' ( अन्न मये स्थित यहौ आत्मा है ) श्रा्तेनाव्मना०' ( यह्‌ पुरूष 
प्राज्ञात्मकि साथ संमृष्ट हू है ) इस प्रकार सम्बन्धका व्यपदेश होता है । ओर मितो-परिच्छिनोका- 
परिच्छिन्नके साथ सम्बन्ध देखा जाता है, जसे मनुष्योका नगरके साथ । ओर श्रुति सुष्तिमे जीवोंका 
ब्रह्मके साथ सम्बन्ध कहती है, इसलिए उसमे यहु अन्य अमित-अपरिच्छिन्न है, यह्‌ ज्ञात होता है । 
भेदन्पपदेश मी इसो अथका बोध कराताहै, क्योकि अथय एषो ( तथा यह्‌ जो आदिश्य 
मण्डलक्रे अन्तगंत सुवणंभथ-सा पुरुष दिखाई देत। है ) इस तरह आदित्य आधारवाङे ईश्वरका 
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पव॑पक्षमें उन्मान आदि श्रुततियोके मस्य होने द्वैत सिद्ध होता है । सिद्धान्तमे तो तत्‌ पद लक्ष्य अद्वितीय 
ब्रह्मकी सिद्धि फक है । “ब्रह्म सद्यं सेतुत्वात्‌ कोकिकसेतुबत्‌' श्रह्म सद्वितीय दै, क्योकि सेतु है, 
जसे लोक्रिक सेतु इस अनुमानसे ब्रह्यसे अतिरिक्त वस्तु सिद्ध होत्री है । भौर सेतुं तीर्त्वा इत्यादि श्रुति 
सेभीरेसाज्ञात होवा दै) 

० प्रकायवत्‌, अनन्तवत्‌, ज्योतिष्मत्‌ भौर आयतनवत्‌ ये चार ब्रह्मके पादरैँ। चार 
दिश्चाएं-कलाए' यह प्रकाशवत्‌ पाद है । पृथिवी, अन्तरिक्ष, यु ओर समद्र यहु अनन्तवानूपाददहै। 
अग्नि, सूयं, चन्द्रमा ओर विद्यत यह्‌ ज्योतिष्मानु पाद है। चक्षु, श्रोत्र, वाक्‌ ओर मन यहु जायतन- 
वानु पादह । इसप्रकार ब्रह्म चतुष्पाददै; प्रत्येक पादकेदो माण होनेषेब्रह्मके आऽखुर होति है, 


६३८ बह्मखु्ञ-शाङ्करभाष्य ॥ अ०द३पा०र 


ण्मयः पुरुषो ददयते' (छा° १।६।६) इव्यादित्याघारमीश्वरं व्यपदिश्य ततो मेदेनाक्ष्याघार- 
मीश्वरं व्यपदिशति-अथ य एषोऽन्तरक्षिणि. पुरषो दृइयते' ( छा० १।७।५ ) इति । अतिदेश 
चास्यामुना रूपादिषु करोति-“तस्येतस्य तदेव रूपं यदमुष्य रूपं यावमुष्य गेष्णौ तौ. गेष्णौ 
यन्नाम तन्नाम' ( छा° १।५;५ ) इति। सावधिकं चेश्वरत्वमुभयोग्यपदि शति-ये चासुप्मा्प- 
राञ्चो रोकास्तेषां चेष्टे देवकामानां च ( छा० १।६।८ ) इत्येकस्य । चे चेतस्मादर्वाञ्चो रोकास्तेषा 
चेष्टे मनुष्यकामानां च' ( छा० १।३।६ ) इत्येकस्य । यथेदं मए्गघस्य राज्यमिदं वेदेहस्येति 
एवभेतेभ्यः सेत्वादिग्यपदं सोभ्य) ब्रह्मणः परमस्तीति ॥ ३१ ॥ 


पव प्राप्ते प्रतिपायते- 


सामान्यात्त्‌ ॥ २२॥ 
पदच्छेद -- सामान्यात्‌, तु । 
सूज्ाथं--परन्तु जसे रौकिक सेतुजरका व्यवस्थापक है, वसे ब्रह्य जगत्‌ मर्यादाका व्यवस्था- 
पक है, इसप्रकार साटश्यसे ब्रह्ममे सेतुत्व उपदि है । 
तुरार्रेन प्रददितां प्रापि निरुणद्धि । न ब्रह्मणो ऽन्यत्किचिद्धवितुम्हति, प्रमाणाभा- 
वात्‌ । न ह्यन्य ष्यार्तित्वे क्रिचित्प्रमाणमुपरभापहे । सर्व॑स्य हि जनिमतो वस्तुजातस्य 
जन्मादि ब्रह्मणो भवतोति निर्धारितम्‌ । अनन्यत्वं च कारणात्कायंस्य । नच बह्यभ्यतिरिक्तं 


व्यपदेश कर उसके अनन्तर “अथ य एष ० (तथा यह्‌ जो नेत्रोके अन्तगत पुरुष दिखाई देताहै) 
इस प्रकार भेदसे नेत्र आधारवाले ईश्व रका व्यपदेश्च करती दै । गौर (तस्यतस्य ०' ( उसं इस पुरुषका 
वहीरूपहै जो उस आदित्यान्तगत पुरुषका रूप है, जो उसके पवं हँ वही इसके षवं है, जो उसका 
नामरहै वही इसका मीनामदै) इस प्रकार अक्षिस्थ पुरुषकां इस आदित्यस्य पुरुषके साथ रूप 
आदिमे अतिदेश करती है । ओर “ये चामुष्मात्‌ °` ( जो इस आदित्य लोकसे उमरके रोक हैँ ओर 
जो देवताओंकी कामनाएं ह उनका शासन करता है) इसप्रकार एकका, ओर “ये चेतस्मात्‌०” (जो इस 
अध्यात्म आत्मासे नीचेके खोक हैँ उनका तथा मानवीय कामनाभोका शासन करताहै) इसप्रकार 
दूसरेका, इस तरह दोनोका ईश्वरत्व मर्यादित व्यपदेश करती है । जंसे यह्‌ मगधका राज्य है ओर यह 
वंदेहका । इस तरह इन सेतु आदि व्यपदेशो ब्रहमये अन्य वस्तु है ॥ ३१ ॥ 

एेसा प्राक्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है-- 

सिद्धान्ती- तु शब्दस प्रद्ित प्राप्तिका निरोध करते है-ब्रह्मसे अन्य कुछ भी नहीं हो सकता 
क्योकि प्रमाणक। अमाव है । अन्यके सद्धावमे ह्मे कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं होता । उत्पत्तिमत्‌ 
सम्पूणं वस्नु समृदायका जन्म आदि ब्रह्मसे होता है, एषा निर्धारित है । कारणसे कायं अनन्य होता 
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मौर प्रत्येक पादके उक्त चार-चार माग होनेसे ब्रह्म सोलह अवयवो वालादै। जसे सोलह पणोका 
कार्षापण होता है। इसप्रकार ब्रह्म परिच्छिन्न होनेसे द्रं वसहिव दै, भौर सुषुप्तिमें जीवके साथ प्रामके 
समान सम्बन्धी होनेसे मी ब्रह्म दे तसहित दै । आधारभेदसे मी वस्तुका भेद होता दै । ` आधार, अति. 
देश गौर अवधिरूपसे भेद तीन प्रकारका कहा गया है । नेत्र मौर आदित्य मण्डलका जआधाररूपसे 
कथन है । नेत्रस्य पुरुषका जो नाम॒ भादि दै वही भादित्यस्थ पुरुषकां है, यह अतिदेश है । इसी 
प्रकार एक आदित्य ` लोकसे ऊपरलोकों ओौर देव कामनाओका शासक है ओर दूसरा इससे नीचे 
लोकों गौर मनुष्य कामनाओंका शासक दै । इसप्रकार शासकत्वकी सीमा निर्धारित दै । इसतरह 
पेतु, सम्बन्ध, उन्मान गौर भेदके कथनसे ब्रह्मसे भिन्न अन्य कोई अपरिच्छिन्न वस्तु दै ॥ ३१ ॥ 


अधि० ७ स्‌० ३२ ] भापायचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६२३९ 


किचिदजं संभवति, सदेव सोम्यदमग्र आसीदेकमरादितीयम्‌' (छा° ६।२।१) इत्यवधारणात्‌ । 
एकविज्ञानेन च सर्वविज्ञानग्रतिज्ञानान्न नद्यव्यतिरिक्तवस्स्वरितत्वमवकत्पते। ननु 
सेत्वादिव्यपदेशा ब्रह्मन्यतिरिक्तं तच्वं सूचयन्तीर्मरुक्तम्‌ , . नेव्युच्यते-- सेतुव्यपदेशस्ता- 
वन्न ब्रह्मणो बाह्यस्य सद्धावं प्रतिपादयितं क्षमते सेतुराःमेति द्याह, न तवः परम- 
स्तीति। तत्र परसिमन्नसति सेतुत्वं नावकस्पत इति परं किमपि कस्प्येत । न चेत- 
न्याय्यम्‌, हठो ह्यप्रसिद्धकर्पना । अपि च सेतुव्यपदेकादातमनो लोकिकसेतुनिदरां- 
मेन सेत॒वाह्यवस्तुतां प्रसञ्जयता मृदारुमयतापि प्रासह्न्यत, न सेतन्न्याय्यम्‌ , अज 
व्वादिश्चतिविसेधात्‌ । सेतुसामान्यात्त सेत॒शब्द आत्मनि प्रयुक्त इति. दिष्यते । जग- 
तस्तन्मर्यादनां च विधारकत्वं सेतुसामान्यमात्मनः। अतः सेतुरिव सेतुरिति प्रकृत 
आत्मा स्तूयते! सेतु तीव्वल्यपि तरतेरतिक्रमा चंभवास्प्राप्नोत्यथं पव वतते । यथा 
व्याकरणं तीणं दति प्राप्त इत्युच्यते नातिक्रान्तस्तद्भत्‌ ॥ ३२ ॥ 
बुद्धयथंः पादचत्‌ ।॥ २२॥ 
पदच्छेद्‌-- बुद्धय थं।, पादवत्‌ । 
सुजाथं-(पादवत्‌) जंसे ब्रह्यक प्रतीक मनकी उपासनाके लिए वाणी आदिकी पादरूपसे कल्पना की 
गई है, वसे “चतुष्पाद्‌ ब्रह्य" इत्यादि श्र॒तिभे उन्मानकी (बुद्धचथंः) उपासनाके लिए कल्पना की गई है, 
छ यदप्युक्तम्‌-उन्मानम्यपदेशादस्ति परमिति, तच्राभिधीयते-उन्मानव्यपः- 
दे्लोऽपि न बह्मव्यतिरिक्तवस्त्वस्तित्वप्रतिपत्यर्थः । किमथस्तर्हिं १ वुद्धयथंः, उपास- 
है । ओर सदेव सोम्य०' ( है सोभ्य | आरम्ममें यहु एकमात्र अद्वितीय सत्‌ ही था) इस अवधारणसे 
ब्रहमसे अतिरिक्तं कोई अज नहीं हो सकता । मौर एक विज्ञानसे सव विज्ञानकी प्रतिज्ञा होनेके कारण 
ब्रह्यसे अतिरिक्त वस्तुका अस्तित्व नहीं हौ सकता । परन्तु यह जो कहा शया दहै कि सेतु बादि व्यपदेशं 
ब्रहमसे अतिरिक्त ततत्व-पदा्थंको सूचित करते है । नहीं, एेसा कहते है-सेतु-व्यपदेश तो ब्रह्मसे बाह्य 
वस्तुक सद्धावके प्रतिपादन करनेमें समथं नहीं है, क्योकि 'सेतरास्मा' (आत्मा सेतु है ) एेसा कहा 
है । पुनः “उससे अन्य दै" एेसा नहीं कहा है । वहां अन्यके न होनेपर धेतुत्व नहीं हो सकता, इससे 
किसी मी एक अन्यक्री कल्पना करनी चाहिए, परन्तु यह्‌ युक्तं नहीं है, क्योकि अप्रसिद्धकी कल्पना 
कैव दुराग्रहमात्रहै। भौर सेतु व्यपदेशसे लौकिक सेतु दशन्तद्रारा आत्मामे सेतुसे बाह्य वस्तुका 
प्रसद्ध कानेवाला मृण्मयता तथां काष्ठमयताका मी प्रसद्ध लायेगा, परन्तु यह्‌ न्याय नहीं है, क्योकि 
“आत्मा अज है इत्यादि प्रतिपादक भ्रुतिसे विरोध होताहै 1 सेतु सामान्ये तो आत्मामे सेतु शब्द 
प्रयुक्त है, यह सद्धत है ।! जगत्‌ ओर उसकी मर्यादा्ोका विधारकत्व सेतु साह्य आत्मामे है, अठ। 
सेतके समान सेतु, इसप्रकार प्रकृत आत्माकी स्तुति की जाती है । “सेतु तीर्त्वा” (सेतु तैर कश) इसे 
मी तु" धातु अतिक्रमणरूप अथके सम्मव न होनेसे प्रा्ठकरणरूप अथंमे है ` जसे व्याकरण त॑र गया 


अर्थात्‌ व्याकरणको प्राप्त हुआ है, एेसा कहा जाता है, अतिक्रान्त हुजा, एसा नहीं कहा जाताहै 
देसे यहां मी समक्षना चाहिए ॥ २॥ 


यह मीजोकहा गयादौ कि उन्मान व्यपदेशसे ब्रह्मसे अन्यं टै, उसपर कहते टै-- उन्मान 

व्यपदेश मी ब्रह्मसे अतिरिक्त वस्तुके अस्तित्वकी प्रतिपत्तिकि लिए नहीं है, तो किसके लिए है ? "दुद्धचथः' 

उपासनाके किए है।. चार पेरवारा, माठ खुरवाला ओर सोलह अवयवोवाला इसप्रकारकी बुद्धि 
सत्यानन्दी-दौपिका | 

९ जंसे ब्रह्मके अध्यात्म प्रतीक मनके वाकं, प्राण, चक्षु गौर श्रोत्र यह चार पाद गौर मधि- 

दैवत प्रतीक जाकादके अग्नि, वायु, आदित्य ओरं दिलाएं यह चार पाद उपासनाके किए कल्पित है 


६४० ४ ` बरह्मसूज्ञ-राड्रभाष्य [ अ०३ पा० 


नाथं इति यावत्‌ । चतुष्पाद्ाशप षोडशकटमिस्येवरूपा बुद्धिः कथं जु नाम ब्रह्मणि 
स्थिरा स्यादिति-विकारद्वारेण श्ह्यण उम्भानकस्पनेव क्रियते । न द्यविकारेऽनन्ते 
ब्रह्मणि स्वः पुंभिः शक्या बुद्धिः स्थापयितुम्‌, मन्दमध्यमोत्तमवुद्धित्वास्पुंसामिति। 
पादवत्‌। यथा मन आकार्ायोरघ्यातममधिदेवतं च ब्रह्मप्रतीकयोराम्नातयोश्चत्वारो 
वागादयो मनःसंबन्धिनः पादाः कस्प्यन्ते चत्वारश्चारन्यादय आकादासं बन्धिनः आध्या- 
नाय तद्रत्‌। अथवा, पादवदविति- यथा कार्षापणे पादविभागो व्यवहारप्राचुर्याय 
कटप्यते । नहि सकलेनैव कार्षापणेन सव॑दा सवं जना म्यवहतमीश्चते, कऋयविक्रये 
परिमाणानियमात्तद्रदित्यथः ॥ ३३ ॥ 
स्थानविशेषः त््रकाशचादिवत्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद स्थानविरोषात्‌, प्रकाशादिवत्‌ । 

सूज१थं--( प्रकालादिवत्‌ ) प्रकाश आदिके समान्‌ ( स्थानविरोषात्‌ ) उपाधिके योगसे ब्रह्यमे 
सम्बन्ध ओर भेदग्यपदेश्च उपचरित होते हे । 

इह सूत्रे योरपि संबन्धभेदव्यपदेश्योः परिष्टारो विधीयते । यद्युक्तम्‌- 
खंबन्धन्यपदेश्शाद्‌भेदव्यपदेश्षाच्च परमतः स्यादिति- तदप्यसत्‌, यत पकस्यापि 
स्थानविशषापेश्चयेतौ व्यपदेद्यावुपपदेते । संबन्धव्यपदेरो तावदयमथः- वुद्धयाय- 
पाधिस्थानविन्नेषयोगादुद्धतस्य वि्ोषविज्ञानस्योपाध्युपक्मे य उप्लमः स परमात्मना 
संबन्ध इव्युपाध्यपेश्चयेवोपचयते, न परि मितत्वापेक्षया । तथा मेदव्यपदेश्ोऽपि ब्रह्मण 
उपाधिभेद्‌ पेश्चयोपचर्यते, न॒ स्वरूपभेदापेश्षया । प्रकाश्ादिवदित्युपमोपादानम्‌ । 

बरह्यमे किंस प्रकार स्थिर होगी, इसलिए विकार हारा ब्रह्यमे उन्मानकाो कल्पना कौ जाती है, क्योकि 

विकार रहित अनन्त ब्रह्यमे सत पुरुष बुद्धिकौ स्थापना करनेमे समथ तहीं ह कारण कि पुरुष मन्द 
मच्यम ओर उत्तम बुद्धिवारे है । पाद्वत्‌-पादके समान । जसे मन ओर आकाश जो जाध्यात्म आर 


अधिदंदत ब्रहूयके प्रतीकरूपसे श्वतिमे पर्ति रहै। उसमे मन सम्बन्धी वाक आदि चार पाद भौर 
काश सम्बन्धी अग्नि मादि चार पाद भयानके लिए कल्पित किये जाते रहै, वसे । अथवा पाद्वत्‌- 


पादके समान । जसे कार्षापणमें पाद-विमाग व्यवहार प्राचुयके - लिए कल्पित किया जाता रै, क्योकि 


समस्त कार्षपणसे ही समी लोग सवदां व्यवहार नहीं कृर सकते, कारण कि क्रय रौर विक्रमे परि 
माणका नियम नही दहै, वसेही, एेसां अथदटे। ३३॥ 


दरस सृध्रमे सम्बन्ध व्यपदेश ओर भेदव्यपदेद् इन दोनोका मी परिहार कहा जाता! यह्‌ 
मीजोकहागयादहै कि सम्बन्धव्यदेश मौर भेदव्यपदेशसे ब्रहासे अन्य होना चाहिए । वहु मी ठीक 
नहीं है, क्योकि स्थानविशोषको अपेक्षासे एकमे भी ये व्यपदेश उपपन्न होते हैँ ।. सम्बन्धन्यपदेशमे यह्‌ 
अथं-अमिप्राय है-बुद्धि आदि उपाधिरूप स्थान विशेषके योगसे आविभूत विरोष ॒विज्ञानका उपाधिके 


उपशम-छय होनेपर जो उपशम होता है वहु परमात्माके साथ सम्बन्ध है, इसप्रकार उपाधिकी अपेक्षा- 
शै उपचार किया जाता है, परिमितत्वकी अपेक्षासे नहींहै। इसप्रकार ्रह्यमे मेदभ्यपदेश्च मी उपाधि- 


की अपेक्षासे उपचरित दै, स्वरूपभेदकी गपेक्षासे नहीं है । प्रकाशादिवत्‌--प्रका्ादिके समान 
, सत्यानन्दी-दीपिका 
वसे बुद्धि आदि उपाधिसे ब्रह्मम उन्मान उपासनाके लिए कल्पित है । अथवा जेषे व्यवहारके लिए 


कारषपपिण ( मृद्रा ) मे पाद-विमागकीो कल्पना को जातीदहै, वसे उपासनाके लिए ब्रहयामे उन्मानकी 
कल्पना की जाती रै ॥ ३२३ ॥ 


# सता सोम्य तदा सम्पन्नो मवति' ( छा० ६।८1१ ) इत्यादि श्रेततिमे सम्बन्ध व्यपदेरसे 
्रह्मसे मिन्न वस्तु है, भौर अथ य ुषोऽन्तरादिस्थे हिरण्यमयः पुरुषो वु श्यते" ( छा० १।६।६ ) 


अधि० ७ सु० २५-३६ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासष्टित ६७१ 


यथैकस्य प्रकादास्य सोयंस्य चान्द्रमसस्य वोपाधिधोगाहुपजातविशतेषस्योपाध्युपामा 
त्संबन्धभ्यपदेशो भवत्युपाचिमेदाच्च भेदव्यपदेशः । यथा वा सूचीपाशाकाल्लादिषुपा 
ध्यपेक्येवेतो संबन्धमेदव्यपदेदो भवतस्तद्त्‌ ॥ २४ ॥ 
उपपत्तश्च ॥ २५॥ 

पदेच्छेद्‌--उपपत्तेः, च । 

सूज्नाथं- सम्बन्ध ओर भेदग्यपदेद्च मुख्य नहीं है, क्योकि ( उपपत्तेः ) “स्वमपीतो भवतिः 
इत्यादि श्रुत्िसे एेसी ही उपपत्ति होती है । | 

% उपपद्यते चाञेदशा एव संबन्धो नान्यद शचः, (स्वमपीतो मवति' (छा०६।८।१) इति 
हि स्वरूपसंयन्धमेनमामनन्ति, स्वरूपस्य चानपायित्वात्‌ । न नरलगरन्यायेन संबन्धो 
घटते । उपाधिर्तस्वरूपतियोभावात्तु-.स्वमपीतो मवति" (छा° ६।८।१ ) इत्युपपद्यते । तथा 
भेदोऽपि नान्यादशः संभवति, बहुतरश्रतिप्रसिद्धेकेभ्वरत्वविरोधात्‌। तथाच श्चतिरेक- 
स्याप्याकाश्स्य स्थानरृतं मेदवग्यपदेदमुपपादयति “योऽयं बहिर्धा पुरुषादाकाशः" (छा० ३। 
१२।७), योऽयमन्तः पुरुष आकाशः' (छा०३।१२।८), “योऽयमन्तदटदय आकाशः (छा ०३।१।२।९) 
इति ॥ २५ ॥ | 

तथान्यप्रतिषेधात्‌ ॥ ३६॥ 

पदच्छेद्‌-तथा, अन्य प्रतिषेधात्‌ । 

सूत्राथं- जसे सेतुत्व आदि ग्यपदेशोसे अन्य वस्तुकी अप्रतिपत्ति है, (तथा) 'वेसे ही "आत्ै- 
वाधस्तात्‌" हत्यादि श्रुति वाक्योसे ( अन्यप्रतिषेधात्‌ ) अम्य वस्तुक प्रतिषेष ॒होनेसे अद्वितीय ब्रह्म ही 
अवधारित होता है । । 


यह्‌ उपमाका ग्रहण है । जपे सूयं अथवा चन्द्रमाके एक प्रकारामे उपाधिके योगसे उत्पन्न हुए विरेष- 
का उपाधिके उपशमसे सम्बन्ध व्यपदेश भौर उपाधिभेदसे मेदव्यपदेश होता है । अथवा जसे सूरदके 


छिद्र, पाच्च, अकाश आदिमे उपाधिकी गपेक्षासे ही ये सम्बन्ध व्यपदेश ओर भेदव्यपदेश होते है वये 
ही यहाँ मी सम्षना चादिए ॥ ३४ ॥ 


मौर यहापर इसप्रकारका सम्बन्ध उपपन्न होता है अन्य प्रकारका नहीं, क्योकि ^स्वमपीतो 
मवति! ( अपनेको ही भपीत-प्राप्त होता है ) इस प्रकार श्रुति इस स्वरूप सम्बन्धको कहती है, कारण 
कि स्वरूप अनिवाथी है, अतः नर-नगर न्यायसे सम्बन्ध नहीं घटता । उपाधिकृत स्वरूपके तिरो- 
मावे (स्वमपीतो मवति" यह्‌ उपपन्न होता है । इसप्रकार भेद मी अन्य प्रकारका सम्मव नहींहै 
क्योकि अधिकतर श्रुतियोसे प्रसिद्ध अद्वितीय ईस्वरत्वका विरोध होता दै। भौर “योऽयं बहिर्घा० 
( जो मी यह्‌ पुरुष-देहसे बाहर आका है ) ्योऽयमन्तः०' { जो थह पुरुष-देहके मीतर आका है ) 
मोर योऽयम ०' ( जो यह्‌ हुदयके आन्तर आकाश दै } इसप्रकार श्रुति एके आकाशमें मी स्थानङ्ृत 
भेद ग्यपदेशका उपपादन करती है ॥ ३५ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि भ्रुतिमें भेदग्यपदेरसे ब्रह्मे अन्य वस्तु है । एेसा ( ब्रह्मसूत्र ३।२।३१ ) में सिद्ध किया गया 
है 1 परन्तु वहु युक्त नहीं है, क्योंकि उपाधिकी भपक्नासे दोनों ग्यपदे् होते हँ ।! ३४ ॥ 

“स्वमपीतो मवति" इस भ्ुतिसे जीव ओर ब्रह्मका स्वरूप सम्बन्ध होता है । वस्तुतः जीव 
बरह्म ही दै, अतः उपाधि कृत॒ जीवस्रूपके यसे यहु सम्बन्ध मी उपचरित होतादै । असे एक 
आकारामे. उपाधिकृत भेदभ्यपदेश है, वसे ही एक ब्रह्मम भी बुद्धि आदि उपाधिङृत भेदव्यपदेश है, 
घतः दोनों मुख्य नहीं ह ॥ ३५ ॥ 


+ ; 1 बह्मसूत्र-दाङ्र भाष्य [ अ०रपा०् 


पवं सेत्वादिन्यपदेशान्परपक्षदेत्‌ चुन्मथ्य संप्रति स्वपश्चं देत्वन्तरेणोपसंहरति । 
तथान्यप्रतिषेधाद पि न ब्रह्मणः परं वस्त्वन्तरमस्तीति गम्यते, तथा हि--“स एवाधस्तात्‌' 
(छा० ७।२५।१ ), “अहमेवाघस्तात्‌' ( छा० ७।२५।३ ), *भास्मेवाधस्तात्‌' ( छा० ७।२५।२ ), 
(सवं तं पराद्‌।चोऽन्यन्नात्मनः सर्वं वेद्‌" ( बृह ० २।४।६ ),"बदयेवेदं सवम्‌ ,' "आात्मेवेदं सवंम्‌' (छा° 
७।२५।२), 'नेह नानास्ति किंचन (वरह ° ४।४।१९), “यस्मात्परं नापरमस्ति कंचित्‌" (शे ० ३।९), 
^तदेतदुव्रह्यापूवेमन परमनन्तरमबाद्यम्‌' (ब्रह ०२।५।१९) दृत्येवमादिवाक्यानि स्वप्रकरणस्थान्य- 
न्याथेत्वेन परिणेतुमरशक्थानि ब्रह्मव्यतिरिक्तं वस्त्वन्तरं वारयन्ति । सर्वान्तरश्रुतेश्च 
न परमात्मनो ऽन्यो ऽन्तरात्मा ऽस्तीव्यवधा्यंते ॥ २६ ॥ 
अनेन सवेगतत्वमायामशव्दादिभ्यः ॥ ३७॥ 
पदच्छेद --अगेन, सवं गतत्वम्‌, आयामसब्दादिभ्यः । 
सृज्राथं--( अनेन ) सेतु आदि व्यपदेोमे मूख्यत्व भौर अन्य वस्तुत्वके निषेधसे ब्रह्मे 
( सवंगतत्वम्‌ ) सवंगतत्व सिद्ध होता है, भौर ( आयामशब्दादिभ्यः ) “जाकाशवत्सवंगतदच नित्यः" 
इसप्रकार व्यापक वाचक शब्द आदिसे मी ब्रह्मे सवगतत्व सिद्ध होता है । 
®$ अनेन सेव्वादिन्यपदेश्निसयाकरणेनान्यप्रतिषेधसमाश्रयणेन च सवंगतत्वमप्यात्मनः 
सिद्धं मवति। अन्यथा हि तन्न सिध्येत्‌। सेत्वादिन्यपदेशोषु हि मुख्येष्वज्गीक्रियमाणेषु परि- 
च्छेद आत्मनः प्रसखस्येत, सेतवादीनामेवमात्मकत्वात्‌। तथाऽन्यप्रतिषेधेऽप्यसति, वस्तु 
वस्त्वन्तरादव्यावतंत इति परिच्छेद पएवार्मनः प्रसञ्येत। खववंगतत्वं चास्यायामदाब्दा- 
दिभ्यो विज्ञायते । आयामब्ड्ो व्यािवचनः दाब्दः। “यावान्वा भयमाकाशस्तावानेषोऽन्तटेय 
उक्त रीतिते परपक्षके हेतुमृत सेतु आदि व्यपदेगोका उन्मथनकर अव स्वपक्षका अन्य हेतुसे 
उपसंहार करते हैँ । इप्तप्रकार अन्प्रके प्रतिषेधसे मी ब्रह्मयसे पर-अन्य वस्तु नहीं दहै, एेसा ज्ञात होता 
है । जैसे कि “स एवाधस्तात्‌" (वही नीचे दै ) अहमेवाधस्तात्‌" (मँ ही नीचे ह) (आत्मेवाधस्तात' 
( आत्मा ही नीचे है) "सवं तं०' ( सभी उसे परास्त कर देते हैँ जो सबको आत्मासे भिन्न देखता है ) 
(ह्येवेदं सर्व॑म्‌" ( ब्रह्म ही यह सब है ) "आत्मैवेदं सर्व॑म्‌ ( आत्मा ही यह सब है ) नेह नानस्ति- 
किञ्चन' ( इस ब्रह्मे नाना कुछ मी नहीं है ) "यस्मात्परं ० ( जिस पुरुषस उक्छृष् अन्य कुछ मी 
नहीं है ) "तदेतद्ब्रह्म ( वह्‌ यह्‌ ब्रह्म कारण रहित, कायंरहित, अन्तररहित ओर अबाह्य है ) 
इत्यादि स्वप्रकरण स्थित वाक्य अन्य अ्थ॑रूपसे नहीं ल्यि जा सकते, वे त्रह्मसे व्यतिरिक्त अन्य 
वस्तुका निवारण करते हँ, भौर सर्वान्तर श्रुतिसे.मी एसा अवधारणं होता है कि परमात्मासे अन्य 
अन्तरात्मा नहीं है ।१३६॥ 
इससे-सेतु-आदि व्यपदेश्ोके निराकरण ओर अन्य वस्तुक प्रतिषेधके ाश्रयणसे आत्मामं सवं- 
ग्रतत्व मी सिद्ध होता है, अन्यथा वहु सिद्धन होगा। सेतु अदि ग्यपदेद्य मुख्याथं ( मृन्मयत्वादि ) 
मे अङ्गीकारः क्ये जांय तो आत्मामं परिच्छिन्नए्व प्रसक्त होगा, क्योकि सेतु आदि एवमादभक-परि- 
च्छिन्नात्मक हैँ । इसप्रकार अन्य वस्तुके प्रतिषेध न होनेपर एक वस्तु अन्य वस्तुसे व्यावृत्त होती दै, 
इससे भी आत्मामें परिच्छिन्नत्व ही प्रसक्त होगा । आग्मार्मे सव॑गतत्व भआयामशग्द आदिपे विज्ञात 
होता है । मायामशन्द व्याप्तिवाचक रान्द है । “यावान्वा०' ( जितना यहु मौतिक आकाश है उतना 
ही यहु हूदयान्तगंत आकाश है ) (भाकाशवत्‌०' ( आत्मा आकाशके समान सर्वात ओर नित्य दै) 
सत्यानन्दी-दीपिका 
&् इसप्रकार भरुति, स्मृति ओर अधिष्ठानेनाध्यस्तं जगत्‌ व्याप्तं, अध्यस्तत्वात्‌ रज्वान्याप्त- 
सपंवत्‌' अधिष्ठानसे अध्यस्त जगत्‌ व्याप्त है, अध्यस्त होनेसे, रज्जुसे व्याप्त सपंके समान" इस न्यायसे 
मी आत्मामं सवंगतत्व सिद्ध होवा है ॥ ३७ ॥ | 
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आकाङ्मः' ( छा० ८।१।३ ), 'आाकाशवत्सवेगतश्च नित्यः", “उयायान्दिवः' (छा० ३।१४।३) ऽयाया- 
नाकाशात्‌', नित्यः सवगतः स्थाणुरचलऽयं सनातनः' (म० गी०२।२४) इत्येवमादयो हि भ्रति 
स्मृतिन्यायाः सवंगतत्वमात्मनो ऽवदोचयन्ति ॥ २७ ॥ 
( ८ फलाधिकरणम्‌ । स्‌० २८४१ ) 
| फरमत उपपत्तेः ॥ ३८॥ 

पदच्छेद-फलम्‌, अतः, उपपत्ते, । 

सूञ्राथ--( फलम्‌ ) कमंका फल ( भतः ) इस ईैदवरसे ही सत्रको प्रा् होता है, (उपपत्तेः) 
क्योकि टसप्रकार उपपन्न होवा है । 

छै तस्यैव ब्रह्मणो व्यावहारिक्यामीदिीशितन्यविभागावस्थायामयमन्यः स्व- 
भावो वण्यंते। यदेतदि्टानिष्न्यामिश्रक्षणं कर्मफले संखार्गोचरं निविधं प्रसिद्धं जन्त्‌- 
नाम्‌, क्रिमेतत्कमणो भवत्याहोस्विदीदवरादिति भवति विचारणा । तज तावत्प्रतिपाद्यते- 
फरमत ईभ्वराद्धवितमदंति । ऊतः १ उपयपत्तेः। स हि सर्वाध्यक्षः सृष्टिस्थितिसंहा- 
रान्विचिघ्रान्विदघदे द्ाकालविशोषाभिज्ञस्वात्कर्मिणां कर्मानुरूपं फठं संपादयतीत्युप- 
पदयते । कमंणस्त्वनुक्षणविना दिनः कालान्तरभावि फटे भवतीत्यनुपपन्नम्‌, अभा- 
वाद्धावाचुत्पत्तेः । स्यादेतत्‌-कमं विनदयत्‌ स्वक्रारखमेव स्वानुरूपं फटं जनयित्वा 
विनदयति, तत्फलं कालान्तरितं कर्जा भोक्ष्यत इति । तदपि न परिद्युभ्यति, प्राग्भोक्तु- 
संबन्धात्फलत्वानुपपत्तेः। यत्कारं हि यत्सुखं दुःखं वाऽऽन्मना भुञ्धते यस्यैव - रोके 
“ज्यायान्दिवः' ( आत्मा चुलोकसे बडा है ) “ज्यायानाकाशात्‌" ( आत्मा अआकाद्चसे बड़ा है ) नित्यः 
स्वंगतः०* ( यह आत्मा नित्य, सवंगत, स्थाणु, अचल ओर सनातन) इत्यादि भृति, स्मृति 
ओर न्याय आत्मामं सर्वंगतव्व अवबोधित करते है ।॥ ३७॥ 

उसी ब्रह्मका व््रावहारिक ईशितृ -ईितव्यरूप विभाग अवस्थामे यहु अन्य स्वमाव फल हेतुत्व 
वणन किया जाता है । जीवोका इश, अनिष्ट भौर भिभ्चितरूप संसार विषयक त्रिविध जो यह्‌ कमफल 
प्रतिद्धदहै, क्यां यह्‌ कमे होवा है अथवा ईश्वरसे ? एसा विचार होता है । उसपर सिद्धान्ती प्रति- 
पादन करते ह--फल अतः-ईइवश्पे होना चाहिए । किसश्चै ? इसमे कि एेसी उपपत्ति होती है । वहू 
ईर्वर कर्माव्यक्ष, विचित्र सृष्टि, स्थिति अौर संहारक्ना कर्ता है, क्योंकि देश विशेष ओर काल विशेषका 
अभिज्ञता है, इसलिए वह्‌ कमं कर्ता जोवोशो कमके अनुसार फछका संपादन करता है, यह्‌ उपपन्न 
होता. दै । प्रतिक्षणमे विनाश शील कमंसे कारन्तरमावी फल होता दहै, यह्‌ अनुपपन्न दै, क्योकि 
अभावसे मावको उत्पत्ति नहीं हो सकती । यह हो, परन्तु विन होता हुं कमं अपनी स्थितिकाले 
अपते अनुरूप क्म॑फल उत्पन्नकर विनष्ट हो जाता है ओर कीं कालान्तरमे उस कमंफलको मोगेगा । 
वहु मी परिशुद्ध ( दोषरहित ) नहीं है, क्योकि मोक्ताके सम्बन्धे पहले फक्टव अनुपपन्न है, कारणं 
किं जिस कालमे जो सुख अथवा दुःख अत्माये उपभुक्तं होता है वही लोकम फलशूपसे प्रसिद्ध है 1 

सत्यानन्दी-दीपिकछा 

#* इसप्रकार "तत्‌ः पदके लक्ष्याथकां संयोधनकर अब "तत्‌ः प्दका वाच्प्राथ "फर्मत 
उपपत्तेः" इस सूत्रसे कहते हँ । एुवंपक्षमे (तत्‌ पदक वाच्य फर्दाता ईशवरकी असिद्धि होनेके कारण 
'तत्‌” पदक लक्ष्या्थंकी मी स्वतः असिद्धि ३, सिद्धान्तमे उसकी सिद्धि है, इसप्रकार दोनोमे मेद दै । 
यद्यपि ब्रह्मम सवंगतत्वश्च समान फलदातृत्व भी व्यवहारदशामे हो सकताहै, तोमी कर्मभे फल- 
दातृस्व होनिषै ईश्वरम फएलदातृत्व अयुक्त दै । इसप्रकार अआक्षेपसंगतिसे पुव॑पक्न है । सिद्धान्ती- 


६७४ ब्रह्मसुज्-दाङरभाष्य | अ०२पा० 


फलत्वं प्रसिद्धम्‌ । नद्यसंबद्धस्यात्मना सुखस्य दुःखस्य वा फलत्वं प्रतियन्ति लोकिकाः। 
अथोच्येत--मा भूत्कर्पानन्तरं फलोत्पादः । कम॑कार्यादपूर्वात्फरमुत्परस्यत इति, तदपि 
नोपपद्यते, अपूर्वस्याचेतनस्य का्टरोष्रखमस्य चेतनेनाप्रवतितस्य प्रचृतच्यचुपपत्तेः, तद- 
स्तित्वे च प्रमाणाभावात्‌ । अर्थापत्तिः प्रमाणमिति चेत्‌-न, इश्वरसिद्धेरर्थापत्तिश्षयात्‌ । 
भरुतत्वाच ॥ ३९॥ 

पदच्छेद्‌-- धुतत्वाव्‌, च । 

सू्राथं--ओौर स वा एष महानज' इत्यादि भ्रुतिसे ईश्वरमे फलदातृत्व श्रृत होनेसे ईश्वर ही 
फलदाता हे । 

® न केवलमुपपत्तेरेवेश्वरं फरहेतुं कर्पयामः, कि तषि ? श्रुतत्वादुपीश्वरमेव 
फठहेतं मन्यामहे । तथा च श्रुतिभवति-- स वा एष सहानज आस्मान्गादो वसुदानः" ( इृह° 
४।४।२४ ) इत्येवंजातीयका ॥ २३९. ॥ 


धमं जैमिनिरत एव ॥ ४०॥ 

पदच्छेद- धमम्‌, जमिनिः, अतः, एव । 

सृच्नाथं- जिस श्रुति ओर उपपत्तिसे सिद्धान्ती ईश्वरको फलदाता मानते हैँ, ( अतएव ) उसी 
भर्‌ ति भौर उपपत्तिसे ( जैमिनिः ) जैमिनि आचायं ( घमंम्‌ ) घमंको-पागादिको फक दता मनते है । 

# जेमिनिसत्वाचायो धमं फटस्य दातारं मन्यते। अत एव हेतोः श्रुतेरूपपत्तेश्च । 
ञआत्मासै असम्बद्ध सुख अथवा दुःखको फलकरूपै लोग नहीं जानते हु । यदि रेरा कहा जाय कि 
कमकरे अनन्तर फलक्री उत्पत्ती मत हो, परन्तु कमं जन्य अपूवंसे फल उत्पन्न हो जायगा तो वहु मी 
यक्त नहीं है, क्योकि चेतनसे अप्र्वात्ित काष्ठ गौर रोटके समान अचेतन अपूवंकी प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती, ओर उसके अस्तित्वमे प्रमाण मी नहीं है । यदि कहो कि अर्थापत्ति प्रमाण, तो यहु युक्त. 
तहीं है, क्योकि ईश्वरकी सिद्धिसे अर्थापत्तिका क्षय हो जायमां ॥ ३८ ॥ 

हम केवर उपपत्ति-युक्तिसि .ईरवरको फलका हेतु नहीं कहते है, किन्तु श्रुति प्रतिपादित होनेश 
भी ईश्वरको ही फलका हेतु हम मानते है । क्योकि स वा एष महानज०' ( वहु यहु महान्‌ मज 
मात्मा अन्न मक्षणं करनेवाला ओर कमफर देनेवाला है ) इस्रकारकी धूति दै ॥ ३९ ॥ 

जैमिनि आचायं तो अत एव'-इसी हेतु भरति ओर उपपत्तिसे धरमम॑को फलदाता मानते ह । 
जौर यही अथं “स्वगंकामो यजेव' ( स्वगे कामनावाखा यागे करे } . इत्यादि वाक्यो सुना जाता 

सत्यानन्दी-दीपिका 
कमंफलका दाता ईदवर है, स्योकि ^स्वर्गादिकं. विशिष्टदेशकारुकर्मामिह्तावृकम्‌ , कर्मङत्वात्‌ , सेवा- 
फलवत्‌ ' ( स्वर्गादि विधि दे, काल मौर कमके अभिज्ञद्रारया प्राक्त होतादै, क्योकि फछटहै, जसे. 
सेवाफल ) यह्‌ उपपत्ति-अनुमान रै । याग आदि क्रिया जौ क्षणिक कमै, क्या वह अपने नाके 
जनन्तर फल उत्पन्न करता है अथवा अपना फक -उत्पच्नकृर नष्ट होता दै वा अपुवंसे फ सिद्ध 
होता दहै? प्रथम पक्ष तो अयुक्त दै, क्योकि कमंका नश्च अमावरूप है, अतः अमावस मावक्री उत्पत्ति 
नहीं .होवी । शेष दो विकल्पोकां समाधान 'स्थादेतत्‌' आदिसे करते है ॥ ३८ ॥ 
® @तास्ययेऽनुश्यवान्‌' ( ब्रहसूत्र ३।१।८ ) इस सूत्रे उदाहूत "तय इह रमणीयचरणाः' 

इत्यादि श्रुति ओर स्मृति वाक्यो यदि भंपूवं सिद्ध होताहै, तो उन वाक्योसे ईश्वरम फलदातृत्व 
मी स्वीकार करना चाहिए. । एेसा भगवान्‌ सूत्रकार शश्रुतत्वाच' से कहते हैँ ॥ ३९ ॥ 

# यह्‌ पूवपक्च सूत्र है । "यजेत" इस विष्ात्म॑क लि ङ्काथका यागविषय है, उसके मावावगमसे 
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श्रयते तावदयमथः !स्वगंकामो यजेत ' हत्येवमादि षु वाक्येषु । तत्र च विधिश्रतेविषयभावोप- 
गमाद्यागः स्वरगंस्योत्पादक इति गम्यते अन्यथा द्यननुष्ठातृको याग रपद्ेत तचास्योपदे 
शवैयथ्यं स्यात्‌! नन्वयुश्चणविनाद्िनः कमणः फलं नोपपद्यत इति, परित्यक्तोऽयं पश्चः-नेष 
दोषः, श्रतिप्रामाण्यात्‌ श्तिहचेतप्रमाणं यथाऽयं कमफरसंबन्धः श्चत उपपद्यते तथा कस्प- 
यितन्यः। न चानुत्पाद्य किमप्यपरूवं कमं विनदयत्कालान्तरितं फलं दातुं शक्नोति । अत 
कमणो वा सृक्ष्मा काचि दुत्तसवस्था फस्य वा पूर्वावस्था ऽप्रूव नामास्तीति तक्यंते। उप- 
पद्यते चायमथं उक्तेन प्रकारेण । ईश्वर स्तु फट ददातीव्यनुपपन्नम्‌, अविचधि्रस्य करणस्य 
विचिजकार्याजुपपत्ते्वेषम्यने*ंण्यप्रसङ्गावयष्ठानवेय््यपत्तेश्च । तस्माद्धमदिव फलमिति । 
पूं तु बादरायणो हेतुन्बपदेशात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद-पुवंम्‌, बादरायणः, हेतुव्यपदेशात्‌ । 

सूजाथं--( तु ) शङ्कानिवृत््यथं है, ( बादरायणः )} बादरायण भाचायं तो ( पूवम्‌ ) पूर्वोक्त 
ट्च रको फलदाता मानते हैँ, क्यीकि (हेतुभ्यपदेयात्‌) "एष द्यंव साधु कमं कारयति" “अन्नादो वसुदान 
कमते च ततः कामानु" इत्यादि भ्रति ओर स्मृतिमें ईस्वरका हेतुरूपसे व्यपदेश दे । 

कै बादरायणस्त्वाचायंः पूर्वोक्तमेवेश्वरं फलेत मन्यते । केवलात्कमंणो ऽपूर्वाद्या 
केचल।त्फलमित्ययं पक्षस्तुश्तब्देन व्यावत्येते ¦ क्मापेश्लादपूर्वपिश्चाद्वा यथा तथा.ऽस्स्वी 
ष्वरात्फलमिति सिद्धान्तः । कुतः ? हेतव्यपदेरात्‌। धर्माधमेथोरपि हि कारयितृप्वे 
है, क्योकि उसमें विधि श्रुतिके विषयमावरकैः अवगतिसि याग स्वंगका उत्पादक है' एेसा ज्ञात होता 
है, अन्यथा अनुष्ठाय न होनेवाल याग होगा, तो एेसा होनेपर यागका उपदेश व्यथं होगा । परन्तु अनु 
क्षण विनाशी कमंसे फल उपपन्न नहीं होता, अतः यह पक्ष परित्यक्त है । यह दोष नहीं है, क्थोकि श्रुति 
प्रमाणदरहै। यदि श्रुत्िप्रमाणहो तो जिस प्रकार यह श्रुति प्रतिपादित कमफल सम्बन्ध उपपन्न हो 
उसीप्रकार कल्पना करनी चाहिए, ओर किसी अपवंको उत्पन्न किये विना विनष्ट होता हा कमं 
कालान्तरे फल देनेमे समथ नहीं होता, अतः कमंकी कोई एक सृष्ष्म उत्तरावस्था अथवा फलकी 
पूर्वावस्था अपूव नामक है, रेषा तकं किया जाता है। मौर यहं अथं उक्त प्रकारसे उपपन्न होता है । 


ईश्वर फल देता है, सहु अनुपपन्न है, च्योकि अविचित्र कारणका विचित्र कायं अनुपपन्न दहै, ओर 
वंषम्य ओर नघुण्य' प्रसंग ओौर अनुष्ठाने वयर््वापत्ति होतो दहै, इसलिए धमसे ही फल होता है ॥४०॥ 


बादराथण आचायं तो पूर्वोक्त ईस्वरको ही फलका हेतु मानते हैँ । केवर कमते अथवा केवल 
अपूवंसे फल होता है, इस पक्षकी तु" शब्द व्यावृत्ति करता दै, कमंकी अपेक्षावारे मथवा अपूवंकी 


अपेक्षावाके ईस्वरसे यथा स्यात्‌ तथा फल होता है, यह्‌ सिद्धान्त है । किससे ? इसये कि हितुरूपसे 
व्यपदेश है । धमं ओर अधमके भी कारयतृरूपसे भौर फलदातृरूपसे ईदवर दहेतु कहा गया है- 


सत्यानन्दी-दीपिका 
याग स्वगंक्ा साधन है, एेसा ज्ञात होता है, क्योकि यदि याग पुरुषके इ्ट-स्वगका साधन नहो तो 
प्रेरणा उपपन्न नहीं होगी, इसलिए अपृ द्वारा कमंसे फल होता है । भब ^दश्वरस्तु' इत्यादिसे 
सिद्धान्तको दूषित करते ह क्या ईदवर कमंकी अपेक्षके विना ही फल देता है अयवा किसीकी 
अपेक्षासे ? प्रथम पक्षमे (अविचित्रस्य' हत्यादिसे कहते ह । द्वितीय पक्षमे--जंसे स्थिति-स्थापक- 


संस्कारमात्रसे चटार्दमे वेष्टन होता है, वसे ही कमं जन्य अपृर्वंसे फल सिद्ध होतारै, तो ईदखवरका क्या 
प्रयोजन है । अतः धमस ही फल होता है, यहं जेमिनि आचायंका मत है ॥ ४० ॥ 


# यदि चन्दन, कण्टक आदि हृष्ट ॒पदाथसि सुख आदिका सम्भव दहै, तो घमं ओर अधमके 
स्वीकार कृरनेका क्या प्रयोजन ? यदि कहो कि श्रति भौर स्मृतिके बलघचे इनकी अपेक्षा है, तो श्रुति 
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नेश्वरो देत॒व्यपदिदयते, फलस्य च दातृस्वेन “एष दयेव साघु कमं कारयति तं यमेभ्यो लोकेभ्य 
उन्निनीषते । एष उ एवासाधु कमं कारयति तं यमधो निनीषते' इति । स्मर्यते चायमर्थो भगव- 
दृगीतासु--यो यो यां यां तनुं मक्तः श्रद्धयार्चितुमिच्छति । तस्या तस्याचकां श्रद्धां तामेव विद्धा- 
म्यहम्‌ । स तया श्रद्धया युक्तस्तस्याराधनमीहते । कमते च ततः कामान्मयव विहितान्हितान्‌! 
( ७।२१ ) इति । सर्ववेदान्तेषु चेश्वरदेत॒का एव ख्यो व्यपदिदयन्ते। तदेव चेश्वरस्य 
फलदेतत्वं यत्स्वकर्मानुरूपाः प्रजाः खजतीति। विचिन्नकार्यायुपपस्यादयोऽपि दोषाः 
क्ृतप्रयत्नापेश्चत्वादीश्वरस्य न प्रसज्यन्ते ॥ ४१ ॥ 
इति श्रीमच्छङ्करमगवत्पूज्यपादङतौ शारीरकमीमांसामाष्ये वृतीयाध्यायस्य द्वितीय पादः ॥ २ ॥ 


तृतीयाध्याये तरतीयः षादः | 
[ अन्न परापरब्रह्मविद्यागुणोपसंहारविवरणम्‌ । | 
इस पादमें पर गौर अपर ब्रह्यविद्याके गुणोके उपसहारका विवरण है । 
( १ ख्व॑वेदान्तप्रतययाधिकरणम्‌ । सू° १-४ ) 
¢ $ 
सवेवेदान्तग्रत्यं चोदनाद्यविशेषात्‌ ॥ १॥ 
.पदच्डेद-- सवंवेदान्तप्रत्ययम्‌, चोदनाद्यविशेषात्‌ । 
सूजाथं--( सवेवेदान्तप्रत्ययम्‌ ) सब वेदान्तोमे विहित उपाना भिन्न नहीं है, ८ चोदनाद्- 
विशेषात्‌ ) क्योकि चोदना आदिकी अविरोषता-समानता-एकतां है । 
४ व्याख्यातं विज्ञेयस्य ब्रह्मणस्तस्वम्‌, इदानीं तु प्रतिवेदान्तं विज्ञानानि भिन्ते 
न वेति विचा्यते। नयु विज्ञेयं ब्रह्म पूर्वापरादिमेदरहितमेकरसं सेन्धवघनवद वधारितं, तन्न 


एष ह्येव ०' ( यही जिसे उपर के जाना चाहता है उससे साधु कम कराताहै भौर यही जिसे नीचे 
रे जाना चाहता है उससे असाधु कमं कराता है ) गौर यहु अथं भ्यो यो० (जो जो सकामी भक्त 
जिस जिस विग्रहकी श्रद्धासे पजा करना चाहता है, उस उस भक्तकी मै उसके प्रति भचर श्रद्धा 
उत्पन्न करता हं । तथा वहु उस श्रद्धासे युक्त हृभा . उस देवंताके आराधनकी चेष्टा करतादहै नोर 
उस देवतासे मेरेदारा ही विधान किये हए उन इच्छित मोगोको निःसन्देह प्राक्त होतादहै) इस 
प्रकार मगवद्गीतमे भी कहा गया है! इसप्रकार सम्पूणं वेदान्तोमें ईश्वर हेतुक सु्टियोकां व्यपदेश 
है। जो प्रजाओोंका अपने कमं अनुरूप सृजन करता है .वही ईश्वरम फल हेतुत्व है । जीवङृत प्रयत्नकी 
अपेक्षा होने ईरवरको विचित्र कायं अनुपपत्ति आदि दोष मी प्रसक्त नहीं होते हँ । ४१ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका दितीय पाद्‌ समा्च ॥२॥ 
विज्ञेय ब्रह्मके पतत्वका व्याख्यान किया जा चुका है । अब प्रत्येक वेदान्तर्मे विज्ञान (उपासना) 
भिन्न है अथवा नहीं ? इसका विचार किया जाता है । परन्तु पूर्वापर आदि भेदसं रहित, सैन्धवघनके 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
ओर स्मृति प्रसिद्ध ईर्वरकी बपेक्षा क्यो नहीं हो । यदि ईउवरकी अपेक्षा नहं है, तौ ईस्वर प्रतिपादक 
श्रुति, स्मृति बाधित होगी । इसलिए ईद्वरकी अपेक्षके विना केव्‌ कमं अथवा अपूवंसे ही फल हो 
यह्‌ अयुक्त है । अतः कमफल्दातां ईदवर है । इसप्रकार ^तत्‌' पदवाच्य ईर्वरके सिद्ध होनेपर "तत्‌ 
पदका लक्ष्यां मी सिद्ध हृभा समन्नना चाहिए । इसलिए श्रुति, स्मृति भौर युक्ति युक्त होनेसे यहं 
सिद्धान्त दोष रहित है ॥ ४१॥ 
स्त्रामी सत्यानन्द सरस्वती छत “सस्यानन्दीनदीपिका' के तृतीयाध्यायका द्वितीय पाद्‌ समक्ष ॥२॥ 
® गत पादमें तत्‌" भौर (व्वम्‌' पदाथंका चिरूपण किया गया है । अब अन्तःकरणं शुद्धिद्वारा 
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कुतो विज्ञानभेदाभेदचिन्तावसरः १ नहि कमब हुस्ववद्‌ब्रह्मबहुत्वमपि वेदान्तेषु प्रतिपिषाद- 
यिषितमिति हाक्यं वक्तम्‌, ब्रह्मण पएकस्वादेकरूपत्वाच्च । न चेकरूपे ब्रह्मण्यनेकरूपाणि 
विज्ञनानि संभवन्ति । न हयन्यथाऽ्थोऽन्यथा ज्ञानमिल्यश्रान्तं भवति । यदि पुनरोकस्मि- 
नब्रह्मणि बहूनि विज्ञानानि वेदान्तान्तरेषु प्रतिपिपादयिषितानि,तेषामेकम सान्तम्‌ , आरान्ता- 
नीतराणीत्यनाश्वासप्रसङ्गो वेदान्तेषु । तस्पान्न तावत्प्रतिवेदान्तं बह्मविज्ञानभेद आराद्कितं 
दाक्यते । $ नाप्यस्य चोदनाद्यवि्ेषादभेद्‌ उच्येत, बह्मविज्ञानस्याचोदनालष्चषणत्वात्‌ । 
अविधिप्रघानेहि वस्तुपयंवसायिभिव्रह्यवाक्ये ब्रह्मविज्ञानं जन्यत इत्यवोचदाचा्यः (तत्त 

समन्वयात्‌" (बह्मपूत्र १।१।४) इत्यत्र । तत्कथमिमां भेदाभेदचिन्तामारभत इति ? तदुच्यते- 
सशुणब्रह्मविषया प्राणादिविषया चेयं विक्ञानसेदाभेदचिन्तेत्यधोषः । तज हि कर्म॑वदुपास- 
नानां मेदासेदो संमवतः, क्म॑वदेव चोपासनानि दण्रफलान्यद ए्रफएखानि चोच्यन्ते, कम- 
मुक्तिफखानि च कानिचित्सम्यग््ञानोत्पत्तिद्वारेण ।तेष्वेषा चिन्ता संभवति-कि प्रतिवेदान्तं 
विक्ञानभेदं आहोस्विन्नेति ? तजर पूर्वं पश्चहेतवस्तावदुपन्यस्यन्ते-नाम्नस्तावद्‌मेदप्रति- 


समान एक रस विज्ञेय ब्रह्यका अवधारण छया गया है, उसमे विज्ञानके भेद अथवा भभेदके विचारका 

अवसर ही कर्हादै? क्योकि ब्रह्यके एक भौर एक रूप होनेसे कमं बहुतके समान ब्रह्मे 
बहुत्वका प्रतिपादन वेदान्तोमे भमी है, रेषा नहीं कहा जा सकता, क्षौर एकरूप ब्रह्मे अनेक 
प्रकारके विज्ञानोका संमव नहीं है, क्योकि अन्य प्रकारका अथ गौर अन्य प्रकारका विज्ञान बभ्रान्त- 
यथाथ नहीं होता 1 यदि एक ब्रहूयमे मनेक विज्ञानोका मिन्न-भिन्न वेदान्तोमे प्रतिपादन भमीष्टहो तो 
उनममेसे एक अध्नन्त भौर अन्य भान्तं ह, इस प्रकार वेदन्तोमे अविदवास प्रसद्घ हो जायगा । इसकिए 
प्रत्येक वेदान्तम ब्रह्मं विज्ञानभेदकी आचदङ्का नहीं की जा सकती दै। गौर चोदना आदिके भवि्धेषसे 
विज्ञानका अभेद मी नहीं कहा जाता, क्योकि ब्रह्यविज्ञान अचोदनात्मक दै । अविधि-प्रधान गौर वस्तु 
पर्यवसायी ब्रह्मवाक्योसे ब्रह्मविज्ञान उत्पन्न किया जाता है, हसप्रकार चायने (तत्त्‌ समन्वयात्‌! 
दस सूत्रम कहा है। तो पूनः इस भेद ओर अभेद विचारको क्यों आरम्म करते शो? सि०-इसपर 
कहते ईह--यह विज्ञानके भेद मौर अभेदका विचार सगुणब्रह्य विषयक भौर प्राण आदि विषयक दै, 
इसलिए कोई दोष नहीं है । यर्हां कमके समान उपाखनाओंका भेद मौर भेद संमवदहै, क्योकि 
उपासना कम॑के समन ही इष्ट फल मौर अदृष्ट फल्वाखी कही जाती है । गौर कई एक तत्तवज्ञानकी 
उत्पत्ति द्वारा क्रममुक्ति फल्वारी कही जाती है । उनमें यह विचार होता है कि क्या प्रत्येक वेदान्तमें 
विज्ञानभेद ह अथवा नहीं ? यहाँ पुवपक्षके हेतुभोकां उपन्यास किया जाता है । पूवपक्षी-- नाम भेद- 
परतिपत्तिके हैतुरूपसे ज्योतिरादिमे प्रसिद्ध है । अन्य वेदान्तोमें विहित विज्ञानोमे तंत्तिरीयक, वाजसनेयकः, 
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"तत्वमसि" आदि वाक्याथं निर्धारणके उपयोगी सगण उपासनाके विषयमे विचार किया जाता है । 
इसप्रकार हेतुहेतुम द्धावसंगतिसे कहते है । पूरवपक्षमे उपासनार्गोका भेद है ओर सिद्धान्तमे उपासना 
एक है, इसपर विचार किया जाता है। परन्तु वेदयके. भेद होनेपर विज्ञानका भेद होता है किन्तु 
ब्रह्म तो पूर्वापार भेद रहित एक ख्प है, अतः उसमे ज्ञान भेदका अवसर ही नहीं है । यदि भेद रहित 
ब्रह्ममे ज्ञान भेदकी कत्पनाकी जायगी तो वह्‌ ज्ञानभेद यथाथ नहं होगा, अतः निधमंक एकं ब्रहयमे 
नभेदकी कल्पना नहीं करनो चाहिए । 

# यद्यपि यहु विज्ञानके भेद ओर अभेदका विचार निविरोष अद्वितीय ब्रह्मविषयक नहींहै, तो 
सी सगुणब्रह्य विषयकं जर प्रणादि विषयक हो सकता है, क्योकि प्ाग्निविद्या, प्राणविद्या, दहूर- 
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पत्तिरेतुर्वं प्रसिद्धं ज्योतिरादिषु । अरित चार वेदरान्तान्तरविहितेषु विनज्ञानेष्वन्यदन्यन्नाम 
तेत्तिरीयकं वाजसनेयकः कोथुपकं कोप्रीतकः सास्यायनकमित्येवमादि । तथा रूपसेद्ोऽपि 
कमंभेदस्य प्रतिपादकः प्रक्िद्धो वैदवदेग्यामिक्षा वाजिभ्यो वाज्िनमिव्येवमादिषु । अस्ति 
चात्र रूपभेदः । तद्यथा-केचिच्छछिनः पञ्चाम्निविदययायां षष्ठमपरमग्निमामनन्त्यपरे 
पुनः पञ्चैव पठन्ति । तथा प्राणसंवादादिषु केचिदूनान्वागादीनामनन्ति, केचिदधिकान्‌ । 
तथा धमेवि्ोषोऽपि कमेमेदस्य प्रतिपादक आश्चङ्कितः कांरीर्यादिषु ! अस्ति चाज घमं 
विदोषः-यथाथवंणिकानां शिरोतमिति। एवं पुनसक्त्यादयोऽपि मेददेतवो यथासंभवं 
वेदान्तान्तरेषु योजयितन्याः । तस्माच्परतिवेदान्तं विक्ञानमेदं इति । क पलं प्रापे बरुमः-- 


कोथुमक, कौषोतक ओर चाटय।यन इत्यादि मिन्न-मिन्न नाम हैँ । ओर इसौ प्रकार वैशवदेन्यामिन्षा०' 
( विश्वदेवोंको अमिक्षा मौर वाजि देवताओंको वाजिन ) इत्यादिमे रूपभेद मी कममभेदका प्रतिपादक 
प्रसिद्ध है। ओर यहा ल्पभेद रहै, जपे कि कोई शाखावाकरे पच्वाग्निविद्यामे अन्य छव्वीं भग्ति मी कहते 
है, ओर अन्य पांच ही पठते ह। इसप्रकार प्राणसंवाद आदिमे कोई शाखावारे न्यून वाग्‌ बादि 
कहते हैँ ओर कोई खोग अधिक वाक्‌ आदिका पाठ करते है । इस प्रकार धमंविशेष मी कमंभेदका 
प्रतिपादक कारीर्यादिमे आशङ्कित है। ओर यहां धमंविरोष मो दै-जैषे कि मायवंणिकोंका शिरोत्रत 1 
इस प्रकार पुनरुक्ति आदि भेदके हेतुओंकौ वेदान्तोमे यथासंमव योजना करनी चाहिए । इसकिए प्रत्येक 
वेदान्तमे विज्ञानका भेद दै । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हुम कहते दै--सब वेदान्त प्रत्यय-विज्ञान 
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विद्या, वइवानर आदि विद्या परस्पर मिन्न है, एेसा (नानाशब्दादिभेदात ( ब्रह्मसूत्र ३।३।५८ ) इस 


सूत्रम कहा जायगा । यहां तो परस्पर मिन्न-मिन्न वे क्द्याए क्था प्रत्येक शाखामे सिन्न-भिनन है अथवा 
नहीं ? इसप्रकार नाम जादिके भेदये भैर विधि आदिके समान होनेसे सन्देह होता है । पूवंमीमांसाके 
शाखान्तर अधिकरणमें पूवंपक्षका यह सूत्र है--““नामरूपधमविक्ेषपुनरुक्तिनिन्दाशक्तिसमातिवचन- 
प्रायधित्तान्याथदशेनाच्छाखान्तरे कमेभेदःस्यात्‌" ( जे० सु० २।४।८ }) ( नाम, रूप, धमंविशेष, 
पुनरुक्ति, निन्दा, अशक्ति, समाप्तिवचन, प्रायरिचत्त, अन्याथंदशंन इने भन्य चाखामे कमभेद होना 
चाहिए ) ये सब कम॑के मदमे हेतु हँ । जसे "अधेष ज्योतिरथेष सवज्योतिरेतेन सह लरदक्षिणेन यजेत 
( अनन्तर सह ख दक्षिणा यह्‌ ज्योतिः नामक याग करे ) यहाँ नामभेदसे यह ज्योति याग ज्थोिशेम 
यागसे मिन्न है। मौर णविद्वेदेवोंको अमिक्षा (पनीर) ओर वाजिदेवोको वाजिन-द्रव मागदे' 
याणका रूप-द्रव्य ओर देवता है, उससे ही याग सिद्ध होता है, अतः यहं विद्व देवताके उह्यसे 
अमिक्षा द्रव्यवाले यागे, वाजिन गण विधि नहीं हो सकती, क्योकि यागकां रूप्‌ द्रव्य मौर देवतां 
भिनन-मिन है । बतः ये कमं भिन्न-मिनन है, वसे प्रकरणमे तेत्तिरीयक, वाजसनेयक आदि नामभेदसे 
उपासनाए मिन्त-मिन्न है । भाष्यमे आदि प्दसे दन्द दधि' एेन्दधं पयः इत्यादि द्रव्यभेदसे मी 
कमभेद ग्राह्य है, उसी प्रकार प्रकरणमे भी नाम ओर रूपभेदये वाजसनेयी पश्वागिनि ओर छन्दोगोकी 
षडग्ति विद्याका भेद है ! इसप्रकार छन्दोग्यमे रेवं रहित वाग्‌ आदि पांच अग्नियां मौर रेवसदहित 
वाग्‌ आदि वाजसनेयियोके मतम छ अग्नियां ह, अतः प्राण आदि विद्याका मदहै। कारोरिवाकयोके 
अध्ययनमे तंत्तिरीय शखावाले भूमिम मोजन करते रहै, यह उन्हीका धमविरोषदहै, मर अन्य 
लाखावाङे एसा नहीं करते, क्योकि वहु उनका घम नह है । इसप्रकार अन्य शाखाभमे घमंविरोषोपे 
जसे कममेद शङ्कित है, वसे प्रकृते मी मुण्डकोपनिंषद्‌के अष्ययनमे जिन लोगोँका माथेपर अङ्गार 
पात्र ( मस्म ) धारण.करना धममंविशेष टै अन्योका नही, अतः धमंविशेषसे विद्याका मेदशद्धित है । 
पुनरक्ति-अम्यास, जसे “समिधो यज्ञति' (तनूनपातं यजतिः यहूपर “यजति के पुनः पुनः कथनसे 
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सववेदान्तप्रत्ययानि विज्ञानानि तरिमस्तस्मिन्वेदान्ते तानि तान्येव भवितुमर्हन्ति । 
कुतः ? चोदनाद्यविशेषात्‌ । आदिग्रहणेन शाखान्तराधि कू रणसिद्धान्तसूत्रोदिता असेद्‌- 
हेतव दहाकष्यन्ते । संयोगरूपचोदनासख्याविदोषादिलयथंः ¦ यथेकस्मिन्नयि हो शाख।- 
भेदेऽपि पुरूषप्रयत्नस्तादश एव चोद्यते-जुहुयादिति । पवम्‌ "यो ह वै ज्येष्टं च श्रेष्टं च वेद्‌ 

( ब्रह ° ६।१।१, छा० ५।१।१ ) इति वाजसनेयिनां छन्दोगानां च ताददयेव चोदना । 
तत्‌ तत्‌ वेदान्तमे वे-वेही हो सकते हैँ ।. किससे ? इसपे किं .च;ःदना आदि अविसेष है, आदि पदक 
ग्रहणसे शाशरान्तर भधिकरणमे सिद्धान्तसूत्रोमे प्रतिपादित अभेद हेतुओंका यहाँ आकषण किया 
जातारहै, क्योकि संयोग, रूप, "चोदनां ओर समाख्याका प्रत्येक शाख्ममे वलक्षण्य नहीं है, एेसा अथं 
है 1. जंसे एक अग्निहोत्रे शाखाभेद होनेपर मी "जुहुयात्‌ वसा ही पृरुषप्रयत्न विहित है, वसे ही यो 
ह व ०› ( ओ ज्येष्ठत्वं ओर श्रेष्ठत्व गुण .विशिष्टको जानता है ) इस प्रकार वाजसनेयी मौर -छान्दोगोकी 
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पचि प्रयाजोका परस्पर भेद. सिद्ध होता है, अन्यथा-एक. कमं माननेसे "यजति" का पुनःपुनः कथन व्यथं 
है । वसे अन्य शौखामे"मी अम्याससे विद्याक्रा मेद है। आदि पदसे निन्दादिका ग्रहण । 


 निन्दावचन--श्रातः प्रातरनरतं ते वदन्ति पुरोद्याञ्जुहति. अग्निहोत्रम्‌" ( जो सूर्ोदयसे 
पहर अग्निहोत्र करते हवे प्रातः अनृत बोलनेवारे होते हैँ ) इससे अनुदित होमकौ गौर ` यदुदिते 


सूय प्रातजहयःत्‌' (जो सूयंके उदित होनेपर प्रातः होम करता हँ टह अतियि्रे चरे जानेपर श॒न्य 
ग्रहमे मोजन रे आता है उसके समानं है ) इस . वाक्यपे. * उदित होमकी निन्दा श्रत है, अतः. दोनों 


होमोंष्ा भेद है, क्योकि एक पुरुष उदित मौर अनुदित होमका अनुष्ठान नहीं कर सकता । उद्ति तथा 
अनुदित . होमके मतिक्रमणसे. प्रायरिचत्तका विधान है । इसप्रकार श्रायरिक्त्तके'विधानधे मो दोनों होमो 
, मे मेदशङ्किति है । ये निन्दा बौर प्रायरिक्त वेदान्त विद्याम नहीं है, भतः उनका उदाहरण नही 
दिया गया है। अशक्ति-जेतरे सव शाखाओमे विहित कमरे जानने गर करनेमे एक व्यक्तिकी 


असामध्यसे कमंकाभेदटहै, वसे सव वेदान्तके अध्ययन ओर ज्ञानये अथवा उपासना करनेमे एक 
व्यक्तिकी शक्ति न होनेसे तत्‌ तत्‌ वेदान्तमे विद्याका भेद शङ्कित है। समाक्षि--सब शाखाओंकी एक 


रूप समासि नहीं कही जाती, किन्तु अन्य शाखाको अन्यत्र कममे समाप्ति कही जती दहै, इसप्रकार 
समाप्तिवचन भेदे मी कमका भेद श्र द्धुतदै, वसे किसी वेदान्तगत ओकारकौ सवेत्मितामे किसीकी 


यत्र समाप्ति है, . इससे विद्याका भेद शङ्कित दै 1 `अन्याथदश्चन--अथववादसे जसे कमका भेद 
राद्किति दहै, वसे प्रकरृतमे विद्याका भेद खद्धुतहै। 


इसप्रकार पूवंपक्ष सूत्रम कमंभेदके. लिए कथित .हेतुओंको दिखलाया गया है । अब उनमेंसे 


कोई हेतु सिद्धान्त ओर पवपक्ष दोनोमे यहां उपयुक्त होते हैँ । वसे शब्दान्तर, अभ्यास, सख्या 
गुण, क्रिया मौर. नामधेय कमके मेदक । उनमें नाम, गण, रूप भौर अभ्थास इन चारोका 


व्याख्यान हो चुका दै । किच्च "यजेत, जुहुयात्‌" इसप्रकार प्रकृति शब्दके भेदे तत्‌ तत्‌ अवच्छिन्न 
मवनारूप कमंका मेद है, वषे यहाँ मौ "वेद, उपास्ते" दत्यादि शब्द मेदसे वि्याका मेद है । 'ति्ल- 
आहृतीजुंहोति" ( .ठीन महति करे ) समे जैसे संख्यासे क्म॑मेद है, वसे रौ संवगौ' ( छा० ४।३।४ ) 
( देवताञमें वायु मौर इन्दरियोमें प्राण-संवगं है ) इसमे द्वित्व संख्या संवगविद्याका मेद दहै । नित्य 
सग्निहोत्रके प्रकरणसे जन्य प्रकरणम कुण्डपायियोके अयन नामकं संवत्सर सत्रमे 'मासस्चिहोत्र 


जुह्वति" (मासपयंन्त अग्निहोत्र करे) इसमे श्रुत अर्िनिहोत्र अन्य प्रकरणमे स्थित होनेके कारण मिन्नकम 
है, इसप्रकार सिद्ध किया गयारै, व॑से यहाँ देदन्ठमेद गौर प्रकरणमेद होनेसे उपासना कामी मेदहै। 


# उक्त नाम आदिसे प्रव्येक चाखमिं अग्निहोत्र आदि कर्मोका मेद प्राप्तं होनेपर शाखान्तरा- 
धिकरणे सिद्धान्त सूत्र है-'एकं वा संयोगरूपचोद्नाख्याविशेषात्‌' ( जं° सू २।४।९ ) ( प्रयोजनका 


६५० ब्रह्मसृध-दाङ्रभाष्य [ अ०३पा०३ 


प्रयोज्ञनसंयोगोऽप्यविशिष् पव-शन्यष्ठ्र शरष्श्च स्वानां मवति' (बृह ०६।१।१) इति। रूपमप्यु- 
भयञ्र तदेव दिज्ञानस्य, यदुत ज्येष्ठ्रेष्ठादि गुणविोषणान्वितं प्राणतच्वम्‌ । यथाच 
द्रव्यदेवते यागस्य रूपम्‌, एवं विज्ञेयं रूपं विज्ञानस्य, तेन हि तद्रुप्यते। समाख्याऽपि 
सैव-प्राण वियेति । तस्मात्सर्ववेदान्तग्रत्ययत्वं विन्ञानानाम्‌ 1 एवं पञ्चाम्निविदया वेभ्वान- 
रविद्या शाण्डिव्यवियेत्येवमादिषु योजयितव्यम्‌ । ये तु नामरूपादयो मेदेत्वाभ(सास्ते 
प्रथम पव काण्डे न नान्ना स्यादचोदनामिधान्वात्‌' इत्यारभ्य परिहनाः॥ १॥ 

इहापि कंचिद्विशेषमाशङ्कय परिहदरति- 

भेदान ति वेन्ने कस्यामपि ॥ २॥ 
पदचलेद- भेदात्‌, न, इति, चेत्‌, न, एकस्याम्‌, अपि । | 
वेसी एक-सी चोदना है । गौर “ज्येष्ठस्च०* ( वह्‌ अपनी ज्ञातिमें ज्येष्ठ भौर प्रेष्ठ होता है ) इस तरह 

प्रयोजनका संयोग मी समान है । दोनों स्थलोमे विज्ञानका रूप मी वही है-जो ज्येष्ठ भौर श्रेष्ठ आदि 
गुणरूप विशेष गोते युक्तं प्राणतत्तव है । जसे द्र्य भौर देवता यागकेरूपरहै, वसे ही विज्ञानका 
विज्ञेय रूपं है, क्योकि उससे उसक। निरूपण किथा जावा है । इसी प्रकार समार्या-सज्ञा मी वही प्राण- 
विद्या है । इससे विज्ञ नोमें सवं वेदान्त प्रत्ययत्व है । एवं प्र्वाग्निविद्या, वंश्वान रविद्या, शाण्डिल्यवि्या 
आदिमे योजना करनी चाहिए । जो नाम, खूप आदि भेद हैतु-से है, प्रथम काण्डे ही "न नाम्ना०' 


(नामसे मेद न होगा, क्योकि चोदनासे अभिधान नहीं है) एेसा जारम्मकर परिहूत क्थि ग्येह।॥ १॥ 
यहां मी किसी विशेषकी आश्चद्काकर परिहार करते है ~~ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


सयोग, रूप-द्रव्य ओर देवता, चोदना-पुरुषप्रयत् ओर आस्या-नाम समान होनेसे चाखान्तरमें एक 
ही कमं है ) चोदनाका अथं विधिवाक्य अथवा पुरुषप्रयल्न दै “चोदनेति क्रियाप्रवतकं वचनमाहु- 
दाबरस्वामिनः' (शबरस्वामी क्रिया प्रवतंक वचनको चोदना कहते दै) जसे जुह्यात्‌" हु" धातुक्ना अथं 
होम दहै, तद्विषयक पुरु षभ्रयत्न जसे यहां एक दहै, वे ही "वेद, उपास्ते इत्यादिमें मी पुरुषभ्रयत्न एक 
है । जसे ज्येष्ठत्व, ्रेष्ठत्व आदि गुणोषे युक्त प्राणविद्या एक रहै, वसे फल संयोग आदिके समान 
होनेसे प्वाग्निविद्या मौ एक ही है । इस प्रकार शाखा मिन्न होनेपर भी वि्याओमे मेद नहींहै। 
पर्वेपक्षीसे.कमेके भेदमे प्रतिपादित हेतु वस्तुतः वे हेतु नहीं हिव्वामास हँ । जेसे-'काठकः आदि 
नामव कम मेद युक्त नहीं है, क्योकि चोदनाका अभिधान नहीं दै । काठक आदि म्रन्धोके नामं 
क मके नहीं, अतः पृथक्‌ नामवाके शाखा प्रन्थोके मेद होनेपर भी उनसे विहित कमं एक ही है । 
इससे य कमं मी उस ग्रन्थे नामसे कहे जति हँ । उनमें पृथक्‌ चक्तिकी कल्पना गौरव है । पृथक्‌ 
शाखा ग्रन्थोमे थोडा-सा मेद होनेपर मी कमं एक हीदै। रूप ( द्रव्य भौर देवता) मी कमंका 
भेदक नहो है, क्योकि समान है । इस प्रकार नामके मेदसे विद्याका भी मेद नहीं है । धम॑विदोष भी 
मेदक नहीं दै, क्योकि वह्‌ अध्यथनका ङ्ख है कमंका नही । पृथक्‌ छाखाभोमे पूनरुक्ति सिद्ध नहीं है । 
निन्दा भर अन्याथदशंन मी कमं मेदके साधक नही, क्योकिवे तत्‌ तत्‌ विधिम स्तुतिमात्रदै। 
भद्यक्ति मी भेदसाधक नहीं है, क्योकि अनेकं शाखाभोके अध्ययनमे अशक्ति होनेपर मी अपनी 
राखा्ोमं अनुक्तकौ पेक्षा होनेसे जन्य शाखासे उसका ग्रहण सम्मव है । एक मी कमे ङ्खरोप- 
वंगुण्य आदि होनेसे प्रायदिबत्त हो सकता ६, बतः प्रायश्चित्त मी कम॑का भेदक नहीं है । इसी प्रकार ` 
समाप्तिवचनका भेद भी भेद प्रयोजक नहीं है । इस रीतिसे कमे अभेद साधक प्रमाणोका प्राबल्य 
होनेषे भेद साधक हेतु परिहूत है । पवंपक्च मे विद्याके भेदसे ग णोका अनुपसंहार दै, सिद्धान्तमें विद्याके 
एक होनेसे गुणोका उपसंहार दै ॥ १ ॥ 


अधि०१ स्‌०> | भाषायुवाद-सत्यनन्दौ-दौीकासदहित ६५१ 


सूत्रार्थ--( इति चेत्‌ ) यदि कहो कि ( भेदात्‌ ) जसे द्रव्य ओौर देवताके मेदये यागका भेद 
होता है, वसे वेके भेदे विद्याकाभेदहै, (न) तो यह युक्त नहीं है, क्योकि ( एकस्यामपि ) एक 
विद्यामें मी इस प्रकारका गुण भेद उपपन्न होता है । 

ॐ स्यादेतत्‌-सवंवेदान्तप्रत्ययत्वं विज्ञानानां गुणभेदान्नोपपद्यते । तथाहि वाज्ञ- 
सनेयिनः पञ्चाग्निविदां प्रस्तुत्य षषठमपरमग्निमामनन्ति--तस्याग्निरेवाग्नि भवतिः ( ब्ूह ° 
६।२११४ ) दत्यादिना । छन्दोगास्तु तं नामनन्ति पञ्चसंख्ययेव च त उपसंहरन्ति-“अथ 
ह य एतानेवं पञ्चाग्नीन्येद' (छा° ५।१०।१०) इति ! येषां च स गुणो ऽस्ति, येषां च नास्ति, 
कथसमुभयेषामेका विद्योपपयेत ? न चार गुणोपसंहार; हाक्यते प्रत्येतुम्‌ , पञ्चसंस्या- 
विरोधात्‌ । तथा प्राणसंवादे श्रेश्रदन्यांश्चतुरः प्राणान्वाक्चश्चुः्रोज्रमनांसि छन्दोगा 
आमनन्ति । वाजसनेयिनस्त्‌ पञ्चममप्यामनन्ति-रेतो वै प्रजापतिः प्रजायते ह प्रजया पश्ुमियं 
एवं वेद" (बृह ° ६।१।६) इति । आवापोद्धापभेदाचच वेयमेदो भवति, वेद्यमेदाच विद्याभेदः 
दरव्यदेवताभेद्‌।दिव यागस्येति चेत्‌- नैष दोषः, यत पकस्यामपि विद्यायामेवंजातीयको 
गुणमेद उपपद्यते । यद्यपि षष्ठस्याग्नेरुपसंहारो न संभवति, तथापि युप्रथतीनां पञ्चाना- 


यहे हो, परन्तु विज्ञानोमे सववेदान्त प्रत्थयत्व गुणभेदे उपपन्न नहीं होवा, व॑योकि वाजसनेयी 
शाखावाखे प्र्चाग्निविद्याको प्रस्तुतकर 'तस्याग्निरेव °` ( उस-आाहुति भूतव पुरुषका प्रसिद्ध अभ्निही 
सग्नि द ) इत्या{दसे अन्य षष्ठ अग्नि. कहते हँ । छन्दोग तो उसका कथन नहीं करते किन्तु “भथ 
ह य०' ( किन्तु जो इसप्रकार इन पांव अग्नियोको जानता है ) इसप्रकार वे पांच संख्यासे उपसंहार 
करते हैँ । जिनके मतमे वहु गुणदहै ओर जिनके मतमे वहु गुण नहीं है उन दोनोकी एक विद्या 
किस प्रकार उपपन्न होगी । ओर यहां गणका उपसंहार भी नहो जाना जा सकता, क्योकि पाच 
संस्थाकां विरोध है 1 उसीप्रकार प्राणसंवादमे श्रेष्ठ प्राणसे घन्य वाक्‌, चक्षु, भरोत्र ओर मन हन 
चार प्राणोका छान्दोग कथन करते है, भौर वाजसनेय तो ९ेतो बै प्रजापतिः० (रेत ही प्रजापति है, 
जो एसा जानता है, कह प्रजा ओर परुओंसे सम्पन्न होता है ) इस तरह पच्चमका मी कथन करते 
हँ । आवाप ( डना ) उद्वापं (निकालना) कै भेदसे वेद्यका भेद होता है, वेद्यके भेदके विद्याका भेद 
होतादै। जसे द्रव्य अओौर देवताके भेदसे यागकामेदहोतादै। एसा यदिकहोतो यहु दोष नहीं 
है, केघोकि एश विदाम मी इसप्रकारका गुणमेद उपपन्न होता है। यदपि षष्ठ अग्निका उपसंहार 
संमवनहींदै,तोमीयु आदि र्पाच अग्नियोका दोनों स्थलों ( वाजसनेयी ओर छन्दोग ) में प्रत्यमि- 

सत्यानन्दी-दीपिका | 

# वाजसनेयी छः अग्ति्यां मानते हँ मौर छान्दोग पांच, अतः संख्या आदिके मेदसे विद्याका 
भेद होना चाहिए । जंसे एक शाखामें अग्नीषोमीय यागमें एकादश्च कपालोकां कथन भौर अन्य 
शाखामें द्वादश्च कपालोका निर्वाप प्रतिपादित है, इससे वहां ` संख्याके भेदसे शचाखान्तरका कमं भी 
भिन्न माना गया है? यह्‌ वेदान्पदयास्त्र पूरवमीमांसाते पृथक्‌ शास्त्र है, अत। यहाँ कमं ` न्यायकी 
समानता नहीं है, क्थोकि यह्‌ उपासना मानसिक विद्या रै, इससे पुनरुक्ति नहीं दै । परन्तु उस मृत 
पुरुषके दाहके लिए अन्द्येष्टिगत छठवीं अग्निको वाजसनेयियोने प्रसिद्ध अग्निके समान स्वीकृत किया है, 
उसका छान्दोगोने पांच अग्नियोमे अन्तर्माव कियाहै, अतः रूपका मेद नहींहै। छन्दोगं रेतकोन 
रेकर प्राणके साथ वाणी, चक्षु, श्रोत्र ओौर मनको ठेकर पांच अग्नियां मानते हँ गोर वाजसनेयियोने 
जननय्क्ति गुणविशि् रेतको अधिके ठेकर छ! अगिनर्यां स्वीकार कीरै, इस थोडे भेदको लेकर 


विद्याक। भेद सिद्ध नहीं होता । यहाँ तकं ॒तो गुणमेदको मानकर विद्याकां भमेद कहा गथादहै। अव 
उसे अस्वोकार कर "पल्यतेऽपिः इत्यादिसे कहते है । 


६५३. ब्रह्मसू्र-शाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा०३ 


भगनीनामुभयत्र प्रत्यभिन्ञायमानत्वान्न विद्याभेदो भवितुमहंति । नदि षोडरिग्रहणा- 

ग्रहणयोर तिरात्नो भिद्यते । पल्यतेऽपि च षष्ठो ऽग्निरडन्दोगेः-- तं प्रतं दिष्टमितोऽग्नय पुवं 
हरन्ति" ( छा० ५।९।२ ) इति । ® वाज्सनेयिनस्तु सांणदिकेषु पञ्चस्वग्निष्वनुव्ृतायाः 
समिद्धूमादिकस्पनाया निचृत्तये (तस्याग्निरेवाग्निमवति समित्समित्‌' ( बृह ० ६।२।१४ ) 
इत्यादि समामनन्ति, स नित्यानुवादः। अथाप्युपासनाथं एष वादस्तथापि स गुणः 
दराक्यते छन्दोगेरप्युपसंहरतंम्‌। न चात्र पञ्चसंख्याचिरोध आश्ङ-चःऽसां पादिकाग्न्यभिप्राया 
ह्येषा पञ्चसंख्या .नित्यानुवादभूता न विधिसमवायिनीत्यदोषः। णवं प्राणसंवादादिष्व- 
प्यधिकस्थ गुणस्येतरजपसंहारो न विरुध्यते। नचावापोद्धापमेदाद्ध भेदो विद्याभेद 
 ्चाशाङ्यः, कस्यचिद्धे ्ांशस्याबापोद्धापयोरपि भूयसो वेद्यराहोरमेद्‌ावगमत्‌ । तस्मा- 
देकविदयमेव ॥ २॥ 


स्वाध्यायस्य तथात्वेन हि संमाचारेऽधिकाराचच सववच तन्नियमः ॥ ३॥ 
पद्च्छेद- स्वाघ्यायस्य, तथात्वेन, हि, समाचारे, अधिकारात्‌, च, सववत्‌, च, तन्नियमः । 
सूत्राथं--( स्वाध्यायस्य ) यह शिरोत्रत स्वाध्यायका धमं है विद्याका नही, ( हिं ) कथोकि 
( समाचारे ) वेद ब्रतोपदेशक सूत्र ्रन्थमें ( तथात्वेन }) वह्‌ स्वाध्यायके धमरूपसे विहित है, ( अधि- 
कारात्‌ ) कारण कि नतदचीणत्रतोऽधीते' यह्‌ उसका प्रकरण दहै । (च) भौर इसबकार ( सववत्‌ ) 
'सवहोमके समान' ( तत्नियमः ) यह आथवणिकोका नियम है । 

यदप्युक्तम्‌-आथवेणिकानां विदां प्रति क्िरो्रताद्यपेश्चषणादन्येषां च तदनपेश्षणा 
दिद्यामेद्‌ इति, तस्प्रत्युच्यते-स्वाध्यायस्यंष घर्मो न विद्यायाः, कथमिदमवगम्यते ? यतस्त- 
थात्वेन स्वाच्यायधमेत्वेन समाचरे वेद वतोपदेश्च पर ग्रन्थे, आथवंणिका इदमपि वेदत 


ज्ञान होनेसे विदयाका मेद नहो हो सकता । अतिरात्रयागमे षोडिपात्रके ग्रहण ओर अग्रहुणसे अि- 
रात्रयागका भेद नहीं होता। ओर "तं प्रेतं०' ( कमं व्च परलोके प्रस्थित हए उस मृतकको 
ज्ञातिवाले अग्निक प्रवि हीरे जतेहैँ ) इसप्रकार छन्दोग षष्ठ अग्निको मो पढते हँ । वाजसनेयो तो 
उपासनके लिए सांपादिक-आरोपितत पचि अग्नियोमे अनुवृत्त समिध्‌, धूम आदि कल्पनाकी निवृत्तिके 
लिए (तस्याग्निरेव ०' ( उस मृतक पुरुषके दाहके लिए प्रसिद्ध अग्नि ही अग्नि है ओर प्रसिद्ध समिध्‌ 
ही समिध्‌ है ) इत्यादि कहते हैँ । वह नित्य अनुवाद है। यदि यहु वाद उपासनकेल्एिहीतोमी 
` छण्दोग उस गणका उपसंहार कर सकते है, अतः यहां पांच संख्याके विरोधी भाशङ्का नहीं कंरनो 
चाहिए, क्योकि यह पांच संख्या उपारनाके लिए आरोपित अग्निके अमिप्रायसे नित्यं अनुवादह्प है 
विधि सम्बन्धी नहीं है, इसलिए कोई दोष नहीं है। इसीप्रकार प्राणसंवाद आदभे मी अधिक 
गुणका अन्यत्र उपसंहार विरुद नहीं है । ओरन माव।प, उद्वापके मेदधे वेद्यमेद ओर विद्यामेदकी 
आशङ्का करनी चादिए, क्योकि किसी वेद्यखके आवाप ओर उद्वापभे मी मदान्‌ वे्यरारिकां बभेद 
वगत होता है, इससे एक ही विद्या है।२॥ 
जो यह मीकहौ गयादहै कि आथवणिकोंको विद्याके लिए शिरोव्रतं आदिकी अपेक्षा रै 
भौर अन्य-छान्दोगोंको उसकी अपेक्षा नहीं है, इससे विद्याका मेद है, उसका निराकरण किया जाता 
है- यह शिरोत्रत आदि स्वाध्यायका धमं है विद्याका नहीं है, यहं कंसे अवगत हो ? इसे कि इस- 
सत्यानन्दी-दीपिका 
* अनग्नि य॒ आदि पाचमे उपासनाक किए कलित अगिित्व स्वोकार किया गयादहै, अत 


उनका कल्पित पन्चत्व .अनुवादमात्र है व्येयरूपसे उनका विधान नहीं है, अतः कोई विरोध नहीं है । 
मतः वेयके एक होनेघे विद्या मीएकहीरहै। २॥ 


अधि० ९ सूु०४| भाषानुवाद-सखत्यानन्दी-दौपिकासदित ६० 


त्वेन व्याख्यातमिति समामनन्ति । नेतदचोणेवरतोऽधीते' ( सु° ३।२।११ ) इति चाधिकरत- 
विषयादेतच्छब्दादध्ययनङ्ब्दाचच स्वोपनिषदध्ययनघमं एवेष इति निर्धायंते । ननु च 
"तेषामेवैतां ब्रह्मविद्यां वदेत शिरोचतं विधिवदस्तु चीणम्‌' ( मुण्ड० ३।२।१० ) इति ब्रह्मविद्या 
संयोगश्रवणादेकैव सर्व ब्रह्मवियेति संकी्तेष घमः, न, तत्राप्येतामिति प्रृतप्रलयव- 
मर्हात्‌ । प्रकृतत्वं च बह्मविदयाया प्रन्थविश्चेषापेश्चमिति भ्रन्थविशेष संयोग्येवेष चमः । 
सववच्च तन्नियम इति निदश्चंननिदंशः । यथा च सवाः सप्र सोर्यादयः शातोदनपर्यन्ता 
वेद्ान्तसेदितत्रे तागन्यनभिसंवन्याद(यर्वंणोदितेकागन्येभि संबन्धाचायवंणिकानामेव निय- 
भ्यन्ते, तथैव्रायमपि धमः स्वाध्यायविदोषसंबन्धात्तत्रैव नियम्यते । तस्मादप्यनवदयं 
विद्यैकत्वम्‌ ॥ ३ ॥ < 
दशयति च ।४॥ 
, पदच्छेद--दशं यति, च । 

स्लाथं-ओर “स्वे वेदा" इसप्रकार वेद. मौ सब वेदान्तौमे विद्याका एकत्व दिखता है । 

दर्शंयति च वेदोऽपि विदेकः्वं सर्ववेदान्तेषु, वेय कस्वोपदेशात्‌ “सवं वेदा यत्वद्‌- 
मामनन्ति' ( क० २।१५ ) इति 1 तथा एतं ह्येव बह .वृ चा सहव्युक्थे मीर्मांसन्त एतमग्न!वध्वयव 
प्तं महाव्रते छन्दोगाः" इति च । तथा “महयं वच्नमु्यतम्‌' (क० ६।२) इति काठक उक्तस्ये- 
श्बरगुणस्य भयहेतुत्वस्य तैत्तिरीयके मेददशननिन्दाये परामश दद्यते-- यदा दयोगैष 
एतस्मिन्रुदरमन्तरं कुरुते । भथ तस्य मयं भवंति । तच्ेव मयं विदुषोऽमन्वानस्य' ( तै ० २।७।१ ) 
इति । तथा वाजसनेयके प्रादेशमात्रसंपादितस्य वेभ्वानरस्य छ्दोम्ये सिद्धवदुपादानम्‌- 
"यस्त्वेतमेवं प्रादेश मात्रममिविमानमात्मानं वेश्वानरमुपास्ते' ( छा० ५।१८।१ ) इति । ` तथा सर्व॑ 


प्रकार स्वाध्यायके धमरूपसे समाचारमे-तेदके ब्रतोके उपदेश परक सूत्रग्रन्थमे यहुमी वेद ब्रतहपर 
व्यार्यात है, रसा भआथंवणिक कोग॒कहते हँ । नैतदचीणवतोऽधीते' ८ शिरोत्रतका अनुष्ठान 
नहीं किया. है वह्‌ इसका अघ्ययन नहीं कर सकता ) इसप्रकार अधिकृत विषयक “ए तत्‌' चब्दवै ओर 
"अध्ययन" शब्दस मी यह्‌ अपने उपनिषद्‌ अध्ययनकाही धमंदहै, टसा निर्धारित किया जाताहै। 
परन्तु तेषामेवेताम्‌०' ( जिन्हे विधिवत्‌ शिरोव्रतका अनुष्ठान किया है उन्होमरेही यह ब्रह्मविद्या 
कटनी चाहिए ) इसप्रकार ब्रह्मविद्याके संयोगका श्रवण होने सब शाखाभोमे एक ही ब्रह्मविद्या है, 
इसक्िए यह्‌ शिरोव्रत धमं भी सर्वत्र सम्बधित होगा ? रेता नहीं, क्योकि वहपिर मो "एताम्‌" इसे 
प्रकृत ब्रह्मविद्याका परामश है, ओर ब्रह्मविद्यमे प्रकृतत्व ग्रन्थविरोषकौ भपेक्षासे है, इसलिए यह्‌ 
धमं मी ग्रन्थविशोषका संयोगी-सम्बन्धी होगा । 'सववच तन्नियमः यहु दष्टान्का निर्दे टै। जपे 
शतौदनपयन् सौर्यादि सात होमोका अन्य वेदमे कथितं त्रेतागिनि-दक्षिणाग्नि, गाहुपत्य ओर आहुवनोय 
अग्निके साथ सम्बन्ध न होनेसे बौर माथवंग उदित एक ऋषि नामक अग्ने साथ सम्बन्ध होनेषे 
जायवंणिकोमे ही (वेहोमर्है) यहु नियमकिया गयादहै, वषे हौ यहु धमं मी स्वाध्याय विशेषके 
सम्बन्धसे आथवणिकोमे ही नियमित होता है । इसे भी विद्याका एकत्व निर्दोष है ॥ ३॥ 

ओर वेद भी विद्याका एकत्व दिखलाता दै, क्योकि सवं वेदा ०” ( सब वेद जिस पदका प्रति- 
पादन करते हैँ ) इसप्रकार सब वेदान्तोमें विद्याकरे एकत्वका उपदेश है, ओौर “एतं दयेव ०' ( इसीका 
बह वृच-ऋग्वेदी महान्‌ उक्य्मे विचार करत रै, अध्त्रयु इका अग्निम. अमैर छान्दोग इसकं। महात्रतमे 
विचार करते हैँ ) तथा (महद्धय ०! ( वह ब्रह्य महानु मयरूप बौर उठे हुए वच्के समान है ) इस 
प्रकार दाठकमें उक्तं भयहेतुल्व ईच र-गुणका “यदा देवेष ० (भौर जव यह अज्ञानी इस अद्वय अत्मामें 


योडा-सा मी भेद करता टै तो इसे मय प्राप्त होता दहै, क्योकि वह ब्रह्मही भेददर्शी विद्वानृके लिए 
मयशूप है ) इसप्रकार तंत्तिरीयकमे भेददशंनकी निन्दाके च्िए परामशं देखा जाता है भौर वाजक्त- 


६५४ बरह्मसृ्न-शाङरभाष्य ( अ० ३ पार 


वेद्‌न्तप्रत्ययत्वेनान्यज्न विहितानामुक्ष्थादोनमन्यत्रोपासनविधानायोपादानात्पायदश्चंन- 
न्यायेनोपासनानामपि सववेदान्तप्रत्ययत्वसिद्धिः ॥ ४ ॥ 
( >. उपसंहाराधिकरणम्‌ । सु० ५) 
उपसंहारोऽथामेदाद्विधिशोषवत्समाने च ॥ ५॥ 
पदच्छेद-उपसंहारः, अथभिदात्‌, विधिरोषवत्‌, समाने, च. । 

सूजार्थ--( विधिशेषवत्‌ ) जसे सवत्र अग्निहोत्र एक होने उसङे रोष गुणश उपसंहार 
होता दै, वसे ही ( समाने ) उपासनामे मो ( उपसंहार ) गुणोपसंहार करना चाहिए, ( अथभिंदात्‌ ) 
क्योकि उपास्यके गुणोंसे प्रप्य उपासनाहूप अंका सब शाखाओमे अभेद है । 

४ इद प्रयोजनसूजम्‌ । स्थिते चैवं सर्ववेदान्तप्रत्यधस्वे सवविज्ञानानामन्यत्नोदि- 
तानां विज्ञानगुणानामन्यज्ञापि समाने विज्ञान उपसंहारो भवति, अथमिदात्‌। य पव 
हि तेषां गुणानामेकनार्थो विदिटविज्ञानोपकारकः स पवान्यत्रापि । उभयत्रापि हि तदे. 
वेकं विज्ञानम्‌, तस्मादुपसंहारः । विधिज्ञेषवत्‌। यथा विधिश्ञोषाणामग्निदो्रादिघर्माणां 
तदेवेकमग्निहोज्रादि कमं सवेतरेत्य्थाभेद।दुपसंहरणमेवमिहापि । यदि हि विन्ञानमेदो 
भवेत्ततो विज्ञानान्तरनिबद्त्वाद्‌ गुणानां परकतिविकृतिभावाभावाच्च न स्यादुपसंहारः 
विज्ञानेकतवे तु नेवभिति। अस्येव तु प्रयोजन षूञ्स्य प्रपञ्चः सर्वामेद!दित्यारभ्य भविष्यति । 


नेयकमे प्रादेशमात्रे संपादित वश्वानरका, “यस्त्वेतमेवं ०' (जो कोई “यही मँ ह" इसप्रकार अभिमानका 
विषय होनेवाले इस प्रादेशमात्र वर्वानर आत्माकौो उपासना करता है) इसप्रकार छान्दोग्यमे सिद्धके 


समान उपादानं है । इसप्रकार सववेदानत प्रत्ययह्पसे अन्यत्र विहित उक्थं आदिका अन्यत्र उपासना 
विधानके किए ग्रहण होनेधे प्रायदरानन्यायसे उपासनाओमें मी सववेदान्त प्रत्ययत्वकी सिद्धि होती दै ।५। 


यह प्रयोजन सूत्र है । इसभ्रक।र सम्पण विज्ञानोमे सववेदान्तं प्रत्ययत्व सिद्ध होनेषर अन्य 
दाखाओमे उक्त विज्ञानके गुणोका अन्य चाखमे मो समान विज्ञानमे उपसंहार होता है, क्योकि 
अथका अभेद है । उन गणोका एक शाखामे विशि्ट विज्ञानकां उपकारकत्व जो एक प्रयोजन है 
वही अन्य शाखमें भीरहै। दोनों स्थलोमे मी क्ही एक विज्ञानं दहै, इषलिए गृणोका उपसहार है । 
"विधिक्षेषवत्‌*-विधिरोषके समान । जेस विध्यङ्क अग्निहोत्र अदि धर्मोक्रा वहौ अग्निहोत्र अ।दि कमं 
सवत्र एक है । इसप्रकार अथं-प्रयोजनके अभेद होने उन सब धर्मोका उपसंहार होवा है, उसीप्रकार 
प्रयोजनके अभिन्न होनेसे यहां मी धर्मोका उपसंहार है । यदि शाखाभेदपे विज्ञानका भेदहोतो उस 
विज्ञानसे मिन्न अन्य विज्ञानम गुणोके निरुद्ध होनेसे ओर प्रकृतिविकृतिमावके न होने उपसंहार नहीं 
होगा । किन्तु विज्ञाने एक होनेपर तो एसा नहीं होगा । इसी प्रयोजनं सूत्रका विस्तार "सर्वामिदात्‌ 
( ब्रह्यसूत्र २।३।२५ ) इस पुत्रके आरम्भसे होगा ॥ ५ ॥ 
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# जसे वेय एक होनेसे ब्रह्मविद्या एक रहै, वसे उसके समीप पठित होनेसे सगुणविद्या मी 
सब शाखाभमे एक ही है । इसको सूत्रकार 'द्दयति च' इत्यादिसे दिखलःते हँ । जो एक वेदान्तमे 
विहित उपासनाका अन्य शाखामें सिद्धके समान ग्रहण उसे प्रायदशंनन्याय कहा जाता है, अतः 
बरहम विद्याके अभिन्न होनेके समान उक्थ आदि उपासनाएं मी समी लाखामोमे एकदहीदैं।॥ ४॥ 

ॐ शाखाओका भेद होनेपर मी समान विद्याम श्रुत गुण श्रुतिके अनुसार ग्यवस्थित है अथवा 
एक श।खमे अश्रुत गु्णोका अन्य शाखि उपसंहार है। इस प्रकार सन्देह होनेपर पूवंपक्षमे विद्याके 
एकं होनेपर मी तत्‌ तत्‌ शाखमें उक्त गुणोसे ही उपकारकी सिद्धि दहोनेसे चाखा-भेदसे गुण 
व्यवस्थित हैँ । सिद्धान्ती- प्रधानके एक होनेपर तत्‌ ततु उपकारक अङ्खोके उपसंहारमें "विधिशेषवत्‌' 


अधि० ३ सूु०६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित ६५५५ 
( ३ अन्यथात्वाधिकरणम्‌ । स्‌० ६-८ ) 
अन्यथात्वं शब्दादिति चेन्नाविशेषात्‌ ॥ & ॥ 
पदच्छेद--अन्णथःत्वम्‌, शल्द्त्‌, इति, चेत्‌, न, अविशेषात्‌ ! 
सूज्ाथं- (शब्दात्‌) ^त्वं न उद्गाय" तमुद्गीथमृपासाच्क्रिरे' इत्यादि श्रुतिसे (अन्यथात्वम्‌) 
विद्याका भेद होना चाहिए, ( इति चेश्न ) एेसा यदि कहौ तो युक्त नहीं है, ( अविशेषात्‌ ) क्योकि 
श्रतियोके अभिप्रायमे विशेषता नहीं है, अतः वियाका भेद नहीं है । 
%& वाजसनेयके ते ह दैवा उचुहन्तासुरान्यज्ञ उद्गीथेनाव्ययामेति' ( ब्रह ० १।३१ ) ते 
ह वाचमूचुस्त्वं न उद्गाय (बृह ° १।३।२) इति प्रक्रम्य वागादीन्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन 
निन्दित्वा मुख्यप्राणपरिग्रदः पठ्यते-“अथ हेममासन्यं प्राणमूचुस्त्वं न उद्गायेति तथेति तेभ्य 
एष प्राग उदगायत्‌" ( बृह ० १।३।७ ) इति । तथा छान्दोग्येऽपि- तद्ध देवा उद्गीथमाजहरनं 
नैनानमिमविष्यामः' ( छा० १।२।१ ) इति प्रक्रम्येतरान्प्राणानसुरपाप्मविद्धत्वेन निन्दित्वा 
तथेव मुख्यप्राणपरि्रहः पञ्यते-'अथ ह य एवायं सख्यः भ्राणस्तसुद्गीथसुपासाचक्रिरे' ( छा 
१।२।७ ) हति । उभयन्नापि च प्राणप्र्ंसया प्राणविद्याविधिरध्यवसीयते । तत्र संदायः- 
किमन्र विद्यामदः स्यादाहोस्विद्धि येकत्वमिति ? किं तावत्परात्तम्‌ ? पूर्वंण न्यायेन विचै- 


वाजसनेयकमे "ते ह देवा उचुः ( उन देवताओने कहा, हम इस यज्ञम उद्गीथसे अभुरोका 
अतिक्रमण करं ) "ते ह वाचमून्ुः०" ( उन देवतासोने ` वाकूसे कट्‌, (तुम हमारे लिए उदृगान करो! 
वाणी--प्रहुत अच्छा ) इस प्रकार उपक्रमकेर वाक्‌ आदि प्राण असुर-पापोसे आक्रान्त हँ, इस प्रकार 
उनकी निन्दा कर (अथ हेममाखन्यं ०' ( फिर अपने मुखम रहनेवाढे प्राणसे कहा, "तुम हमारे लिए 
उद्गान-उद्गाता सम्बन्धी कमं करो' “तब बहुत अच्छा" एेसा कहकर दस प्राणने उनके लिए उदान 
क्रिया ) इस -प्रकार मुख्य प्राणका प्ररिग्रह कते है । एते ही छान्दोग्य मेँ भी "तद्ध देवा०' ( उनमेसे 
देवताओंने यह सोचकर कि इसके दारा इनका परामवें करगे, उद्गीथका अनुष्ठान किया }) इसप्रकार 
उपक्रमकर अन्य प्राणोके असुरोके पापोसे आक्रान्व होनेश्चे उनकी निन्दाकर वंसे ही "अथ इ य०' (पुन। 
यह जो प्रसिद्ध मुख्य प्राण दै उसीके रूपमे उद्गीथकी उपासना-उसकी उद्गीथकरूपसे उपासना की) इस 
प्रकार मुख्य प्राणका परिग्रह करते हैँ । वाजसनेयक ओर छान्दोभ्य दोनोमे मी प्राणकी प्रशंसासे प्राण- 
विद्याविधिका निश्चय होता है । यहां संशय होतादरैकि क्या यहां विद्याका मेद है अथवा विद्या एक 
है ? तब क्या प्राक्त होता है ? पूवं न्यायश्च विद्या एक है, यह प्राप्त होता है । परन्तु उपक्रमके मेदघे 
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इत्यादिसे दृष्टान्त कहते हँ । शङ्खा-जेसे आग्नेय यागमे अन्वित गुणोकी उससे मिन्न सौययागमे प्राति 
होती दहै, वसे ही एक विद्यास्थित गुणोका अन्य विचयामे उपसंहार क्यों न हो ? समाधान~्र कृतिवद्धि 
कृतिः कतभ्यः' ( प्रकृति यागके समान विकृति याग करना चाहिए ) "यत्न समग्रङ्गोपदेशः सा परकृतिः” 
( विधिसे जिसमे समग्र भद्धोका उपदे हो वहं प्रकृतिं याग है ) "यत्र वेरोषिकाङ्गानामुपदे्षः सा 
विङृतिः' ( प्रकृति यागके समान भौर विष अज्ञोका अर्हां उपदेश हो वह विकृति याग है ) यहां 
माग्नेय याग प्रकृति है भौर सौयं याग विकृति है, यह उक्त न्थाय कमोमिं तो युक्त है। परन्तु इस 
प्रकारका प्रकृति-विकृतिमाव ही विद्याओमे असिद्ध है, अतः उसकी यहा प्राक्षि नहीं है । इस प्रकार 
विद्याके एक होनेसे गणोका उपसंहार सिद्ध है ॥ ५॥ | 

# पूर्वाधिकरणे विद्ाओंके प्रतिपादक वाक्योमे अविशेष होनेसे समानरूपसे विद्याका 
एकत्व कहा गया है । अब इस अधिकरणमे उसका अपवाद करते हँ । यहाँ पूर्वाधिकरण सिद्धान्व- 
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कत्वमिति । नु न युक्तं विद्यैक्वं, परक्रमभेदात्‌ 1 अन्यथा हि प्रक्रमन्ते वाजसनेयिनो ऽ- 
न्यथा छन्दो गाः-'घ्वं न उद्गाय" ( ब्रह० १।३।२ ) इति वाजसनेयिन उद्गीथस्य कतृत्वेन 
प्राणमामनन्ति । छन्दोगास्तूद्‌ गीथत्वेन तसुद्गीधमुपासांचक्रिरे' (छा०१।२।७) इति । तत्कथं 
विदेकस्वं स्यादिति चेत्‌-नेष दोषः, न द्येतावता विदोषेण विदयेकव्वभपगच्छति, अवि 

रोषस्यापि बहुतरस्य प्रतीयमानत्वात्‌ । तथाहि-देवासर संग्रामोपक्रमत्वमसुरात्ययाभिप्राय 
उद्गीधोपन्यासरो चाणदिसंकीतंनं तन्निन्दया मुख्यप्राणव्यपाश्रयस्तदीर्थाच्चासुरविध्वं- 
सनमद्मलोष्टनिद्नेनेव्येवं बहवोऽर्था उभयत्रप्यविरिष्ठाः प्रतीयन्ते । वाज्ञसनेयकेऽपि 
चोद्‌गीथसामानाधिकरण्यं प्राणस्य श्रुतम्‌--^एष उ वा उदुगीथः' ( बृह ° १।३।२३ ) इति । 
तस्माच्छान्दोग्येऽपि कतुत्वं छश्चयितव्यम्‌ । तस्माच्च वियेकत्वभिति ॥ ६ ॥ 


न वा प्रकरणमेदात्परोवरीयस्स्वादिवत्‌ \ ७ ॥ 
पदच्छेद्- न, वा, प्रकरणभेदात्‌, परोव रीयस्त्वादिवेत्‌ । 
सू जाथ--( प्रकरणभेदात्‌ ) प्रकरण मेदसे (न वा) {चया एक नहीं है,. ( परोवरीयस्त्वादि- 
वत्‌ ) जसे “एष परोवरीयानुद्भीथः' इस भरुतिसे विहित परोवरीयश्त्वादि गण विलिषट उद्गीथ उपासना, 
चक्षु. आ'दत्य आंदि गत हिरण्यदमश्रुत्व आदि गुण विशिष्ट उद्गीथोपासनासे भिन्न है । 

# न वा विदयेकत्वमचर न्याय्यः, विद्याभेद एवात्रन्याय्यः। कस्मात्‌ ? प्रकरणमेदा- 
दिति, ग्रक्रमभेदादिलयथेः। तथाहि--इह प्रक्रमभेदो ददइयते छान्दोग्ये तादत्‌-'ओमिस्येतद- 

क्षरमुद्गीथग्रुपासीत' ( छा० १।१।१.) इत्येवमुद्‌ गीथावयवस्यो कार स्योपास्यत्वं प्रस्तुत्य रसत- 
विद्याका एकत्व युक्त नहीं है । क्योंर् वाजसनेयी अन्य प्रकारसे उपक्रम करते है अर छन्दोग अन्य 
रीतिसे “स्वं न उद्गाय' इसप्रकार वाजसनेयी प्राणो उद्गीथका कर्तारूपसे कहते है, ओर छन्दोग तो 
तमुद्गीथमु पासाञ्क्रिरे' (उसकी उद्गीथरूपचचे उपासना करं) इसतरह प्राणको उद्गीथरूपसे ( कमं- 
रूपसे ) कहते है, तो इससे विद्ाका एकत्व कचे होगा । पू०-एेसा यदि कहो, तो यह्‌ दोष नहीं है 
क्योकि इतने विरोषसे विद्याका एकत्व निवृत्त नहीं होता, कारण कि बहूत-सा अविशेष मी प्रतीव 
होता है । जसे क देवासुर संग्रामका उपक्रम, असुरोके परामवके लिए संवाद, उद्गोथकां उपन्यास, 
वाक्‌ आदिका संकरीतन, उनकी निन्दासे मुख्य प्राणका आध्रय ओर पाषाण रोके द शन्तसे उस प्राणके 
वीर्य-पसक्रम दवारा अयुरोका विध्वंस, इसभ्रकारके बहुत अथं दोनों छाखाओमे मो समान प्रतीत होते 
ह+ ओर एष डउ वा उद्गीथः ( यह उद्गीथ दहै ) इसप्रकार वाजसनेयकमे भी प्राणकी उदुगीथ- 
सामानाधिकरण्य श्रुति है । इससे छान्दोग्यमे मी प्राणमं कतृत्वकौ लक्षणां करनी चाहिए । इसकिए 
विद्या एक है॥ ६॥ 

. सिद्धान्ती यहाँ विद्याका एकत्व उचित नहीं है, किन्तु विद्याका भेदही उचिततहै, 
किससे ? प्रकरणके भेदश, उपक्रमके भेदसे, एेसा अथं है । जसे कि (ओभिव्येतदक्षरम्‌०' ( ॐ यह्‌ भक्षर 
उद्गीथ है, इसकी उपासना करनी चाहिए ) ईस प्रकार उद्गौथके अवयव नोंकारमे उपास्यत्व प्रस्तुत 

सत्यानन्द -दीपिका 
त्यायसे “उद्गीथविद्या' इसप्रकार एक संज्ञा होनेसे एक विद्या है, इससे पूव॑पक्षमे परस्पर गुणोका उभसंहार 
फल है, यह पूव॑पक्ष सूत है । सिद्धान्तमे संज्ञा एक होनेपर मी विद्यके एकत्वका अपवाद होनेसे 
गृ णोका अनुपसंहार है । हसकिए कर्व मौर कमंरूप उपास्यके भेदसे विद्यकाभेद है ।॥ ६ ॥ 
& बहुत-से विरुद रूपोके भेदसे विद्या एक नहीं है, एेसा "न वा" इत्यदिसे सिद्धान्त कहते है । 
नौर "पृथिव्यादिरसानां रसतम ओोङ्कारः' ( पृथिवी ञादि रसोका रसतम ॐकार है) अप्ति, समृदधि 
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मादिगुणोपन्याख्यानं तच्च कृत्वा (अजथ खत्वेतस्येवाक्षरस्योपभ्याख्यानं मवति (छा० १।१।१०) 
इति, पुनरपि तमेवोद्गीथावयवमोकारमनुचत्यं देवासुराख्यायिकाद्वारेण तम्‌ श्राण- 
सुद्गीथमुपासांचक्रिरे (छा° १।२।२) इत्याह । तत्र यदुद्गीथहाब्देन सकला भक्तिरभिप्रेयेत 
तस्याश्च कर्तोद्‌गातत्विक्त उपक्रम्चोपरध्येत लश्षणा च प्रलज्येत । उपक्रमतन्त्रेण 
चेकस्मिन्वाक्थ उपसंहारेण भवितव्यम्‌ । तस्मादत्र ताचदुद्गीथावयव ओंकारे प्राण- 
रष्टिरूपदिश्यते । वाजसनेयके तूद्गीथरब्देनावयवग्रहणि कारणाभावात्सकटेव भक्तिरा- 
वेद्यते । शसं न उद्गाय" (बृह ° १।३।२) इत्यपि तस्याः क्ताद्‌ गातत्विकप्राणत्वेन निरूप्यत 
इति प्रस्थानःन्तरम्‌ । यदपि त्रोद्‌गीथसामनाधिकरण्यं प्राणस्य तद्युद्‌ गातत्वेनेव 
दिद्दांयिषितस्य प्राणस्य सर्वात्यत्वप्रतिपादनाथंमिति न विदेकत्वमावहति । सकल- 
भक्तिविषय एव च तच्राप्युद्‌ गीथशष्द इति वेषभ्यम्‌ । % नच प्राणस्योद्‌गातृत्वमसंभ- 
वेन हेतुना परिव्यजञ्यते, उदुगीथभावव दुद्‌ गातभावस्याप्युपासना्थंत्वेनोपदि यमान 
त्वात्‌ । प्राणवीयंणैव चो द्गातौद्गात्रं करोतीति नास्त्यसंभवः। तथा च तजेव श्रावि- 


` कर भीर वहां रसतम आदि गुणों ङा उप्यारथानकर अनन्तर “खस्वेतस्यैव ०' (निरय इसी प्रकृत उद्गीथ 
भक्षरका उपर्याख्यान होता है ) इस प्रकार यहाँ छान्दोग्यमें उपक्रमभेद देखनेमे अतादहै। फिर 
भी उसी उदगीथावयव कारकी अनुवत्तिकर देवासुर आख्यायिका द्वारा उसको श्राणस्ु ० (उन देवने 


नासिकामे स्थित प्राणके रूपमे उद्गोथकी उपासना की) इस प्रकार धृति कहती है । यहां-छ-न्दोग्यमें 
यदि उद्गीथ शब्दसे सम्पूणं साम मक्ति भभिभ्रेत हो भौर उसका कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ हो, ती उपक्रम 


का बाध होगा भौर लक्षणा प्रसक्त होगी! एक वाक्यमे उपक्रमके अनुसार उपसंहार होना चाहिए । 
दसस यहां उद्गीथावयव उ्करारमे प्राण दशका उपदेश है । वाजसनेयरक्मे तो उद्गीथ शन्दते अवयव 


ग्रहण करनेमे कारणङे न होनेसे सम्पूणं साम मक्ति कही जाती दहै, “स्वं न श्दगायः इसमें मी उसका 


कर्ता उद्गाता ऋत्विक्‌ प्राणरूपसे निरूपण किया जाता है, इससे यह अन्य प्रस्थानदहै। वर्हामीनजो 
प्राणका उद्गोथके साथ सामानाधिकरण्य है वहु भी उद्गातृकूपसे दिखलानेके लिए अमिलषित प्राणर्मे 


सवत्मित्व प्रतिपादनके ल्य है, विद्याके एकत्वकां वहन नहीं करता । वहां ( वाजसनेयके ) मी 
उद्गीथं खन्द सकल भक्ति विषयक ही है इससे दोनों शाखा वं लक्षण्व है अर्थात्‌ विद्यकरा भेद है। 


घौर प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव हेतुसे स्याग नही किया जाता, क्योकि उद्गीथमावके समान उद्शात्रू- 
माव मी उषासनाकफे किए उपदिकष्यमान है, ओर उद्गाता प्राणका सामथ्यसे ही ओौद्गच्रं कम करता है, 


सत्यानन्दी-दीपिका 


एसे गुणोका कथनकर गुण विशिष्ट अच्कारमे प्राण हिका विधानं करने लिये यह आख्यायिका 


प्रस्तुत की शयी है । इसी प्रकार छान्दोग्ये प्राण दष्टिसे उदूगीथावयव ॐ'उपास्य है, मौर वाजसनेयक्षमे 
प्राणं उपास्य कहा मयां है, इस प्रकार उपास्यभेदसे विद्याका भेद है । 


# वाजसनेयके उद्गाता प्राण उपास्य दै गौर छान्दोग्यमे उकार उपास्यहै, इस प्रकार 
विवक्षिताथं-अन्तर ङ्क उपास्य भेदके स्पष्ट ग्रहण होनेपर बहिरङ्ग अथ॑वादशी समवामात्रश्े उपासनाका 
एकत्व युक्त नहीं है । इसमें तथाहि" इत्यादिसे दन्त कहते हँ । "वि वा एतं प्रजया पश्चुभिरद्धयति°" 
यह अम्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्य दहै । ( यजमानने बतुदंशीमे अमावस्याकी भ्रान्ते दशंयागके 


सिये दशं सम्बन्धी भगिनि आदि देवताके ल्ियि तण्डुल, दधि मौर दूध रूप हवि पूवमें ही इन सवका 
संकत्प किया है, अनन्तर चन्द्रमाको उदय होते हृष्‌ देखता है, इसलिए उस यजमानको कारके. 


विपयंय जन्य अपराधसे वही खकल्पिव हवि प्रजा जादिते रहित करणा है ओर उसके चनुओकी 
वद्धि करता है । इससे काङ्को भ्रान्तिवारे यजमानसरे जो मध्यम आदि मावसे तीन प्रकारके दधि 


सहित हण्डल सङ्कुत्प किये गये है उनका विभाग करे अर्थात्‌ अग्नि आदि देवताच वियुक्तं करे भौर 
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तम्‌-- वाचा च दयेव स प्राणेन चोदगायत्‌' ( बृह ० १।३।२४ ) इति । नच विवक्षिता्थभेदेऽव- 
गम्यमाने वाक्यच्छायायुकारमात्रेण समानाथत्वमभ्यवसातुं युक्तम्‌ । तथाद्यभ्युदय- 
वाक्ये पश्ठुकामवाक्ये च-त्रेधा तण्डुकान्वि मजे मध्यमाः स्युस्तानग्नये दात्रे पुरोडाश्मष्टाकपालं 
कर्यात' इइत्यादिनिदंशसाम्येऽप्युपक्रमसेदादभ्युदयवाक्ये देवतापनयो.ऽध्यवसितः, पशु 
कामवाक्ये तु यागविधिः, । तथेहाण्युपक्रमभेदाद्िचामेदः । परोवरीय स्त्वादिवत्‌ 1 यथा 
परमात्मदष्रचध्याससाम्येऽपि “आकाशो दयेवभ्यो ज्यायानाकाक्षः परायणम्‌" (छा० ५।९।१) 

एष परोवरीयानुद्गीथः स एषोऽनन्तः" (छा० १।९।२) इति परोवरीयस्त्वगुणविषिष्टमुद्गीथो 
पासनम््यादित्यादिगतदहिरण्यदमश्चत्वादिगुणविश्िष्ठोद्‌ गीथोपासनाद्धिन्नम्‌। नचेतरेत- 
रगुणोपसंहार एकस्यामपि राखायां तद्वच्छाखान्तर स्थेष्वप्ये वं जातीयकेषुपासनेष्विति1७ 





अतः प्राणमें उद्गातृत्वका असम्मव नहीं है 1 ओर "वाचा च द्येव०ः ( उद्गाताने प्राण प्रधान वाणीस 
मौर अ्मिम्‌त प्राणसे उद्गान किया ) इस प्रकार वहां वाजसनेयकमे ही श्रवेण कराया गया है| 


भौर इस प्रकार विवक्षित अ्थंके भेदके अवगम होनेपर वाक्य छयाके सादुर्यमात्रसे समानांत्व- 
एकाथंत्वका निर्चय करना युक्त नहीं है, क्योकि अम्युदयेष्टि वाक्यम भौर पशुकामेष्टि विधायक वाक्ये 
श्रेधा तण्डुकान्‌०' ( तण्डुलके तीन माग करे उनमे जो मध्यम हँ उनका दातृत्वं गण विचिष्ट छगनिके 
लिये अष्ट कपाल पुरोडाद् करे ) इत्यादि निर्दे साम्य होनिपर मी उपक्रमे भेदसे अभ्युदयवाक्यमें 
[ हविका ] पूवं देवतास अपनय ( वियोग ) निदिचत किया गया है, ओर पञुकाम वायर्म तो यागको 
विधि निश्चित की गईदहै, कंसे ही यहां भी उपक्रमके भेदसे विद्याका.भेद है । परोवरीयस्त्वादिकै समान । 
जैसे परमात्मट्टिके अध्यासके समान होनेपर मी “आकारो द्येबेभ्यो० ( आकाश ही इन पृथिवी 
भआदिसे बड़ा है, अतः भआकाश्च ही इनको आध्यै) स एष०' ( वहु यहु उद्गीथ परम उक्कृष्ट है, 
यह अनन्त है ) इस प्रकार प्रोवरीयस्त्वे गुणविधिष्ट उद्गीथ उपासना अक्षि, आदित्य आदि गत 
हिरण्यहमश्रुतवादिगुण `विशिष्ट उद्गीथ उपासनासे भिन्न है, ओर जसे एक शाखामें मी अन्योन्य गु्णोका 
उपसंहार नहीं है, वसे अन्य शाखामें स्थित इस प्रकारकी उपासनाओमें मी समक्षना चाहिए ७1 


त्यानन्दी-दीपिका 
 दातुत्व आदि गुण विष्ट अग्नि, इन्द्र गौर विष्णु जो दशं देवताओसे मिन्न देवतां हँ उनक्षे उदेश्यसे 


दधिमे स्थूल तण्डुलोका चरू बनाकर मौर गरम दूधमें छोटे तण्ड्लोका चरू बनाकर होम करे । यह 
पुवमीमांसाके (६।५।११ प्रथनाधिकरण ( अभ्युदयाधिकरण ) कां विषय है । इसमें सन्देह होता है कि 
यह अम्युदयेष्टि दशंयागसे भिन्न स्वतन्त्र कमं है . अथवा दशंयागमें ही केव देवताका अपनय-परिवतंन 
दै ? पूवंपक्ष-यहां कालके अपराध होनेपर अन्य देवोसे युक्त दशंयागसे मित्त प्रायश्चित्तरूप क्मंका 
विधान है, जंसे पुकामेष्टि स्वतन्त्र विहित कमं है । सिद्धान्ती--दरांयागसे भिन्न कमंका विधान नहीं है, 
क्योकि दशंयागमे पूवं निर्चित देवताओंको हटाकर दातृत्व आदि गण विशिष्ट अग्नि आदि अपूवं 
देवताभोंका विधान किया जाता है । गतः यहाँ दलंकमंका भेद नहीं है मौर शयः प्चुकामः स्यात्‌ 
सोऽमावस्यामिष्टा वत्सानपाङ्कर्यात' इस विधिये दरंयागकी समा्तिके अनन्तर स्वतन्त्ररूपसे परुका- 
 मेष्टिकां विधान है, अंतः समानं प्रकरणम होनेपर भी अभ्युदयेष्टि प्रतिपादक वाक्यके सथ पडुकमिष्ट 
विधायक वाक्यकी समानता नहीं है । इसी प्रकार प्रक्ृतमे मी समान निर्दे श्च एक विद्याका प्रयोजक नहीं 
है। इसमे परोवरीयस्त्वगुण विरि उद्गीथोपासनाको टष्टन्तरूपसे दिया गयादहै। जैसे कि 
भाकोश्च नामक परमात्माकी दिके आरम्बनरूपसे उद्गीथको अनन्तशब्दसे कहा गया है । यहां 
जाकाशरूपसे उद्गीथोपासनाका विधान है अन्यत्र हिरण्यदमश्रुरूपसे उद्गीथोपासनाका विधान है । इन 
दोनोम उद्गीथोपासना समान होनेपर भी आओआकाथ्त्व भौर हिरण्यदमध्रूत्व गुणभेदे विद्याका 
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संज्ञातथेत्तदुक्तमस्ति तु तदपि ॥ ८॥ 

पदच्छेद-- संज्ञातः, चेत्‌, तत्‌, उक्तम्‌, अस्ति, तु, तद्‌, अपि । 

सू्राथं-- (चेत्‌) यदि कहो कि (संज्ञातः) दोनों स्थलों “उद्गीथविद्या' इस एक संज्ञासे विचा 
एक है, तो (तदुक्तम्‌) "न वा प्रकरणभेदात्‌" इस सूत्रमे कहा गया है । (अस्ति तु तदपि) भौर जो मिन्न- 
रूपसे अग्निहोत्रे आदि प्रसिद्ध है, उनकी मी काठक ग्रन्थमे पठित हौनेसे एक कार्ड सन्ना होती है। 

अथोच्येत-- संज्ञेकस्वाद्ि दयैकत्वमच्न न्याय्यमुद्‌गीथविचे्युभयत्राप्येका संक्ञेति- 
तदपि नोपपद्यते, उक्तं द्येतत्‌-^न वा प्रकरणभेदास्परोवरीयस्त्वादिवत्‌"' (ब्रह्मपुत्र ३।३।७) इति । 
तदेव चाच न्याय्यतरं श्रत्यक्चरानुगतं हि तत्संज्ञेकत्वं तु श्चत्यक्चरबाद्यमुद्‌ गीथरान्दमात्र 

प्रयोगाह्ोकिकेव्यंवहतृभिरुपचयंते। अस्ति चैतः्संज्ञेकत्वं प्रसिद्धमेदेष्वपि परोवसी- 
यस्त्वाद्यपासनेषूद्‌ गीथविदेति। तथा प्रसिद्धमेदानामप्यमििरोत्रदशंपूणंमासादीनां 
काटकेकग्रन्थपरिपटितानां काटकसंज्ञेकत्वं ददयते, तथेहापि भविष्यति । य तु नास्ति 
कथ्िदेवंजातीयको भेदहेतुस्तज् भवतु संज्ञेकत्वादि यैकत्वम्‌-- यथा संवग॑विद्यादिषु ॥<८॥ 
( ४ व्याप्त्यधिकरणम्‌ । सुऽ ९) 
व्याप्तेच समजसम्‌ ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद्‌-- व्याप्तेः, च, समञ्जसम्‌ । 

सूत्राथं -( व्याप्तेः ) ऋक्‌, यजु गौर सामे कारकी व्याप्ति दै, अतः किस उ्करारकी 
उपासना करनी चाहिए, रेसी जिज्ञासा होनेपर “उद्गीथावयव अभ्कारकीः इस प्रकार उद्गीथ 
ञकारका विशेषण है, ( समञ्जसम्‌ ) यही पक्ष दोष रहित दै । शच" शब्द तु शब्दके अथमे है, अतः 
मघ्यास, अपवाद गौर एेक्य पक्षका निरास होता है। 

“ओमित्येतदक्षरमुद्गीय पासीत" (छा० १।१।१) दत्यज्राश्चरोद्‌ गीथशब्दयोः सामान(चि 
करण्ये ्रयमाणेऽध्यासापवंदेकत्वविदोषणपक्षाणां प्रतिभासनात्कतमोऽज पक्चो न्याय्य 


यदि एेसा कहा जाय कि संज्ञाके एकतवसे विद्याका एकत्व यहा उचित है, क्योकि उमयत्र 
"उद्गीथ विद्या" इस प्रकार एक संज्ञा है । वह मी युक्त नहींहै, कारण क्रि इसका “न वा प्रकरण- 
भेदात्‌०' इस सुत्रमे निणय किया गया है । वही यहाँ प्रकृतमें युक्ततर है, क्योकि वह्‌ श्रुतिके अक्षरोसे 
अनुगत है, गौर संज्ञा एकत्व तो धृतिके अक्षरोसे बाह्य ॒है, उद्गीथ शब्दमात्रके प्रयोगसे व्यवहार 
करनेवारे रोकिक उसका उपचार करते हँ । इस प्रकार प्रसिद्ध भेदवालो परोवरीयस्त्व आदि उपा- 
सनाभोमे “उद्गीथविद्या' इस प्रकार यहं संज्ञा एकत्व है । ओर एक ही काठक ग्रन्थे पठिञ प्रसिद्ध 
भेदवाले अग्निहोत्र, दशं, पूणंमास आदिका मी काठक एक संज्ञात्व देखनेमे भआताहै, वसे यहाँमी 


होन चाहिए । परन्तु जहां दस प्रकारका कोई भेदका हेतु नहीं दहै वर्ह संश्ञाके एकत्वसे विद्याकां 
एकत्व हो, जेदे संवग विद्या आदिमे होतादहै॥ ८॥ 


'ओमिव्येतद्‌ ० ( इस उद्गीथावयव ॐ अक्षरकी उपासना करनी चाहिए ) यहाँ अक्षर भौर 
उद्गीथ शण्दका सामानाधिकरण्य श्रूयमाण होनेपर अध्यास, अपवाद, एकत्व ओर विशेषण इन पर्लोका 
प्रतिमास होनेसे इनमे कोन-सा पक्ष उचित दहै, यहं विचार होता है । उनमे-दो वस्तुभोमे एक 

सत्यानन्दी-दीपिका 
भेद है, वसे ही वाजसनेयक्र गौर छन्दोग्यमें समान जातीय विद्याका मी विधानभेदधे भेदं ही है ॥ ७॥ 

# ॐ अक्षर ओर उदुगीथके सामानाधिकरण्यको इस अधिकरणका विषय बनाकर भोमि- 

व्येतद्‌' इत्यादिसे संचय कहते रँ । सामानाधिकरण्य अध्यास, अपवाद, . एकत्व ओर विशेषण-विलोष्य 
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स्यादिति विचारः 1 त्राध्यासो नाम-द्योवस्तुनोरनिववितायामेवान्यतरवुद्धावन्यतरवु 
द्विरध्यस्यते, यस्मिन्नितरवुद्धिरध्यस्यतेऽनुवर्वत एव तस्मिस्तद्‌बुद्धिरध्यस्तेतरवुद्धावपि। 
यथा नाम्नि ब्रह्यवुद्धावध्यस्यमानायामप्यनुवतंत एव नामवुद्धिनं ब्रह्मबुद्ध्या निवतंते । 
यथा वा प्रतिमादिषु विष्ण्वादिवुद्धचध्यासः। पवमिहाप्यश्चर उद्‌गीथवुद्धिरध्यस्येत, 
उद्गीथे वाक्चरवुद्धिरिति 1 अपवादो नाम--यत्र कस्मिशिद्धस्तुनि पूवंनिविष्टायां 
मिथ्याचुद्धो निशितायां पश्चादुपज्ायमाना यथाथा बुद्धिः पूवंनिविष्टाया मिथ्यावुद्ध 
निवतिका भवति । यथा देरेन्द्रियसं घाति आस्मवुद्धियत्मन्येवात्पवु ढश्ा पश्चाद्भाविन्या 
"तत्वमसि" ( छा° ६।८।७ ) इत्यनया यथाथंनुद्धया निवत्यंते ! यथा चा दिग्भ्रान्तिवुद्धिदि- 
ग्याथारम्यवुद्धया निवत्यंते । पवमिहःप्यक्चर्वु द्धयोद्‌ गीथनर दछिदिवव्यंत, उद्गीथवुद्धया 
वाऽक्लरवुद्धिरिति । 8 एकत्वं त्वक्षरोद्‌गीथरब्दयोरमतिरिक्ताथवुत्तित्वम्‌--यथा 
द्विजोत्तमो बाह्मणो भूमिदेव इति । विोषण पुनः सचेवेदव्यापिन ओभित्येतस्याक्चषरस्य 
ग्रहणप्रसङ्ग ओद्‌ गाचविहोषस्य समपंणस्‌--य्था नीलं यदुः्पटं तदनलयेति । ण वमिहा- 
प्युद्गीथो य ऽकारस्तमुषासीतेति । पवमेतस्मिन्सामानाधिकरण्यवाक्ये विमुदयमान 
पते पश्चाः प्रतिभान्ति,तजान्यदमनिर्घारणकारणामावादनिर्घार्णप्राप्ताविदमुच्यते-जव्यापेश्च 
वस्तृकी वुद्धिकं निवृत्त हए विनादही दुसरी बुद्ध अध्यस्तदहो वह जध्यास दहै, जिसमे अन्य बृद्धि 
अध्यस्त होती है उसमे अन्य बुद्धिके अध्यस्त होनेपर उक्त वस्तुकी बुद्धि अनुवृत्त होती रै। जंघे नाममें 
ब्रह्मबुद्धिका ध्यास होनेपर मी नामबुद्धि भनुवृत्त होतीदही है वह ब्रह्मबुद्धके निवृत्त नहीं होती । 
अथवा जैसे प्रतिमा आदिमे विष्णु आदि बुद्धिका अध्यास होता है वह्‌ विष्णु आदि बुद्धिसे निवृत्त नहीं 


होती । वसे प्रकृतमें भौ अक्षरम उद्गीथ बुद्धिका अध्यास है अथवा उद्गीथमें अक्षर बुद्धिका अध्यास 
है । जहां किसी वस्तुमे पूवं निविष्ट भिथ्याबरुद्धिका निश्चय होनेपर पश्वात्‌ उत्पन्न होनेवारी यथाथ 


बुद्धि पूवं निविष्ट मिथ्याबुद्धिकी निवतकं होती दै वहु अपवाददै। जेषे देहु, इन्द्रिय संघातम आत्म 
बुद्धि (तचमसिः इससे अनन्तर उप्पन्न होनिवारी आत्मामे ही आत्मबुद्धि इस अन्य यथाथं बुद्धिस 
निवृत्त हो जातीं है । - अथवा जसे दिश्चाकी भ्रान्ति बुद्धि दिश्चाकी यथाथ नुद्धिसे निवत्त हो जाती दै, 
वसे ही यहंपर मी अक्षर बुद्धिसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त हो जात्ती है अथवा उद्गी बुद्धिषे अक्षर बुद्धि 
निवत्त हो जाती है। एकत्व तो अक्षर ओर उद्गीथ शब्दके अभिन्न अथमें वत्तित्व है, जसे द्विजोत्तम 
ब्राह्मण ओर भमिदेव । विरोषगण~--यह्‌ उद्गीथ विदोषण सवं वेदन्यापौ ॐ इस अक्षरके ग्रहणके 


संगमे उद्गाताके केम विशेषका समपण करतारै। जसे नीजो उत्पल उसे ठे आभो अर्थात्‌ 
नीलगुण विशिष्ट कमल ठे आओ, वदै यहा भी उद्गीथ जो ओकार उसकी उपासना करनी चाहिए । 


सप्रकार इस सामानाधिकरण्य वाक्यकां विचार करनेपर ये पक्ष प्रतीत होते हैँ । उनमें किसी एकके 


निर्धारण कारणके न होनेसे अनिर्घारण प्राघ्ठ होनेपर, सिद्धान्ती यह्‌ कहते हँ--"व्यापेश्च समञ्जसम्‌ 
च' शब्द तु शब्दके स्थानमें है, ओर तीनों पक्षोकी व्यावत्ति ,प्रयोजनवाा है। इसरकिए यहां तीनों 


सखत्यनन्दी-दीपिका 


मावमें होता है । भेदबुदधिपूवंकाभेदारोप अध्यासः ( भेदबुद्धि पूवक अभेदका आरोप अष्यास है) 
जसे सिंहो माणवकः' “माणवक सिह है, माणवकमें माणवकत्व बुद्धिके निवृत्त न होते हृए भी उसमें 


सिहबुद्धिसे सिहशन्दका प्रयोग होता है । जसे यहाँ अध्यासमे सामानाधिकरण्य, वसे ही प्रकृते 
मी होना चाहिए 


# सिद्धान्ती-जिस उद्गीथबुद्धिका ओंकारमे भारोप किया जाता है, उस उद्गीथ अंके 


वाचक उद्गीथशम्दकी ओंकारमें लक्षणां प्रसक्त होगी अर्थात्‌ उस उद्गीथश्चन्दका लक्षणावत्तिसे मोकार- 
रूप लक्ष्याथं मानना पड़गा, क्योकि ओंकारमें उद्गीथनुद्धिका विषयत्व गौणहूपसे प्रतिपादित है । तथा 
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समञ्जसमिति । चदाब्दो ऽयं त॒शब्दस्थाननिवेशी पश्चत्रयम्यावतनप्रयोजनः। तदिह चयः 
पश्चाः सावद्या इति पयंदस्यन्ते 1 विशशेषणपश्च एवैको निरवद्य इत्युपादीयते । तत्राध्यासे 
तावद्या वुद्धिरितरजध्यस्यते तच्छञ्दस्य टक्षणाचुत्तित्वं प्रसन्येत तत्फलं च कर्प्येत । 
भ्रयत एव फलम्‌ "अपयिता ह वे कामानां मवति" ( छा० १।१।७ ) इत्यादीति चेत्‌-न, 
तस्यान्यफङत्वात्‌ । आप्त्यादिरश्िफलं हि तन्नोद्‌ गीथाध्यासलसफलम्‌ । अपवादेऽपि समानः 
फलाभावः, मिथ्याज्ञाननिचृत्तिः फलमिति चेत्‌--न, पुरुषार्थोपयोगानवगभात्‌। नच 
कदाचिदप्यो कारादोकारवुद्धिर्निवतंते, उद्‌ गीथाद्वोद्‌ गोथबुद्धिः। न चेद्‌ वाक्यं वस्तु- 
तस्वप्रतिपादनपरम्‌ , उपासनाविधिपरत्वात्‌ । # नाप्येकत्वपश्चः संगच्छते, निष्प्रयोजनं 
हि तदा राब्दद्वयोद्ारणं स्यात्‌, एकेनैव विवक्विताथंसमपंणात्‌। नच हौत्रविषय 
आध्वयंवविषये वाऽक्चर ओंकार ङाब्दवाच्य उद्‌गीथशब्दश्रसिद्धिरस्ति । नापि सकरायां 
साम्नो द्वितीयायां भक्तावुद्गीथशाब्द्रवाच्यष्यामोकारशाब्दभ्रसिद्धियनानतिरिक्ताथंता 
स्यात्‌ । परिदोषाद्धिरोषणपश्चः परिगृह्यते । म्यापेः सववेदसाघारण्यात्‌ । सर्व॑व्याप्यक्षर- 
मिह मा प्रसञ्जीत्यत उद्‌गीथरब्देनाश्चरं विशेष्यते । कथं नाम ? उदुगीथावयवभूत 
ओकारो गृह तति, नन्वस्मिन्नपि पश्च समाना लक्षणा, उद्‌ गीथशब्दस्यावयवलः 
पक्ष सदोष है, इससे वे पयुदस्त हैँ । केवल एकं विशेषण पक्ष ही निदषि है, अतः उसका ग्रहण 
किया जाता है । उनमेसे प्रथम अध्पासमेतो जो बुद्धि अन्यत्र अध्यस्त होती दहै, उस सब्दो लक्षणा- 
वृत्ति प्रसक्त होगी ओर उसके फलक कल्पना करनो पड़गो । यदि कहो करि (आपयिता ह०' ( वहू 
यजमानकौ कामना्मोको प्राह्त करनेवाङा होता है ) इत्यादि फर धृतिहै, तो यहु युक्त नहींहै, 
क्योकि उसका अन्य फ है अर्थात्‌ वह अन्यका फर है । आसि अदिरूपसचे ओंकारको टदष्टिका फल 
है उद्गीथके अध्यासका फल नही है । जपवादमे मी फलका अमाव समान है । यदि कटो कि मिथ्या- 
ज्ञानकी निवृत्ति उसक। फर दै, तो यह ठोक नहीं दहै, क्योकि उसका पुरुषाथेह्प फक उपोयोग ज्ञाठ 
नहीं होता ओर कमी भी ओकारसे जकार बुद्धि शौर उदगीयसे उद्गीथ बुद्धि निवृत्त नहीं हवी, यह 
वाक्य [ ओमित्येतदक्षपुद्भीथमुपासीत ] वस्तुतत्व प्रतिपादन परक मी नहींदहै, कारण करि वहु 
उपासना विधि परक है । इसीप्रकार एकत्व पक्ष मी संगत नही है, क्योकि. उस पक्षमे दो वार शब्दका 
उच्च।रण निरथंक होगा । एक ही वार उनच्चारणसे विवक्षिताथं समपितहो जातादहै। हौत्रविषथक 
अयवा बाध्व्रयविषयक ओंकारयन्दताच्य अक्षरम मो उद्गोथशब्दशो प्रसिद्धि नहींहै। ओर 
सामको उद्गीथश्म्दवाच्य सम्पुणं दूसरी मक्ि-मागमें मी बओकारशम्दकौी प्रसिद्धि नहीं है, जिससे 
उसमे एकाथंत्व हो । अतः परिरोषसे विरोषणयपक् ही परिगृहीत हो्ा है, क्योकि ओोंकारकी व्याप्ति 
सववेदसाधारण-समान दै.। सवग्यापी ॐ अक्षर यहं प्रसक्त न हो, अतः उद्गोथ शब्दस ॐ 
अक्षर यहां विशेषित किंथा जाता है, किसग्रकार उद्गोथके अवयवभूत ओंकारका प्रकरृमें ग्रहण किथा 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सम्बन्ध मी असिद्ध होनेसे कल्पनीय होगा, इसये प्रतीकोपासनाका फर मी कत्पनौीय होगा, अतः 
गौरव है । यदि कटो कि आपयिता ह वै कामनां मवति' इस श्रुतिमें फलका श्रवण है ? तो यह्‌ फल 
जध्यासका नहीं है, किन्तु उपासनाका है । इसीप्रकार मध्यासके समानं अपवादका सो फल नहो है । 

# जसे पटके अवयवो अथवा ग्रामके अवयवख्प कुछ घरोके उर जनेपर पट जक गया, 
प्राम जल शया, एेसा व्यवहार लोकम प्रसिद्ध है । इसप्रकार सवं वेदन्यापी ॐ कारका निराकरण 


कर उदुगोथके अवयवरूप ॐ कारमे प्राणदष्टि विधनिके लिए विशेषणदही युक्तै, क्योकि इसमे 
कल्पना लाघव है । इससे विरोषण पक्ष निदोषि है ॥ ९॥ 


६६२ ब्रह्मसू्र-दाङ्रभाष्य [ अ० ३पा०३ 


श्षणा्थत्वात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌ , ठश्चषणायामपि तु संनिकषंविध्रकर्षो भवत एव । अध्यासः 
पश्चे हयर्थान्तरवुद्धिरर्थान्तरे निक्िप्यत इति विप्रकृष्ट लश्चणा विद्ोषणपक्चे त्ववयविवच- 
नेन शब्देनावयवः समप्यंत इति संनि, समुद्येषु हि प्रवृत्ताः शब्दा अवयवेष्वपि 
प्रवतंमान। दषः परन्रमादिषु । अतश्च ग्याप्तेहतोरोमित्येतदश्चरमिव्येतस्योद्‌ गीथमिव्ये- 
तद्वि देषणमिति समज्जसमेतत्‌ , निरवद्यमित्यथः ॥ ९ ॥ 


( ५ सर्वाभेदाधिकरणम्‌ । सृ० १ ०) 


सवामेदादन्यत्रेमे ॥ १०॥ 

पदच्छेद--सवभिदात्‌, अन्यत्र, इमे । 

सू्राथं- किसी ्ाखामे पठित ( इमे ) वसिष्ठत्व आदि गुण ( अन्यत्र ) अन्य चाखानें मी 
गृहीत होते है, ( सर्वाभेदात्‌ ) क्योकि सन शाखाओमें प्राणविज्ञानका अभेद हं । 

फ वाजिनां छन्दोगानां च प्राणसंवादे श्रष्ठधगुणान्वितस्य प्राणस्योपास्यत्वमुक्तम्‌। 
वागादयोऽपि हि तन्न वसिष्ठत्वादिशगुणान्विता उक्ताः, ते च गुणाः प्राणे पुनः प्रत्यपिता- 
“द्वा अहं वसिष्ठाऽस्मि स्वं तद्रसिष्टोऽसि' (बह ० ६।३१।१४) इत्यादिना । अन्येषामपि तु शाखिनां 
कोषीतकिप्रभ्रतीनां प्राणसंवादे षु अथातो निःश्रेयसादानमेता ह बे देवता अहंश्रेयसे विवदमानाः" 
( की० २।१४ ) हत्येवंज्ञातीयकेष प्राणस्य भेष्ठयमुक्तम्‌, न त्विमे वसिष्ठत्वादयोऽपि 
गुणा उक्ताः। तत्र संरायः--किमिमे वसिष्ठत्वादयो गुणाः कचिदुक्त( अन्यत्राप्यस्ये- 
रन्नुत नास्येरन्निति ! तन्न प्राप्तं तावन्नास्येरन्निति। ऊतः १ णवंशम्दसंयोगात्‌ । 


जाय [ इस अभिप्रायसे ] परन्तु इस पक्षम मी लक्षणाका प्रसंग समानदहै, कारण कि उद्गौयशचन्दका 
अवयव अथं लक्षणपसे होता है । यह सत्य दै, परन्तु लक्षणामें मी तो संनिकषं ओर विप्रकषं होतां 
ही है । अध्यरास-पक्षमे अस्य अथं विषयक बुद्धि दुसरे थमे प्रक्षिप्त होती है, मतः विग्रहृ लक्षाणा दै, 
विशेषणपक्षमे तो अवयवी वाचक चब्दसे अवयव समपित होतादै, इससे संनिकृष्ट लक्षणा है। 
समुदायोमे प्रवत्त शब्द अवयवोमे मी प्रवृत्त हते देखे जति हँ । जेषि पट, ग्राम अदिमे । इसलिए 


व्याप्ति हेतुसे ॐ इस अक्षरका “उद्गोथ' यहु विरोषणं है, इसप्रकार यहु समञ्जस-निरदोषि दै, 
एसा अथं है।॥ ९॥ 


वाजसनेयी भौर छान्दोगोके प्राणसंवादमे श्रेष्ठत्वगुणपे युक्तं प्राणको उपास्य कहा गया है, ओर 
उसमे वाग्‌ आदि मी वसिष्ठत्व भादि गुणोते युक्तं कहे गये र्है। ओर वे गुण "यद्रा अह० (मजो 
प्रतिष्ठा हूं, सो तुम ही उस प्रतिष्ठसे युक्त हो, एसा नेत्रने.कहा ) द्यादिसे पूनः प्रणमे प्रत्यपित 
किये गये हैँ । भौर कौषोतको जादि अन्य शाखावाोने मी तो अथातो निःभ्रेयसादानमेता०' (अब. 
भेष्ठताका निर्धारण होता है ये देवता अपनी शरेष्ठताके लिए विवाद करते हृए) इसप्रकारके प्राणसंवादो- 
मे प्राणको श्रेष्ठ कहा है । परन्तु ये वर्िष्ठव्व आदि गुण नहीं कहे गये है । वहां संशय होता दहै कि 
सिसी शाखामे कहे गये ये वसिष्ठत्व चादि गुण क्या वे अन्य शाखामें भी चयि जाते हँ अथवा नहीं ल्यि 
जाति १ नहीं लिये जति, रसा वहाँ प्राप्ठ होता है। किससे? इससे कि “एवं शब्दका सयोग है । 
अथो य एवं विद्धानू०' (प्राण रेष्ठ है, इसप्रकार जाननेवाला जो विद्धान्‌ प्राणम निःशरेयसको जानकर 

सत्यानन्दौ-दीपिका 

® विषय समक्षानेके लिए वाजसनेयी ओर छन्दोगं उमय सम्मत्‌ अथं "वाजिनां ' इत्यादिश्च 
कहते है । वाणी वसिष्ठत्व गुणवाली है, क्योकि वाग्मी लोकम सुखपूवंक निवासका दशंन है, नेत्र 
प्रतिष्ठा गुणक युक्त है, क्योकि नेत्रवालोकी पाद प्रतिष्ठा देखनेमे आती है । श्रोत्र सम्पद्‌ गुण विशिष्ट 


अधि० ५ सू० १०] भाषायवाद-सल्यानन्दी-दीपिकासित ६६२ 


"अथो य एवं विद्वानप्राणे निःश्रेयसं विदित्वा' ( कौ० २।१४ ) इति तत्र तजेवब्देन वेद्यं वस्तु- 
निकेते । पवंहब्दश्च संनिहितावछम्बनो न शहाखान्तरपरिपटितमेवंजातीयकं गुणजातं 
दाक्नोति निवेदयितुम्‌ । तस्मार्स्वप्रकरणस्थैरेव गुणनिंराकाष्कत्वमिति । एवं प्राति 
प्रयाह-अस्येरन्निमे गुणाः कचिदुक्ता वसिष्ठत्वादयोऽन्यजापि । कुतः ?. सर्वासिदात्‌ । 
सर्वत्रैव हि तदेवैकं प्राणविज्ञानमभिन्नं प्रत्यभिक्तायते, प्राणसंवादादिसारूप्यात्‌ 1 अभेदे 
च विज्ञानस्य कथमिमे गुणः कचिदुक्ता अन्यत्र नास्येरन्‌ ? नन्वेवंराग्दस्तज्च तत्र भेदेने- 
वंजातौयकं गुणजातं वेद्यत्वाय समपंयतीप्युक्तम्‌। अत्रोच्यते-यद्यपि कोषीतक्रि्राह्मणग- 
तेनेवंदाब्देन वाजसनेयित्राह्मणगतं गुणजातमसंहान्डितमसं निहितत्वात्तथापि तस्मिन्नेव 
विक्ञाने वाज ष्तनेधिव्राद्यणगततेनेवंशब्देन तत्सं शाभ्दितिमिति न परशाखागतमप्यभिन्नवि 
ज्ञनावबद्धं गुणजातं स्वशाखागताद्विर्िष्यते। न चेवं सति श्चतहानिरश्चतकस्पना वा 
भवति । एकस्यामपि हि राखायां श्रता गुणाः श्रता पव सवच भवन्ति, गुणवतो भेदा- 
भावात्‌ ! नहि देवदत्तः रोर्थादिगुणत्वेन स्वदेरो प्रसिद्धो देशान्तरं गत स्तदेदयैरविभा 
वितहोर्थादिगुणो रव्यतदगुणो भवति 1 यथा च तत्र परिचयविद्रोषादेशान्तरेऽपि 
देवदत्तगुणा विभाव्यन्ते । एवमभियोगविरोषाच्छखान्तरेऽप्युपास्या गुणाः शाखान्तरे 
रेष्ठ होता है) इसप्रकार तत्‌-तत्‌ स्थरोमे “एवं शब्दसे वेद्य वस्तु निवेदित की जाती है मौर सनिहिता- 
वलम्बी "एवं" शब्द अन्य शाखाभओमें पटिति इसप्रकारके गण समूहुकां निवेदन नहीं कर सकता 
इसक्िए अपने प्रकरणम स्थित गुणोंसे ही निराकाक्षिता है । सिदान्ती-एसा प्राक होनेपर कहते है 
कृहपर उक्त ये वसिष्ठत्व जादि गुण अन्यशाखमिं भी गृहीत होते ई, किससे ? इससे कि सवत्र 
अभेददटै। सभी शाख।ओमे वदी - एक अमिन्न प्राणविज्ञान प्रत्यभिज्ञात होतार, क्योकि प्राण- 
संवाद आदि समान है । विज्ञानका अभेद होनेपर किसो शाखामें कहे गये ये गुण अन्य चाखाभमे 
क्यों हीं लिये जायेगे । परन्तु एषा कहा गया कि "एवं" चन्द ॒तत्‌-तत्‌ स्थलमे इसप्रकारके गुण 


समूहका भेदरूपसे वेद्यत्वके किए सम्पण करता है । सि ०-इसपर कहते है-पयपि कौषीतकित्राह्मण गत 
"एवं" दाब्दे वाजसनेयी ब्राह्मणगत गुण समदाय प्रतिपादित नहीं है, क्योकि वे गण असर्निरहित है, 


तथापि उसी विज्ञानम वाजसनेयी त्राह्मणगत “एवं” शन्दसे वे गुणसमूह प्रतिपादित ह । इसकिए 
भमिन्ठ विज्ञानसे अवबद्ध-सम्बद्ध अन्य याख।गत मी गुण समुदाय अने शाखागत गुण समूहे भिन्न नहीं 
होते गीर एसा होनेपर श्रुतहानि अथवा अश्रुत कल्पना मी नहीं होती । एक श्ाखामे मी श्रुत गुण 
सवत्र ही श्रुत होते है, क्योकि गुणवानूके भेदका अमाव है । अपने देशम शौयं आदि गणरूपसे 
प्रसिद्ध देवदत्त अन्य देशम गयाहो उस देशवासियों द्वारा उसके शौय आदि गुण अज्ञातं 
होनेपर मी वहु उन गुणोसे रहित नहीं होता, ओर जसे परिचय विरोषसे वहां अन्यदेशमे मी देवदत्त 
सत्यानन्दी-दीपिक 

ह, क्योकि भ्नोत्रवालोको ही श्रवण करनेसे सब शास्त्रीय अर्थोकी सम्पत्ति होती है, मन आयतन गण 
युक्तं है, क्योकि वह्‌ वृत्तिद्रारा सतर मोग्य पदार्थोका आश्चय है, वे गुण गुणीकी त्रेष्ठताकां निङ्वय कर 

ग्‌ आदिश प्राणमं ही पिति क्रियिगयेर्है, रसा दोनों श्ाखाभमे सम्मत अथदहै। अब इस 


प्रधिकरणका “अन्येषाम्‌' इत्यादिसे विषय कहते हँ । यहापिर ` गुणोका अनुपसंहार पूवगरक्षका ओर भौर 
उपसंहार सिद्धान्तका फल है । 


® ““कोषीतकिश्रुतिस्थ प्राणः, वसिष्ठस्वादिगुणकः, श्रष्ठपाणस्वात्‌, वाजिश्र तिस्थप्राणवत्‌' 
( कौषीतकी भ्रतिमे स्थित प्राग वसिष्ठत्व आदि गुणवाल्ा है, श्रेष्ठ प्राण होनेसे, वाजिश्रुतिस्थ प्राणके 


समान.) हसप्रकार अश्रुत गुणोका अनुमनिं होनेपर श्रतकी हानि नहीं है भौर अश्रुतकी कल्पना भी 
नहीं है, क्योकि कोई विरोध नहीं है । इसक्रो न चेवं सति" इत्यादिसे स्पष्ट करते ॥ १०॥ 


दद४ ब्रह्मस्र-शाङरभाष्य | अ०३ पा०३ 


ऽप्यस्येरन्‌ । तरमदेकप्रधानसंबद्या घ्म एकवाप्युचयमानाः सर्वंत्रैवोपसंहतंम्या इति । 
( द आनन्दाद्यधिकरणम्‌! सू० ११.१३ ) 
आनन्दादयः प्रधानस्य ¦! ११॥ 

पदच्छेद्‌-- आनन्दादयः, प्रधानस्य । 

सूत्रा - ( प्रधानस्य ) ब्रह्मे { आनन्दादयः ) भानन्दत्व-बादि धर्मोका सवत्र उपसंहार 
होना चाहिए, क्योकि सम शाखाभोमे वेद्य ब्रह्म एक है । 

४ ब्रह्मस्वरूपप्रतिषादनपरास श्र तिष्वानन्द रूपत्वं विज्ञानघनत्वं सगंगतत्वं सर्वा 
व्मत्वभित्येवंजातीयका ब्रह्मणो चरमाः कचित्केचिच्छयन्ते। तेषु संदायः-किमानन्दादयो 
ब्रह्मधर्मा यत्र यावन्तः श्रयन्ते तावन्त एव तन्न प्रतिपत्तव्याः, कि वा सवं सर्वत्रेति । तच्च 
ख्थाश्चतिविभागं घर्मप्रतिपत्तो प्राप्तायामिदमुचयते-आनन्दादयः प्रधानं स्य ब्रह्मणो घर्म 
सवं सवत्र प्रतिपत्तव्याः। कस्मात्‌ ? सर्वाभेदादेव । सवत्र हि तदेवेक्रं प्रधानं विशेष्यं 
बरह्म न भिद्यते । तस्मात्सवन्निकत्वं ब्रह्मघर््राणाम्‌, तेनेव पूर्वाधिकरणोदितेन देवदत्त 
दोर्यादिनिद शनेन ॥ १९१ ॥ 


नन्वेवं सति प्रियशिरस्त्वादयोऽपि धर्माः सव सवत्र संकयरन्‌। तथाहि- 
तेत्तिरीयक आनन्दभयमात्मानं प्रकरम्याम्नायते-^तस्य प्रियमेव शिरः। मोदो दक्षिणः पक्षः। 
प्रमोद उत्तरः पक्षः ¦ आनन्द आत्मा । ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा" ( तै० २।५ ) इति । अत उत्तरं पठटति- 


कै गुण अवमासित होते है, वसे ही सम्बन्ध विशेषसे अन्य शाखाके उपास्य गुण भी दूसरी चाखमिं 
ल्यि जाते है । इसकिए एक शाखमे कहै हुए एक प्रधानके साथ सम्बद्ध धर्मोका समी शछाखाभओमें 
उपसंहार होना चाहिए ॥ १० ॥ 

ब्रह्मस्वरूपका प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियोमे आदन्दरूपत्व, निज्ञानघनत्व, सवंगतत्व ओर 
सवत्मित्व इसप्रकारफे ब्रह्मे धमं कहीं पर कोई सुने जाते हँ । उनमें संशय होता दहै--क्या ब्रह्मकषे 
शानन्द आदि धमं जर्हां जितने सुने जति ह उतने ही वहा प्रतिपत्तव्य रह अथवा सवकी सवत्र प्रति- 
पत्ति होनी चाहिए ? धतिविमाग के अनुसार धर्मोकी प्रतिपत्ति प्राप्त होनेपर यहं कहते ह -प्रधानम्‌त 
ब्रहमके आनन्द आदि सब धमं सवत्र जानने चाहिए, किससे ? सबके साथ अभेद होनेसे ही । वही एक 
प्रधान विशोष्य ब्रहम स्वंत्र भिन्न नहींदहै। इसकिए पूर्वाधिकरणमें उक्त उसी देवदत्तके शओौयं आदि 
दृष्टान्त ब्रह्मे धमं सावंत्रिक है ॥ ११॥ | 

परन्तु एेसा होनेपर प्रियधिरस्त्व आदि सब धमं मी सवत्र संगृहीत होगे, क्योकि तत्तिरीयकमें 
आनन्दमय भात्माका उपक्रम कर "तस्य प्रियमेव श्चिरः०* (उस आनन्दमय आत्मका प्रिये ही शिरदै, 
मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष है, भानन्द आत्मा है भौर ब्रह्म पुच्छ-प्रतिष्ठा है ) एसी श्रुति 
है, इससे उत्तर कहते ह- | 

सत्यानन्दी-दीपिका 
"आनन्दो ब्रह्य' ` इसप्रकार ब्रह्यके साथ सामानाधिकरण्थसे पर्ति वें आनन्द आदि पद 

जडत्व, दु!खत्व, मिथ्यात्वं आदि त्रयम कल्पित विरुद्ध घर्मोकी निवृत्ति द्वारा अखण्ड अद्रय ब्रह्मका 
लक्षणसि बोष करते है, इसलिए व्यथं नहौं हँ । “सच्चिदानन्द बद्वय निर्विरोष ब्रह्म मँ हं एेसा बिदोष 
ज्ञान जितने प दोसे संमव हौ उतने पदोंका उपसंहार युक्त है, बतः ब्रह्मके आनन्दत्व आदि समी धर्मो 
का सब शाखाभोमे उपसंहार होना चाहिए ॥ ११ ॥ 


अधि० ६ स्‌ १२ | भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६६५ 


प्रियक्लिरस्तवायप्राप्निरुपचयापचयो हि भेदे ॥ १२॥ 


पदच्छेद-भ्रियरिरस्त्वा प्राप्तिः, उपचयापचयौ, हि, भेदे । 

सूच्राथ-- एक शाखामे श्रुत ( प्रियचिरस्स्वायप्राप्तिः } प्रियसिरस्त्वादि धर्मोकी सवत्र प्राप्ति 
नहीं है, ( हि ) क्योकि प्रिय, मोद, प्रमोद ओर आनन्द ये परस्परकी ओर अन्य मोक्ताकी अपेक्षासे 
( उपचयापचयौ ) वद्धि मौर हासरूपसे उपलन्ध होतेर्है,ये (भेदे) भेवमेहीहो सक्ते, ब्रह्य 
तो एक है, अतं, उसके धम नहीं हो सकते । 

प्रियरिरस्त्वादीनां धर्माणां तेत्तिरीयक आम्नातानां नास्स्यन्यत्र प्रा्षिः। यत्का- 
रणं प्रियं मोदः प्रमोद आनन्द्‌ इत्येते परस्परापेक्षया भोक्न्वरापेश्चया चोपचितापचित- 
रूपा उपलभ्यन्ते । उपचयापचयौ च सति भेदे संभवतः, निभंदं तु ब्रह्म “एकमेवाद्वितीयम्‌ 
( छा० ६।२।१ ) इत्यादिश्रुतिभ्यः। न चेते प्रियहिरस्त्वादयो ब्रह्मधर्मा, कोश्ाध्रास््वेत 
इत्युपदिष्मस्माभिः “जानन्दमयोऽभ्यासात्‌' ( ब्रह्मसूत्र १।१।१२ ) इत्यन्न । अपि च परस्मि- 
नब्रह्मणि चित्तावतारोपायमाचत्वेनेते परिकस्प्यन्ते, न द्रव्यत्वेन । एवमपि खुतरामन्यजा- 
प्रा्िः प्रियदिरस्त्वादीनाम्‌ । ब्रह्मधर्मास्त्वितान्कृत्वा न्यायमात्रमिदमाचायण प्रद्‌ दितम्‌ 
प्रियशिरस्त्वा्यप्राप्िरिति । स च न्यायोऽन्येषु नि्ितेषु बरह्मधमपूपासनायोपदिदयमानेशु 
नेतव्यः संयद्वामादिषु सत्यकामादिषु च। तेचु हि सत्यप्युपास्यस्य ब्रह्मण पकत्वे, 
प्रकमभेदादुपासनाभेदे सति, नान्योन्यधर्माणामन्योन्यज् प्राप्िः। यथा च दे ना्यावेकं 
चपतिमुपासाते-छेणान्या चामरेणान्या, तत्नोपास्येकस्वेऽप्युपासनभेदो धमव्यवस्था 
च भवति-एवमिहापीति। उपचितापचितगुणत्वं हि सति भेदव्यवहारे सगुणे ब्रह्मण्युप- 
पद्यते, न निर्गुणे परस्मिन्ब्रह्मणि । अतो न सत्यकामत्वादीनां धर्माणां क्चिच्छुतानां 
सवच प्राप्िरित्यर्थःः ॥ १२॥ 

इतरे तथंसामान्यात्‌ ॥ १२॥ 
पदच्छेद- इतरे, तु, अथंसामान्यात्‌ । 
तेत्तिरीयकमे परित प्रियिरस्त्वादि धर्मोकी अन्यत्र प्रापि नहीं है, क्योकि प्रिय, मोद, प्रमोद 

भौर आनन्द ये परस्परकी ओर अन्य मोक्तकौ अपेक्षासे उपचितं { वृद्धि ) ओर अपचित ( हास) 
रूपश्च उपकग्ध होति .है गौर उपचय ओर अपचय भेदके होनेपर संमव ह । किन्तु ब्रह्म ठो “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" ( एक ही अद्धितीय है ) इ्यादि श्रृतियोसे भेद रहित ज्ञात होता है । भौरये प्रियथिर- 
सत्वादि ब्रह्मके धमं नहीं है, किन्तु ये कोशोके धमं हँ । रसा हम (जानन्दमयोऽभ्यासात्‌' इस सूत्रम 
कह चुके हैँ । परब्रह्म चित्तको अवस्थितिके साधनमात्ररूपसे परिकतिपतं किये गये है, द्रश्मररूपपे 
नहीं । इसप्रकार मी प्रिय्िरस्त्व आदिक सुतरां अन्य शाखामे अप्रा्षि है । इन प्रियशिरस्त्व आदिको 
ब्रह्मे -धमं मानकर प्रियशिरस्त्व आदिकी अप्राप्ति है, यह्‌ न्यायमात्र अआचायने प्रदिव क्याहै। 
वह्‌ न्याय उपासनाकफे लिए उपदिक्षयमान संयद्रामक्व आदि गौर सत्यकामत्व आदि निरिचत ब्रह्यके 
अन्य घमेमिं लेना चाहिए, क्योकि उनमें उपास्य ब्रह्मके एक ॒होनेपर मी उपक्रमके भेदसे उपासनाका 
भेद होनेपर अन्योन्य धर्मोश़्ी अन्योन्य शाखामें प्राप्ति नहो है । जेे दो स्वयां एक राजाकी उपासना- 
पवा करती दै, एक छत्रे ओर दूसरी चंवरसे । उसमे उपास्यके एक होनेपर मौ उपासनाका भेद 
मौर घमंकी कयवस्था होती है, वषे यहां मी होना चाहिए । उपचित ओर अपचित गुणत्व तो भेद 
व्यवहारे होनेपर सगुण ब्रहयमे उपपन्न होता है, निगुण परब्रह्यमे नहीं । इसलिए किसी शालामें 
श्रत सत्यकामत्व आदि धर्मोकी सब शालाभोमे प्राप्ति नहीं है, एेसा अथं है ॥ १२॥ 


£ ६ ब्ह्मसूज्न-श्ाङ्र भाष्य [ अ०३पा०३ 


सज्ाथं--( इतरे तु ) भानन्द आदि धर्मोकातो सवत्र उपसंहार होना चाहिए, ( अथं- 
सामन्यात्‌ ) क्योंकि प्रतिपाद्य ब्रह्मा सवत्र एक दै । 

इतरे त्वानम्दादयो घर्मा ब्रह्मस्वरूपप्रतिपादनायेवोच्यमाना अथंसामान्यास्परति- 
पा्यस्य ब्रह्मणो धमिण एकत्वात्सवं सर्वत्र प्रतीयेरन्निति वेषभ्यम्‌, प्रतिपत्तिमात् प्रय}जना 
हित इति ॥ १२३॥ 

( ७ आध्यानाधिकरणम्‌ । सू्‌० १४-१५. ) 
आध्यानाय प्रयोजनाभावात्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेद्‌-भध्यानाय, प्रयोजनामावात्‌ । 

स्ाथ--'द्दियेभ्णः परा ह्यर्था इस श्ुविमे ( आध्यानाय }) आध्यान पूवक सम्यग्दशं नके 
किए पुरुष परत्वसे प्रतिपादित है, अथं आदि नहीं, ( प्रयोजना मावात्‌ ) क्योकि इनके परत्व प्रति- 
पादनमे कोई प्रयोजन नहीं है । 

रः काठके हि पल्यते--इन्ियेभ्यः परा दार्थ अर्थेभ्यश्च परं मनः । मनसस्तु परा बुद्धिः" 
( क० ३।१० ) इत्यारभ्य "पुरुषान्न परं किंचित्सा काष्टा सा परा गतिः' ( क० २।११ ) इति । तत्र 
संशायः- किमिमे सर्वं एवार्थादयस्ततस्ततः परत्वेन प्रतिपाद्यन्त उत पुरूष एवेभ्यः 
सवभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति । तज तावल्सर्वेषामेवैषां परत्वेन प्रतिपादनमिति भवति 
मतिः। तथा हि श्रूयते--"हदमस्मात्परमिदमस्मारपरम्‌' इति । नु बहुष्वथेषु परत्वेन 

परन्तु ब्रह्मस्वरूपक्रा प्रतिपादन करनेके किए कहै हृए अन्य आनन्द आदि धमं अथक 
सामान्य प्रतिपाच धमी ब्रह्के एक होनेसे सब सवत्र प्रतीत होने वाहिए यही वैषम्य है, क्योंकि वे 
ब्रह्मकी प्रतिपत्ति-ज्ञानमात्र प्रयोजनवारे हैँ ॥ १३ ॥ 

काठकमें (इन्दियेभ्यः परा०' ( इन्दि्योकी अपेक्षा उनके विषय पर-सूक्ष्म अथवा घ्रेष्ठ है, 
विषयोसे मन पर है भौर मनसे बुद्धि पर है) एेषा आरम्भकर 'पुरूषान्न ० ( पुरषसे पर ओर कुछ 
नहीं है, वही सूक्ष्मत्वकी पराकाष्ठा है, वही परागति-उक्कृष्ट गति है ) इसप्रकार कहा जाता है । यहां 
संशय होता है-क्या ये सब अथं आदि तत्‌ ततसे पररूपसे प्रतिपादित है अथवा पुरूष ही इन सवच 


पररूपसे प्रतिपादित 8 ? उसमे इन सबका पररूपे प्रतिपादन है, एेसी मति होती है, क्योकि "यह्‌ 
इससे पर, यह इससे पर' सा श्रुति कहती है । परन्तु बहुत अरथोमिं पररूपसे प्रतिपादन करना यदि 
अमीष् हो तो वाक्य भेद होशा ? यह्‌ दोष नहीं है, कारण कि वाक्यक्े बहू्वकी उपपत्ति होती है । 
परत्व युक्तं अनेक विषयो प्रतिपादनक्े लिएये अनेकं ही वाक्य समथं होते । इसलिए इनमें 
्रत्येकका पररूपे प्रतिपादन है । सिद्धान्ती-ेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह-इन समीसे पुरुष ही पर- 


सत्यानन्दी-दीपिका 


® सयद्रामत्व आदिं धर्मोसि आनन्द आदि भिन्नरै, क्योकि इनका केवलं ब्रह्मका ज्ञान 
कराना ही प्रयोजन है । अतः सत्य, ज्ञान, आनन्द, आत्मा जौर ब्रह्मं इन शब्दोका सवत्र उपसंहार 
(संग्रह) करना चाहिए । पवंपक्षमें सत्य आदि पदोकि बनुपसंहारसे वाक्या्थका अनवधारण फल दै । 
सिद्धान्तमे तो सत्य आदि पदोके उपसंहारसे वाक्याथंका मवधारण फल है ॥ १३ ॥ 

# पूवपक्षी--जथं आदिमे भी परत्व मानना चाहिए, क्योकि इनका व्यान भी सप्रयोजन है, 
दशमन्वन्तराणीह  तिष्न्तीन्धियचिन्तकाः । मौतिकास्तु शतं पूर्णं सहसरं स्वमिमानिकाः ॥ 
बौद्धा दद्चसहस्राणि तिष्ठन्ति विगतज्वराः । पूर्णं शतसहस्रं तु तिषठन््यन्यक्तचिन्तकाः ॥ 
पुरुषं निगुंणं प्राप्य कालसंख्या नं विदयते ।' ( विष्णुपुराण ) ( इन्दियोका ध्यान करनेवारे यहाँ 
दश मन्वन्तर रहते है, भौतिक अमिमानके चिन्तक पुण सौ सहेख मन्वन्तर रहते हँ । बुद्धिके चिन्तक 
दशसहुसर मन्वन्तर क॒ रहित रहते है, अव्यक्तके चिन्तक पूणं सौ सहस मन्वन्तर रहते हैँ । जो 


अधि० ७ सर० १५ |] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित दैदै9 


प्रतिपिपाद्यिषितेषु वाक्यभेदः स्यात्‌ , नेष दोषः, वाक्यवहुत्वोपपत्तेः ¦ बहन्येव होतानि 
वाक्यानि प्रभवन्ति बहनर्थान्परत्वोपेतान्प्रतिपादयितुम्‌ । तस्माः्त्येकमेषां परत्वप्रति- 
पादनमिति । # एवं प्रापे बमः-पुरष पव हये भ्यः सवभ्यः परः प्रतिपाद्यत इति युक्तम्‌ , 
न प्रत्येकमेषां परत्वप्रतिपादनम्‌। कस्मात्‌ ? प्रयोजनाभावात्‌ न हीतरेषु परत्वेन 
प्रतिपन्नेषु किचितप्रयोजनं दश्यते श्रयते वा । पुरूषे त्विन्द्रियादिभ्यः पर स्मिन्सर्वानथं- 
व्रातातीते प्रतिपन्ने दश्यते प्रयोजनं मोश्चसिद्धिः । तथा च श्रुतिः-- निचाय्य तन्श््युमुखा- 
त्मसुच्यते' ( क० ३।१५ ) इति । अपि च परप्रतिषेधेनं काष्ठाराब्देन च पुरुषविषयमादरं 
दरायन्पुरुषप्रतिपत्यर्थेव पूर्वापरप्रवाहोक्तिरिति दरंयति-भध्यानायेति । आध्यानपूव- 
काय सम्यग्ददानायेव्यथंः। सम्यग्द्ांनाथंमेव हीहाध्यानप्रुपदिद्यते, न त्वाध्यानमेव 
स्वप्रधानम्‌ ॥ १७ ॥ 
आर्मन्चब्द्‌ाचच ॥ १५॥ 

पदच्छेद्‌-- आत्मशब्दात्‌, च । 

सृ्रा थं- "एष सवषु इत्यादि श्रुतिसे प्रक्रत पुरुषमे आत्मशाब्दका श्रवण होनेसे यह्‌ वाक्यं 
आत्मपरक ही है, क्योकि श्रुतिसे आत्मामें मानान्तरावे्यत्व अपूवंका प्रतिपादन है । 

# इतश्च पुरुषभ्रतिपच्यर्थवेयमिन्द्रियादिप्रबाहोक्तिः । यत्कारणम्‌ "एष सर्वेषु भूतेषु 
गूढोत्मा न प्रकाशते । दरेयते त्वश्यया बुद्धचा सृक्ष्मया सुक्ष्मदशिमिः ( कठढ० ३।१२ ) इति प्रकृतं 
पुरुषमात्मेत्याह । अतश्चानात्पत्वमितरेषां विवश्चितमिति गम्यते । तस्येव च दुरविं्ञानतां 

संस्कृतमतिगस्यता च द॑दरांयति। तदिज्ञानायेव 'यच्छेदराड्मनसी प्राज्ञः" (कट० ३।१३) हत्या- 


रूपसे प्रतिपादित है, किन्तु इनमेसे प्रत्येक अथं आदिमे परत्व प्रतिपादन युक्त नहीं है, किससे ? इससेकि 
प्रयोजनका अमाव है, अन्योके पररूपसे ज्ञात होनेपर कोई प्रयोजन देखा अथवा . सुना नीं जाता । 
इन्द्रियादिसे पर सवं अनथं समुदायसे रहित परपुरुषके ज्ञात होनेपर तो मोक्षसिद्धिकप प्रयोजन देखा 
जाता हे, क्योंकि निचाय्य तं०` (उस आत्मतत्त्वको जानकर पुरूष मृत्युके मूखये छ ट-मुक्त हो जाता है) 
एेसी श्रुति है । ओर परफे प्रतिषेधे भौर काष्टाश्चम्दसे पुरुष विषयक आदर दिखाते हए पृरुषकी 
प्रतिपत्तिके किए ही पूर्वापर प्रवाहकी उक्ति है, एेसा दिखकति है-'आध्यानाय' इति । “आध्यानपूवंक 
तत्त्वज्ञानके किए" एेसा अथं है । सम्यण्दशंनके लिए ही यहां आध्यानका उपदेश किया जाता है, 
आध्यानका ही स्वप्रधानरूपसे उपदेश नहीं श्रिया जातादै॥ १४॥ 

इससे भी इन्द्रिय आदिकै प्रवाहूकी उक्ति केव पृरुषकी प्रतिपत्ति ८ ज्ञान ) के किए. ही है, 
कथोकि “एष सर्वेषु भूतेषु ० ( सम्पूणं भृतोमे छिपा हुभा यह्‌ आत्मा प्रकारित्त नहीं होवा । यह तो 
सक्ष्मदर्शी पुरुषोद्वारा अपनी तीव्र ओर सृष्ष्मबुद्धिसे ही देखा जाता) यहु श्रूति प्रकृत पुरूषको 
 आत्मरूपसे कहती है । इससे एसा ज्ञात होता है कि अन्योमे अनात्मत्व विवक्षित है । भौर उसंीर्मे 
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निगुण पुरुषको प्राक्त करता है उसके लिए कालकी सख्या-अवपि नहीं है ) इसप्रकार प्रामाणिक वाक्यसे 


भेद माननेमें कोई दोष नहीं है, अतः उक्त सब वाक्य प्रत्येक अथ आदिको पररूपे. वणन करते हैँ । 
पूवंपक्ष्मे वाक्यभेद होनेसे विद्याका भेद है, सिद्धान्तमे वाक्यकी एकतासे विद्याकी एकता है । 


® सिद्धान्ती--“एवं प्रासे ब्रूमः' इत्यादिसे कहते है ॥ १४॥ 
# तद्विष्णोः परमं पदम्‌ ओर पुरुषान्न परं किञ्चित्‌" इसप्रकार उपक्रम ओर उपसंहारे एक- 


रूप होनेसे सब ॒वाक्योका तात्यं पुरुषके प्रतिपादनमे है । इस प्रकार एकवाक्यता निरत होनेपर 
वाक्यभेद ओर फलभेदकी कल्पना युक्त नहीं है ।॥ १५ ॥ 


६६८ ब्रह्मसू्र-दाङ्रभाष्य [ अ०३पा०३ 


ध्यानं विदधाति । तद्न्याख्यातम्‌ “भानुमानिकमप्येकेषाम्‌' (ब्रह्मसूत्र १।४।१) इत्यञ्च । पएवम- 
नेकप्रकार आश्ायातिदायः श्चतेः पुरुषे रक्ष्यते, नेतरेषु । अपि च "सोऽध्वनः पारमाभोति तद्वि 
ष्णोः परमं पदम्‌" ( क० ३।९ ) इत्युक्ते, कि तदुष्वनः पार विष्णोः परमं पदमिदयस्यामाका- 
ङक्च(यामिन्दियाद्यलुक्रमणात्परमपद प्रतिपस्यथं पएवायमाम्नाय इत्यवसीयते ॥ १५ ॥ 
( ८ आत्मगृहीत्यधिकरणम्‌ । स= १६-१७ ) 
आत्मगुही तिरितरबदुत्तरात्‌ ॥ १६॥ 

पदच्ेद-आत्मगृहीतिः, इतरवत्‌, उत्तरात्‌ । 

सूज्राथं--( मतत्मगृहीतिः ) “आत्मेवेदम' यहाँ आत्मशब्दसे परमात्माका ही ग्रहण है अन्यका 
नही, क्योकि ( इतरवत्‌ ) अन्यके समान, आत्मन बकाः" इत्यादि अन्य श्ति्योमे भी आत्मशब्दसे 


परमात्माक्रो ग्रहण है ( उतरात्‌ ) स ईक्षत" इस प्रकार उत्तर विशेषण वाक्यो मी जंसे परमात्भाका 
ही ग्रहण है, वसे यहाँ मी त्मल्ब्दसे परमात्माका ही प्रहूण होना चाहि९ 


# पेतरेयके ्रुयते-- आत्मा वा इदमेक एवाग्र आासीन्नान्यत्किचन मिषस्स ईक्षत कोकानरु 
सृजा" इति ( एे° १।१ ) “स इमोलोकानखजतास्मो मरीचीमेरमापः' ( पे० ९।२ ) इत्यादि । तत्र 
संशायः-कि पर पवात्मेहार्मकब्देनाभिरष्यत उतान्यः कश्चिदिति । कि तावत्प्रा्तम्‌ १ न 
परमात्मेहात्मश्ब्दाभिटप्यो भवितुमर्हतीति । कस्मात्‌ ? वाक्यान्वयद शनात्‌! ननु 
वाक्यान्वयः सुतरां परमात्मविषयो दयते, प्रागुपत्तेरास्मेकत्वावधारणात्‌ , ईश्चणपूवं- 
कसखष्टत्ववचनाच्च । नेव्यच्यते, लोकखषिवचनात्‌ । परमात्मनि हि खष्टरि परिगरृद्यमाणे 
महाभूतखष्टिणदौ वक्तव्या, लोकरृष्टिस्त्व्ाद्‌।बुच्यते। लोकाश्च महभूतसंनिवेश- 


दुविज्ञेयता ओर संस्कृतबुद्धि गम्यता दिखलाती है । उसके विज्ञानके लिए ही "यच्छेद्वाङ्मनसी प्राज्ञः० 

( विवेकी पुरूष वाणीका मनमे उपसंहार करे ) ईस प्रकार भआध्यानका विधान करती है) उसका 
'आजुमानिकम °` इस सूत्रम व्यारुयान किया गथा है । इस प्रकार भ्रुतिसे अनेक प्रकारका आयया- 
तिशय तात्पयं पुरूषमें लक्षित होता है, भन्योमिं ही नहीं, भौर 'सोऽध्वनः० ( यह संसार मागसे पार 
होकर उस विष्णु-ग्यापक परमात्माके परमपदको प्राप्त करता है ) एता कहनेपर मागे पार विष्णुा 
परम पदक्याहै? सी जाकांक्षा होनेपर इन्द्रिय दिके अनुक्रमणये परमपदकी प्रतिपत्तिके लिए 
ही यह्‌ श्रुति है, एेसां निदिचत होता है ॥ १५ ॥ 

एेतरेथकमे (आत्मा वा०' ( सृष्टिके पहुरे यह जगत्‌ एकमात्र त्मा ही था, उसके सिवा 
गौर कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । उसने ईक्षण किया कि छोकोंको रचना करं ) भौर "स इमोँलोकान- 
सृजत ०' ( उसने भम्भ-स्वगं, मरीचि-अन्तरिक्ष, मर-मत्य मौर भआप-पाताल इन रोकोंकी 
रचना की ) इत्यादि श्रुतिदहै । उसमे संशय होता है-क्या यहां अत्मशन्दसे परमात्मा 
कहा जावा है अथवा अन्थ कोई ? तब क्या प्राक्त होता है ? पूवपक्षी-- यहां आत्मशब्दे परमात्माका 
अभिधान नहीं हो सकता, किसे ? इससे कि वाक्थोका अन्वय सा देखनेमे ्षाता है । परन्तु 
वाक्यान्वय तो सुतरां परमात्मा विषयक देखनेमे आता है । कारण किं उत्पत्तिके पूवं आत्मैकत्वका 
अवधारणदहै गौर ईक्षण पूर्वकं सश्त्व वचन दहै। नहो, एसा कहते है, क्योकि लोकसुष्टिका 
वचन है । परमात्माको लष्टा परिगृहीत करनेपर महाम्‌त सृष्टि प्के कहनी चाहिए थी, किन्तु यहां 
पहले छोकसृष्टि कही जाती है । लोक ती महाम्‌तोके आकार विदेष ह । उसी प्रकार (भदोऽम्मः०' 
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® आत्मशब्दका प्रयोग ब्रह्म भौर हिरण्यगमं ( प्रजापति ) दोनोमे उपलन्ध होनेखे संशय 
होता है । पूवपक्षी-- यहां वाक्यान्वयसे तो आत्मशग्दसे हिरण्यगमं ग्राह्य है परमात्मा नहीं । 


अधि० ८ सुर १६ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६६९. 


विरोषाः । तथा चाम्भःप्रभृतीरछोकस्वेनेव निव्रेवीति--'अदोऽम्मः परेण दिवम्‌" (० १।२). 
इत्यादिना । टोक्खृष्िश्च परमेश्व राधिष्ठितेनापरेण केनचिदीश्वरेण क्रियत इति धरति- 
स्मरत्योरुपटभ्यते । तथाहि श्चतिभ॑वति-“भाव्मवेदमग्र आसीस्ुरुषविधः' ( बृह ० १।४।१ ) 
इत्याद्या । स्मृतिरपि सवै शरीरी प्रथमः स वे पुरुष उच्यते। आदिकर्ता स भूतानां ब्रह्मने 
समवतत' इति । एेतरेयिणो ऽपि 'भथातो रेतसः सृष्टिः प्रजायते रेतो देवाः' इत्यत पृ्वसिमिन्प्र- 
करणे प्रजापति कतृकां विचित्रां खृष्टिमामनन्ति। आत्मञन्दोऽपि तसिमिन्पयुज्यमानो 
टदयते--“आत्मेवेदमग्र मासीस्ुरुष विभः" ( ब्रह ० १।४।१ ) इत्यत्र । एकः्वावधारणमपि प्रागु 
त्पत्तेः स्वविकारापेश्षमुपपयते । दश्चणमपि तस्य चेतनत्व\भ्युपगमादुपपन्नम्‌ । अपि च 
ताभ्यो गामानयत्ताभ्योऽश्वमानयत्ताभ्यः पुरुषमानयत्ता अनु वन्‌" इत्येवंजातीयको भूयान्व्यापार- 
विषो लोकिकेषु विरोषवर्स्वात्मसु प्रसिद्ध दहा युगम्यते । तस्माद्विशोषवानेव कश्िदि.- 
हात्मा स्यादिति । % पवं प्राते नूम--पर पवात्मेहात्मशब्देन गृह्यत इतरवत्‌ । यथेत- 
रषु खृष्टिश्रवणेषु "तस्मादा एतस्मादात्मन आकाज्ञः संभूतः" ( ते° २।१।१ ) इत्येवमादिषु 
पर स्यात्मनो ्रहणम्‌। यथा चेतरस्मिव्टोकिंकात्मश्शब्द प्रयोगे प्रत्यगात्मैव मुख्य आतम- 
राब्देन गृह्यते, तथेहापि भवितुमहति । यच्र तु (आप्मेवेदमग्र आसीत्‌" ( दृह ० १।४।१ ) 
हस्येवमादो पुरुषविधः' ( ब्रह ° १।४।१ ) इत्येवमादि विरोषणान्तर श्च >, भवेत्त विरो 
षवत आत्मनो ग्रहणम्‌ । अत्र पुनः परमात्मध्रदणानुगुणमेव विक्तोषणमप्युत्तरमुपरभ्यते- 
( वहु अम्म द्युलोकसे पर है ) इत्यादिपे श्रुति अम्भ. आदिका खोकरूपसे ही निव्रचन करती है । लोक 
सृष्टि परमेश्व रपे अधिष्ठित किसी अन्य ईइवरसे को जाती है, रएेसा श्रुति ओर स्मृतिमे उपकन्ध होता 


है । क्योकि 'आत्मवेदम ० ( सृष्टिके पुव यहं जगत्‌ पुरुषाकार एक आत्मा ही था ) इत्यादि श्रुति दहै 
भौर स बै शारीरी०' ( वही प्रथम छरीरी दहै, वही पुरुष कहा जाता है, चराचर भूतोश आदि कर्ता 


वह्‌ ब्रह्म सबसे पूवमे था) एेसीस्मृतिमीदहै। एेतरेय चाखावाले मी 'अथ।तो०' ( अनन्तर इसपे 
रेत-कायं सृष्टि हुई, देवता प्रजापतिके रेत-काय दै । ) यहां पूव प्रकरणमें विचित्र सृष्टिको प्रजापति 


कतक कहते हँ, मौर 'आस्मवेदमऱ भासं ्पुरूषविधः' इसमे आत्मञ्चब्द मी उसमें प्रयुक्त हज देखा 


जात। है, ओर एकत्वकर। अवधारण मी उत्पत्तिके पूव अपने विकारकी अपेक्षासे उपपन्न होता है 
सौर चेतनत्वं स्वीकार होनेसे उसमे ईक्षण मी उपपन्न है । ओर ताभ्यो०' ( सखष्टा उन प्रजाओके लिए ` 


गौ लाया, उनके छिएु अरव लाया, उनके लिए पुरुष-नराकार शरीर छाया, तदनन्तर प्रजाएं उससे 
बोलीं ) इसप्रकारका महानु ग्यापारविशेष विशेषवानर खौकिक आत्माओभे प्रसिद्ध है, उसका यहां अनु- 
गम होता है । इसलिए यहाँ विदोष “युक्त कोई खश ॒ आमा होना चाहिए । सिद्धान्ती-एेषा प्राप्च 
होनेपर हम कहते है-- यहाँ परमत्मा ही भात्मशब्दसे गृहीत होता है, इतरके समान । जसे 'तस्माद्वा०' 
(उस भत्मासे आकाश उत्पन्न हुजा) इत्यादि अन्य सृष्टि श्रुतियोमे अत्मशब्दध्े परमात्मक प्रहुण है । 
जैसे अन्य खौकिक आत्म्न्दके प्रयोगमे आत्मराब्दसे मृख्य प्रत्यगात्मा ही गृहीत होतादहै, क्से ही 
यहाँ मी होना चाहिए । जहाँ तो “आत्मवेदमग्र जासीत्‌' इत्थादिमें “पु रुषविधः' इत्यादि विशेषणान्तर 
सुना जातारहै, वहु विरोषयुक्तं आतमाका ग्रहण होना चाहिए । परन्तु यहां तो परमात्मा-ग्रहणके 
ख ही स दक्षत०' ( उसने ईक्षण किया करि मै छोकोकी सृष्टि करूं ) “स दर्मोस्लोकानसजत 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# एेतरेथ श्रुति ( १।१, १।२ ) का अथं पाठक्रमसे न होकर अथक्रमसे होन। चाहिए, उसने 
महाभूतोको सृष्टिकर इन लोकोकी सृष्टि की, क्योकि तैत्तिरीय श्रुतिमे भूतोकी प्रथम सृषशिदै। यहाँ 
पारक्रमादथंक्रमो बरोयः' "पाठक्रभषै अथक्रमं बरुवातर्‌ है" अन्यथा घुष्ट उतपन्न नहो होणो । ईइसङिए 
जात्मेवेदप्र भासीत्‌' यह अ्मिशञग्यसे परमात्माक। ग्रहण है, हिरण्यगमका नहीं ।॥ १६ ॥ 


६७० ब्रह्मसुत्र-दाङ्करभाष्य [ अ०३ पा०३ 


'स दक्षत छोकान्नु सृजा इतिः ( ठे १।१ ) 'स इरमोल्कोकानसजतः ( एे° १।२ ) इत्येवमादि । 
तस्मात्तस्यैव ग्रहणमिति न्याय्यम्‌ ॥ १६ ॥ 
अन्वयादिति चेर्स्यादवधारणात्‌ ॥ १७॥ 

पदच्छेद्‌--अन्वयात्‌, इति, चेत्‌, स्यात्‌, जववारणात्‌ । 

सृज्राथं --( इति चेत्‌ ) ` यदि कहो किं ( अन्वयात्‌ }) वाक्यान्वयके देखनेसे परमात्माका 
ग्रहण नहीं है, तो यह ( स्यात्‌ ) परमात्माकाही ग्रहण है । ( अवधारणात्‌ }) “अत्मिवेदम' इत्यादि 
श्रुतिमें मास्मेकत्वका ही अवधारण होता है, अतः: यहा परमात्माका ग्रहण है । 

8 वाक्यान्वयदंनान्न परमाःमग्रहणमिति पुनयं दुक्तं तत्परि हतंव्यमिति । अत्रो- 
चयते-स्यादवधारणदिति । भवेदुपपन्नं परमात्मनो ग्रहणम्‌ । कस्मात्‌ ? अवध।रणात्‌ 
परमात्मन्रहणे हि प्रागुत्पत्तेरात्मेकत्वावधारणमाज्जक्षमवकत्पते, अन्यथा ह्यनाञ्जसं 
तत्परिकल्पेत । रोकखृष्िवचनं तु श्रुत्यन्तरप्रसिद्धमहाभूतसष्टचनन्तरमिति योज्ञयिष्या- 
मि। यथा ^तचेजोऽसजत' (छा० ६।२।३) द त्येतद्कुच्त्यन्तरप्रसिद्धवियद्वायुख र यनन्तरमित्ययु- 
युजमेवमिदहापि । ध्रुत्यन्तरप्रसिद्धो हि समानविषयो विदोषः श्रुलयन्तरेषूपसंहतंव्यो भवति । 
योऽप्ययं व्यापार विदोषानुगमस्ताभ्यो गामानयदित्येवमादिःसोऽपि विवश्चितार्थावधारणा- 
जुगुण्येनेव ग्रहीतभ्यः। न ह्ययं सकलः कथाप्रवन्धो विवक्षित इति इाक्यते वक्तम्‌ तत्प्रतिपत्तौ 

( उसने इन खोकोकी सृशि कौ ) इत्यादि जगेका विशेषण मी उपलन्ध होता । इसकिए यहाँ आत्म- 
राब्दसे उसीका ग्रहणं उचित दै ॥ १६॥ 

एसा जो कहा गया है कि वाक्यान्वयके दरांनसे परमात्माक्रा ग्रहण नहीं है, ठो उसका परि- 
हार करना चाहिए । इसपर कहते है --“स्याद्‌व धारणात्‌? । प्रमात्माक। ग्रहण उपपन्न होगा, किसे ? 
इससे कि एसा भवधारण है । परमात्माके ग्रहण होनेपर उत्पत्तिके पुवं आत्मैकत्वं (एक आत्मा ही था) 
अवधारण संगत हो सकता रै, अन्यथा वह्‌ असंगत हो जायगा 1 टेतरेयमे खोकसूृष्टि शरुत्तिवाक्यकी 
तो अन्य श्रुति-तत्तिरीय श्रुतिमे प्रसिद्ध महाम्‌त सृष्टिक अनन्तरयोजरना करेगे । जंधे 'तत्तेजोऽषजतः 
( उसने तेज उत्यन्नं किया ) इस छान्दोग्य वाक्यकौ अन्य तेत्तिरीय श्रुतिमे प्रसिद्ध माकाश ओर वायु- 
की सूष्टिके अनन्तर तेजकी सृष्टि की, देषो योजना हमने की दै, वसे यहां मी योजना करेगे, क्योकि 
एक भरुतिमे प्रसिद्ध समान विषयकं विरोष अन्य श्रुतिमे उपसंहारके ` योग्य होता दहै । भौर सशने 
प्रजाके लिए गशौकाद्रीर बनाया" इत्यादि जो यह्‌ व्यापारविशेषका अनुमम है वहु मी विवक्षित अथक 


अवधारण अनुसार ही ग्रहण करना चाहिए । यह सम्पूणं कथाग्रन्थ विवक्षित है, एेसा नहीं कहा 
जा सकता, कयोकिं उसकी प्रतिपत्तिमें पुरुषाथंका अमाव दहै । यहां तो ब्रह्यात्मत्व . विवक्षित है। 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# “आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌" श्रज्तानं ब्रह्म' ( प्रज्ञान ब्रह्य है ) इसप्रकार उपक्रम 
मौर उपसंहारमे आत्मा ओर ब्रह्यके श्रवण होनेसे एकत्वका निश्चय होता दै । इससे गौर इस प्रकारके 
प्रवेश आदि लिङ्धोसे खोक सषृत्व जादि लिङ्खोकि बाध होनेसे प्रत्यग्रह्मका ही ग्रहण करना चाहिए 1 
खष्टा परमेश्व रने जब देवताओंकी सृष्टी तव ॒^ता एनमन्रुवन्नायतनं नः प्रजानीहि' (एेतरेय) (उन्होनि 
उनवे कहा कि हमारे छिए स्थान निर्माण करो जिसमे रहकर -अन्न आदिका मक्षण कर सके, ठे 
उनके किए शौ भादि शरीर बनाये, परन्तु देवताओंनि उनको पखन्द नही किया ) अनन्तर “ताभ्यः 
पुरुषमानयत्ता अन्रुबन्सुकतं बतेति पुकबो वाव सुकृतम्‌" (एेत०१।२।२) (सर्ाने उनके किए मनुष्याकार 
सरीर बनाया, तब देवता उसे प्राप्तकर बहुत प्रसन्ने होकर बोरे यह सुन्दर बना दहै, यह सूकृतमय है, 
इससे पुण्य आदिका सम्पादन किया जा सकता है ) इसी शयो कृष्ण यचुर्वेदीय तंत्ति रीयारण्यकके 


अधि० ८ स्‌० १७ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-वीपिकासदित ६.७१ 


पुरषार्थाभावात्‌ । ब्रह्मात्मत्वं त्विह विवक्ितम्‌ । # तथाहि-अम्भःपरश्रतीनां टोकानां 
लोकपालानां चाग्न्यदीनां खष्टि शिष्टा करणानि करणायतनं च शरीरमुपदिशष्य स पव 
स्रण्ा कथं न्विदं महते स्यात्‌" (पे १।३।११) इति वीश्ष्येदं शासोरं प्रविवेशेति दरायति- 
एतमेव सीमानं विदारयेतया द्वारा प्रापवतत' (एे०१।३।१२) इति । पुनश्च "यदि वाचाभिम्याहृतं यदि 
पराणेनाभिप्राणितम्‌' (० १।३।११) इत्येवमादिना कश्णव्याप(रविवेचनपूर्वकम्‌ (भथ कोऽहम्‌, 
(ए १।३।११) इति वीक्ष्य “स एतमेव पुरुषं बह्म ततममपश्यत्‌' (ए० ३।१३) इति ब्ह्मामत्व- 
ददानमवधघारयति । तथोपरि्ठात्‌ "एष ब्रह्येष इन्द्रः" (ठेत° ५।३ ) इत्यादिना समस्तं मेद- 
जातं सह मद्ाभूतैरनुक्म्य "सवं तव्परज्ञानेत्र परक्तने प्रतिष्ठितं प्र्ानेन्नो रोकः प्रजा प्रतिष्ठा भरजञानं 
बह्म (एत ०५।३) इति ब्रह्मात्मत्वद शंनमेवावधारयति । तस्मादिहात्मगरहीतिरित्यनपवादम्‌। 
ॐ अपरा योजना--आत्मगृहीतिरितरवदुत्तरात्‌।। वाजसनेयके (कतम आत्मेति 
योऽयं विक्ञानमयः प्राणेषु हयन्तज्योंतिः पुरुषः' ( बृह ० ४।३।७ ) इत्यात्माब्देनोपन्छम्य तस्येव 


क्योकि अम्म आदि लोकों ओर अग्नि आदि लोक्पालोंकी पुष्टिका उपदेश ( रचना ) कर इन्द्रियों 
मौर इन्द्रियोके आयतन शरीरका उपदेश्च ( रचना ) कर उसो सरशने "कथं न्विदं०"( मेरे विना 
यहु कंपे ह्योषा ) एेसा विचार कर इस शरीरम प्रवेश किया, एेस! स एतमेव ० ({ वह परमेश्वर इस 
सीमा ( मूर्धा) कोही विदीणंकर ब्रह्मरन्ध्र इारषे प्रवेशकर गया ) यह्‌ श्रुति दिवलाती है । पुनः 
"यदि वाचामिन्याहृतं ० ( यदि मेरे विना वाणीसे बो लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन व्यापार कर 
किया जाय ) इत्यादिसे करण व्यापार विवेचन पूवक “अथ कोऽहम्‌" (तो मँ कौन हं ) रेषा विचार 
कर "स एतमेव °' (इसप्रकार उसने इस पुरुषको ही पुण तम ब्रह्य रूपसे देखा) इसप्रकार भ्रति ब्रह्मात्मत्व 
दशंनका अवधारण करती है, उसीप्रकार आगे मी “एष बरह्येष इन्द्रः" ( यहं ब्रह्म है, यह इन्द्र है ) 
इतयादिसे महाभूतोके साथ समस्त भेद समुदाया उपक्रमकर "सवं तत्प्रज्ञानेत्रं” ( वह सव प्रज्ञान 
प्रज्ञा जिसका नेत्रै एेसा है, प्रज्ञामे-चिदात्मामें प्रविष्ठित है, लोकप्रज्ञानेत्र- प्रज्ञा-चंतन्य जिसका नेत्र 
व्यवहारका कारण है एेसा, प्रज्ञा ही उसका कय स्थान है, अतः प्रज्ञा ही ब्रह्य है) यह्‌ श्रुति ब्रह्मात्मत्व- 
दशंनका ही अवधारण करती है, इसकिए यहा परमात्मा ही गृहीत है, यह्‌ निरपवाद-बाधरहित है ।१७ 

यह दुसरी योजना है-परमात्माका ग्रहण है, अन्यके समान, उत्तरसे । वाजसनेयकर्मे कतम 
आ-मेति०' ( आत्मा कौन है ? [ याज्ञवल्क्य-- ] यह जो श्राणोमें बुद्धि वृत्तियोकि मोतर रह्नेवाल् 
विज्ञानमय ज्योतिः स्वल्प पुरूष ह ) इस प्रकार श्रुति आ्मश्ब्दसे उपक्र मकर उसीको सवं सङ्ख- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

सायणमाष्यमे इस प्रकार स्पष्ट किया गया है--'यद्यपि मिथुनजन्माः पश्वादि देहाः सर्वेऽप्यन्नमयास्त- 
थापि मनुष्यदेहस्य ज्ञानकर्माधिकारित्वेन प्राधान्यममिग्रेत्य तेषु पुरुषसृष्टिरत्राभिहिता' ८ यद्यपि परु 
आदि भिथून जन्म अर सव अश्वमयर्है तो भी मनुष्य दारीर ज्ञान, कमम अधिकारी होनेते यहां 


सवसे प्रधान कहा गयां है ) इत्यादि कथाके जाननेते मोक्ष सिद्ध नहो होता । यहां वो ब्रह्म सबका 
अत्मा-स्वहूप है' केवल यही विवक्षित है, क्योकिं उसके ज्ञाने परम पुरुषाथ सिद्ध होता दै । 


# मेरे विना यदि वाणी आदि अपने अपने व्यापारकरलेतो ेँकौनहूु--मे क्या करने 
वाखा ह इसप्रकार "त्वम्‌ प्दाथका विचारकर स्वयं ही इसी शोधित आत्माको पूणं ब्रह्मरूपसे अनुमव 


किया । इसप्रकार भनुप्रवेच आदि लिङ्घोसे मी एेतरेव्मे आत्मश्चब्दसे परभात्माकादही प्रहणदरै, 
प्रजापतिका नहीं ॥ १७ ॥ 


# इसं व्याख्यानमे गुणांका उपसंहार अस्पष्ट होनेके कारण पाद संगति टीक नहीं होती, इस 
अरुचिशे मगवानू माष्यकार “अपरा! इत्यादिसे दुसरी व्याख्या करते है । परन्तु यर्हा संशय होता है कि. 





६.७२ ब्रह्मसूत्र-द्राङ्करभाष्य ॥ अन्देपा०३ 


सवंसङ्गविनिमुक्तत्वप्रतिपादनेन ब्रह्मासमतामवघारयति । तथा द्यपसंहरति--स वा एष 
महानज आत्माऽजरोऽमरोऽष्डतोऽमयो ब्रह्म' (बृह ० ४।४।२५ ) इति । छान्दोग्ये तु सदेव सोम्ये 
द्मग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌' ८ छा० ६।२।१ ) इत्यन्तरेणंवात्मशाब्दमुपक्रम्योदक `स मात्मा 
तत्वमसि" ( छा० ६।८।७ ) इति तादास्म्यमुपदि शति । तत्र संश्यः-तुस्याथत्वं किमनयो 
राम्नानयोः स्याद्‌ तुस्याथं्वं वेति । अतुल्याथत्वमिति ताचस्पात्तमतुर्यत्वादएम्नानयोः । न 
ह्याम्नानवेषम्ये सव्यर्थ्ताभ्यं युक्तं पतिपत्तम्‌; आम्नानतन््त्वाद थं परिग्रहस्य । वाजसने 
यके चात्महाब्दोपक्रमादात्मतच्वोपदेश्चा इति गम्यते । छान्दोग्ये तृपक्रमविपयया दुपदेश- 
विपयंयः 1 नञु छन्दोगानामप्यस्व्युदकं तादात्म्योपदेशा इत्युक्तम्‌ । सत्यमुक्तम्‌ ; उपक्रम- 
तन्त्रत्वादुपसंहारस्य, तादर(त्म्थसंपत्तिः सेति मन्यते । तथा प्रापे ऽभिधोयते-जातमणगरहीति 
सदेव सोम्येदमग्र आसोत्‌" ( छा° ६।२।१ ) इत्यत्र छन्दोगानामपि भवितुमहंति, इतरवत्‌ । 
यथा (कतम आत्मा" ( बृह ० ४।३।७ ) इत्यत्र वाजसनेयिनामात्मगृहीतिस्तथेव । कस्मात्‌ १ 
उत्तरात्तादात्म्योपदेशात्‌ ॥ १६ ॥ 


विनिमृक्तत्व प्रतिपादन द्वारा ब्रह्मात्मववे अवधारण करती है। ओर सवा एष महानज०' (यही वहू 


महात्‌ भज आत्मा अजर, अमर, अमृत एव अभय ब्रह्म है ) एेसा उपसंहार करती है । छान्दोग्ये तो 
सदेव सोम्य०' ( हे सोभ्य | उत्पत्तिके पूवं यह जगत्‌ एक अद्वितीय सद्र ही था ) इसके अनन्तर ही 


आत्मशब्दसे उपक्रमकर उपसंहारे स आत्मा तत्वमसि" ( वह्‌ आत्मारहैः वहतु है) यह श्रुति 
तादात्म्यका उपदेश करती है । उसमे खय होता है-- क्या इन दोना श्र तियोँका तुल्याथं है अथवा 
अतुल्याथं है ? पूवपक्षी--अतुत्याथं है, ेसा प्राप्त होता दहै, क्योकि दोनों श्रूतियां अतुल्य ह । 
श्रुतियोके विषम होनेपर अथंकी समानता जानना युक्त नहीं है, कारण किं अथंका परिग्रह ( स्वीकार ) 
ध्र तिके मधोन है । वाजसनेयकमे तो यह ज्ञात होतादहै कि आहमशन्दके उपक्रमे आत्मतच्वका 
उपदेश दै । छान्दोग्यमे तो उपक्रमके विपये उपदे ॒विपयय दै । परन्तु छम्दोगोके उपसंहारमे 
तादातम्यका उपदे है एेसा कहा गथा है । ठीक, कहा गया दै ! उपसंहार उपक्रमे अधीन दै, अतः वहू 
तादात्म्यसंपत्ति ( उपासना ) है, एेसा मानते हैँ । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर कहते ह-- "सदेव 
सोम्येदमग्र आसीत्‌" यहाँ पर छन्दोगोंको मी परमात्माका ग्रहण करना चाहिए, अन्यके समान । जैवे 


“कृतस्र आत्मा" यहां पर वाजसनेयियोको परमात्माका ग्रहणरै, वसे ही छन्दोगोको मी परमास्माका 
ग्रहण करना चाहिए, किससे ? इससे किं ““डत्तरात्‌' आगे तादात्म्यका उपदेश है ॥ १६ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
छान्दोग्यमे “सदेव सोम्य" यहं सत्‌ शब्द अत्मवाधी है अथवा सत्तारूप जातिका ? कारण कि दोनोमे 
समानरूपसे सत्‌ शब्दका प्रयोगं॒देखने आत्मा है । इसे 'तत्न' इत्यादिशचे दिखाते हैँ । पूवंपक्षमे उक्त 
दोनों श्र.तियोके थका भेद है, क्योकि दोनों छन्दोग्य प्र्‌ ति मिन्न-मिन्न हैँ । 'सदेव सोम्य' यह्‌ उपक्रम. 
है । इसे सत्ता जाति युक्त सत्‌ मौर उपसंहारमे “स आत्मा त्वमसि आत्मपदाथं कहा गथा है । 
इस प्रकार उपक्रम गौर उपसंहारमे भेद है, तो उनके अधीन 'होनैवाङा अथं एक कंसे हो सकेगा ? 
बृहदारण्यकमे तो “कतम आत्मेति" आत्मशब्दश्च उपक्रम है ओर “खवा एष महानज आत्मा" 
आत्मशब्दसे ही उपसंहार है, इस प्रकार उपक्रमं ओौर उपसंहारके एक होनेसे अथं मीएकदीदरै। 
यद्यपि “स आत्मा तत्वमसि" इस उपसंहार वाक्यम छन्दोगोंको मी तादात्म्यका उपदेश है, तथापि यहं 
उपसंहार “सदेव सोम्थ' इस उपक्र मके अधीन टै । उपक्रममें 'सत' खन्दका अन्वय है, आत्मरान्दक्रा 
नहीं, इसकिए यहाँ सत्‌" शभ्दसे परमात्माका उपदेश नहो है, किन्तु तद्धावसे उपासनाका उपदे है । 
पूवपक्षमे छाम्दोग्यमे "सत्‌, शन्द सत्ता जातिका वाचक होने ब्रह्मात्मत्वके-अभेदशूपसे उपासनाका 





अधि० ८ सू° १७] भषाञ्चुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ६७२ 


अन्वयादिति चेत्स्यादवधघारणात्‌ । यदुक्तम्‌-उपक्रमान्वया दुपक्रमे चात्प्ाब्द- 
श्रवणाभावान्नात्मगरृहीतिरिति तस्य कः परिहार इति चेत्‌-सोऽभिधीयते-स्यादवधा- 
रणादिति । भवेदुपपन्नेहात्मग्रहीतिः । अवधारणात्‌ । तथाहि--थयनाश्रतं श्रतं मवस्यमतं 
मतमविज्ञातं विज्ञातम्‌, ( छा० ६।१।१ ) इत्येकविज्ञानेन सवंविज्ञानमवधायं तत्संपि- 
पादयिषया सदेवः इत्याह । तच्चात्मगरहीतौ सव्यां संपद्यते । अन्यथा हि योऽयं 
मुख्य आत्मा.स न विज्ञात इति नैव सर्वविज्ञानं संपद्येत । तथा प्रागुत्पत्तेरेकल्वावधारणां 
जीवस्य चात्महाब्देन परामरछः स्वापावस्थायां च तःस्वभावसंपत्तिकथनं परिचोदना 
पूर्वकं च पुनः पुनः ^तत्वमसि' ( छा° ६।८।७ ) इत्यवघारणम्‌--दइति च सवंमेतत्तादा्म्य- 
प्रतिपादनायामेवावकत्पते, न तादात्म्यसंपादनायाम्‌ । न चा्ोपक्रमतन्त्वोपन्यासो 
न्याय्यः। न ह्यपक्रम आत्मत्वसंकीतंनमनात्मत्वसंकी तनं वाऽस्ति । सामान्योपक्रमश्च न 
वाक्यश्लेषगतेन वि्लोषेण विरुध्यते, विशोषाकाङ्िश्चत्वात्सामान्यस्य । सच्छब्दार्थोऽपि 
च प्यारोच्यमानो न मुख्यादात्मनोऽन्यः संभवति, अतोऽन्यस्य वस्तुजातस्यारम्भण- 


यदि कटो कि अन्वयसे परमात्माका प्रहुण नहीं है, तो हम कहते हैँ कि परमात्माका ग्रहण है, 


क्योकि अवधारण दहै। जो यहु कहा गया है किं उपक्रमके अन्वये उपक्रममे भत्मशन्दका श्रवण न 
होनेसे परमात्माका ग्रहण नहीं है । यदि कहो कि उसका परिहारक्याहै? तो वहु कहा जाता है- 


“स्यादवधारणात्‌” मवधारणसचे यहां परमात्माक्रा ग्रहण उपपन्न होता है, क्योकि ्येनाश्रुतं०' ( जिससे 
अध्रुत श्रृत, अमत मत, ओौर अविज्ञात विज्ञात हो जाता है ) इसप्रकार एक विज्ञानसे सवं विज्ञानका 
अवधारणकर उसके सपादन करनेकी इच्छासे 'सदेव' टेसा कहा है । वह्‌ परमात्माका ग्रहण होनेपर 
सम्पन्न होता है, अन्यथा जो यह्‌ मुख्य आत्मा है वहं विज्ञात नहीं है, अतः सवं विज्ञान सम्पन्न नहीं 
होगा । उसीप्रकार उत्पत्तिके पव एकत्व अवधारण, जीवका आत्मशब्दये [ अनेन जीवेनात्मना | 
परामशं, सुषुप्ति अवस्थामे जीव सत्‌से सम्पन्न होता है, यह कथन, प्रन पूवक पुनः पुन 'तच्वमसिः 
सप्रकार अवधारण, ये सब तादात्म्यप्रतिपादन होनेपरदहौी संगठ होते है, तादात्म्के संपादन 
( आरोप ) मे नहीं । मौर य्ह उपक्रमके अधीन उपन्यास उचित नहीं है, ब्योकि उपक्रममे अत्मतव 
संकीतंन अथवा अनात्मत्व संकीतंन नहीं है ओर सामान्य उपक्रम वाक्यरोषगत विरोषसे विरुद नहीं दै, 
कारण कि सामान्य विशेषकी आकाक्षावाला होता दै । इसप्रकार पर्याखोषन करते हुए भी मुख्य आत्मासे 


'सत्‌' शब्दका अथं अन्य नहीं हौ सकता, क्योकि इससे अन्य वस्तु समूहे आरम्भण शब्द आदिते 
अनृतत्व उपपत्ति होती है, ओौर श्रुति वचनकी विषमता मी अथकी विषमताको अवद्य नहींजा 


सत्यानन्दी-दी पिका 
उपदे है, ओौर बृहदारण्यके निगरण ब्रह्मविद्याका उपदेश है । इस प्रकारके भेद होनेसे एकके गुभोका 


यमे उपसंहार नहीं हो सकता: सिद्धान्मे दोनों श्रतियोद्रारा ब्रह्मविद्याका अभेद होनेसे गुणोका 
उपसहार है । सिद्धान्ती-तादात्म्यके उपदेशे यहाँ परमात्माका ही ग्रहण दै ॥ १६॥ 


® यर्हा सदेव सोम्य" इस उपक्रममे "सत्‌" शब्द स्ता जातिका वाचक नहीं है, किन्तु सत्ताके 
आाश्रयका । यद्यपि यहाँ सत्‌" का सामान्य ज्ञान दहै, तो भी विशेष जिज्ञासा होनेपर वह आत्मा दहै, 
एेसा कहा गया है, इसि र अनिर्णीत्त उपक्रमके अधीन उपसंहार नहीं होता, किन्तु निर्णीत उपसंहारसे 
ही निर्णीत उपक्रमका अथं किया जाता है। इससे उपसंहारमे आत्मशब्द होनेसे उपक्र ममे (सत्‌! 
रण्द मी भात्मवाची रै, अतः दोनों छार्दोग्य ध्रतियोमे कोई वंषम्य नहीं है। यदि वचनम मथवा 
उपक्रममे विषमता माने तो भौ अथंका भेद नहीं रै, क्योकि वाजसनेयकमे ^त्वम्‌' अथं आत्मा लक्ष्य- 
रूपभे ठदथं परब्रह्म पयंवसितव है, उसका प्रतिपादन दै, छा्दोग्यमें ^तत्‌' अथं त्वम्‌" बथंमे पयंवसित 
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दाब्दादिभ्यो ऽनरतत्वोपपत्तेः। आम्नानवेषम्यमपि नावदयमथवैषम्यमावहति, आहर 
पाञं पा्माहरेव्येवमादिष्वथंसाम्येपि तदर॑नात्‌। तस्मादेवंजातीयकेषु वाक्येषु प्रति- 
पादनश्रकारमेदेऽपि प्रतिपायार्थामेद इति सिद्धम्‌ ॥ १७ ॥ 

( ९ कार्यख्यानाधिकरणम्‌ । सू° १८ ) 


कार्यार्यानादपुवेम्‌ ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद--कार्याख्यानात्‌, अपूवम्‌ । | 

सृूञ्राथं--श्रोतरिया अशिष्यन्त माचामन्ति' इत्यादि श्रुति अनग्नता सूचनकां ही ( अपूवंम्‌ ) 
प्राणविद्याका अद्धरूपसे अपृवंका विधानं करती दै, ( कार्याख्यानात्‌ ) क्योकि “द्विजो नित्यमुपस्पर्येत्‌' 
इत्यादि स्मृति विधिसे सम्पृणं अनुष्ठानाङ्गरूपसे रुद्धिके किए विधि प्राप्त जाचमनका प्राणविद्यामे भी 
अनग्नता विधानके किए अनुवाद दै। 

# छन्दोगा वाजसनेयिनश्च प्राणसंवादे श्वादिमर्यादं प्राणस्यान्नमाम्नाय तस्यै 
वापो वास आमनन्ति । अनन्तरं च छन्दोगा आमनन्ति---तस्माद्वा एतदशिष्यन्तः पुरस्ता- 
श्वोपरिष्टाचचाद्धिः परिदधति' ८ छ० ५।२।२ ) इति । वाजसनेयिनस्त्वामनन्ति--तद्िद्वासः 
श्रोत्रिया अशिष्यन्त आचामन्त्यशित्वा चाचामन्त्येतमेव तदनमनग्नं कुवन्तो मन्यन्ते ८ वृह ० ६। 
५।१४ ) (तस्मादेवं विद्शिष्यज्नाचामेदशित्वा चाचामेदेतमेव तदनमनग्नं कुरते" इति । तच त्वाच- 
मनमनग्नताचिन्तनं च प्राणस्य प्रतीयते । तत्किमुभयमपि विधीयत उताचमनमेवोता- 
नम्नताचिन्तनमेवेति विचायंते। किं तावस्प्रा्तम्‌ ? उभयमपि विधीयत इति । कुतः १ 


सकती, कारण कि ` "आहर पात्रम्‌" ( काथो पात्र ) पात्रमाहर' ( पात्र लाओ) इत्यादि वाक्योमे 
अथंका साम्यं होनेपर मी वाक्योंकी विषमता देखनेमें ्षाती है । इसक्ए इसप्रकारके वाक्योमे प्रति- 
पादन प्रकार ( शंली) का भेद होनेपर भी प्रतिपाद्यं अथंका अभेद दै, यह सिद्ध हुभा ॥ १७ ॥ 

छन्दोग अर वाजसनेयी प्राणसंवाद्मे श्वान आदि पयन्त प्राणका अन्न कहकर उसीका 

जल वस्त्र है, एसा कहते दै । भौर इसके अनन्तर छन्दोगं (तस्मादा ० ( इसीसे भोजन करनेवाले 

पुरुष मोजनके पृवं ओर परचात्‌ इसका जलसे परिधान-आच्छादन करते हु ) एेसा कहते हँ । वाज- 

सनेयी तो "तद्विद्वांसः शरोत्रिया०ः ( एेसा जाननेवारे श्चोत्रिय भोजन करनेसे पृवं आचमन करते हैँ 

तथा मोजनकर भआाचमन करते हँ । इससे इसीको वे उस प्राणको अनग्न करना मानते हँ ) एेसा कहते है । 
"तस्मादेवं विद्‌ ०' ८ इसलिए एसा जाननेवाा मोजनके पवं आचमन करे तथा मोजनकर आचमन करे 

उसीको वहु उस प्राणको अनग्न करता है ) इन शचाखाओमे आचमन ओर प्राणका अनगनरूपयसरे चिन्तन 

प्रतीत ` होता है । उसपर विचार किया जाता है कि क्या उन दोनोका विधान किया जातादै, अथवा 

आचमनका वा केवल अनग्नता-चिन्तनका ही ? तव क्या प्राप्त होता है ? पएपक्षी--दोनोका ही विधान 

किया जाता है, किससे ? इससे कि दोनोका ही अवगम होता है । भौर अपृवं होनेे ये दोनों मौ विधिके 
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होकर (तस्वमसि" वाक्यश प्रतिपादित है, अतः इस तरह प्रकारके भेद होनेपर मी वाक्योके अथका 
हक्य होनेसे विद्या भीएकहीदहै। इस अधिकरणके पवंपक्षमे तादात्म्यसे हिरण्यगमंको उपासना 
है, सिदान्तम ब्रह्मभावं प्रतिपादित है ॥ १७ ॥ 

® मे किमन्नं किं वासः (मेरा क्या जननदहै ओर क्या वस्त्रहै) इसप्रकार प्राणने वाणी 

आदिसे पूछा, वाणी आदिते कहा-- "यदिदं किला शवस्य भा कृमिभ्यस्तत्तेऽन्नमापो वसः ( कमिप 
लेकर श्वान पर्यन्त जो यह्‌ प्रसिद्ध अन्न है वह्‌ तेरा अनन दहै बोर जलतेरावस्त्र है ) इसप्रकार श्वान 
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उभयस्याप्यवगम्यमानत्वात्‌। उभयमपि चेतदपूर्वत्वादिध्यर्हम्‌। अथवाऽ ऽचमनमेव विधी 
यते, विस्पष्टा हि तरिमन्विधिविभक्तिस्तस्मादेवंविदरिष्यश्नाचामेदरित्वा चाचामेदिति । 
तस्यव स्तुत्यथमनग्नतासंकीतेनमिति । % पव प्राप्ते बमः-नाचमनस्य विधेयत्वमुपपद्यते 
कार्याख्यानात्‌ । पापमेव हीदं क(यंत्वेनाचमनं प्रायत्याथं स्मृतिप्रसिद्धमन्वाख्यायते । 
नन्वियं श्रुतिस्तस्याः स्पृतेमृडं स्यात्‌, नेव्युच्यते, विषयनानात्वात्‌। सामान्यविषया हि 
स्मरतिः पुरुषमात्रसंबद्धं प्रायल्याथंमाचमनं प्रापयति । श्वतिस्तुप्राणविदयाप्रकरणपटिता 
तद्विषयमेवाचमनं विदधती विदध्यात्‌ । न च भिन्नविषययोः श्रतिस्मलयोमंख्मूटिभा- 
वोऽवकस्पते। न चेयं श्रतिः प्रणविद्यासंयोम्यपूव॑माचमनं विचास्यतोति राक्यमा- 
्रयितुम्‌, पू वस्येव पुरूषमा्रसंयोगिन आचमनस्येह प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌। अत एव च 
नोभयविघानम्‌ । उभयविध.ने च वाक्यं भिद्येत । तस्मात्प्राप्तमेवारिरिषतामरितवतां 
चोभयत आचमनमनूद्य "एतमेव तदनमनग्नं कुन्तो मन्यन्ते (बृह ०६।१।१४) इति प्राणस्या 
नग्नताकरण लंकरपो ऽनेन वाक्येन चमनीयास्वप्सु प्राणविद्यासंबन्धित्वेनापूवं उपदि दयते। 
योम्य ह, मथवा केवल आचमनका ही विधानं किया जाताहै, क्योकि उसमे विधि बोधक विभक्ति 
स्पष्टरूपसे प्रतीत होती दै--"तस्मादेवविद्‌ °' ( इसीसे एेसा जाननेवाछा पुरुष मोजनके पुवं अचिमन 
करे तथां मोजनकर आचमन करे ) ओर अनग्नताका संकोतनं मी उसोो स्तुत्तिके क्िएहै। 
चिद्धान्तौ-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते है-आचमन विधेय नहीं हो सकता, क्योंकि कायंल्पये 
आख्यान है । कायंरूपसे स्मृत्िमे प्रसिद्ध जो यह जचमन शद्धिके किए प्राप्त है, उसक। अन्वास्यान- 
अनुवाद करता है । परन्तु यहश्र.ति उस स्मृतिकी मूल होगी ? नही, एसा कहते ईहै-क्योकि विषयं 
नाना-मिन्न -मिन्न हैँ । सामान्य विषयक स्मृति शुद्धिके लिए पुरषमात्र॒संबन्धित माचमन प्राप्त कराती 
है, श्रति तो प्राणव्रि्याके प्रकरणमे पठ्तिदहै, इसलिए तद्विषयक आचमनका ही विधान करती हुई 


विधान करेगौ । मन्न विषवक श्रति ओर स्मृतिमे मुर मुकिमाव नहीं हो सकता है । मौर यहु श्र ति प्राण- 
विद्या संयोगो पुवं आ चमनङा विधान करेगो, एेसा आश्रय नहीं क्या जा सकता है । कारण किं पुरुष- 


मात्र संयोभी पूवं आाचमनका ही यहाँ प्रत्यभिज्ञान होता है, इससे दोनोंका विधान नहीं है । दोनोका 
विधान होनेपर वात्रियभेद हो जायगा, इप्क्िए जो मोजन करना चाहते है मौर जिन्होने भमोजनकर 


लिया दहै, उन दोनोंको ही प्राप्तं हुए जाचमनका अनुवादकृर "एतमेव ०? ( उसोको उस प्राणको भनम्न 
केरे हए मानते हैँ ) इस वाक्यप्र प्राणको अनग्नं करनेका संकल्प आचमनीय जलें प्राणविद्याके 
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आदिसे उपुक्षित जो सब प्राणी मनन खाते है वह्‌ अन्नतेराअननदहै गौरजल वस्वै । इसप्रकार 


उपसिकको ध्यान करना चाहिए । इस विषयमे दोनों शचाखाओंकी किसी समान श्र तिक कहकर दोनों 
शाखाओं रो उक्त विशेष श्रत्तियां मी "अनन्तरः इत्यादिवे उद्धत की गई हैँ । बृहदारण्यक श्॒त्िमे आच- 


मन गौर अनग्नहूपसे चिन्तनये दोनों ही अपूव हैँ । अतः (तक्किम्‌' इत्यादिसे संश्चय कहते ह । 
आचमन ओर मनगनरूपसे चिन्तन यदि इन दोनोका विधात मानं तो वाक्य भेद हो जायगा, इस 
धरचिसे “अथवा' आदिसे अन्य पक्षको कहते है । यह आचमन प्रशस्तदै, क्योकि इससे प्राणको 
अनग्न मानते हँ । पूरवंपक्चमे प्राणविद्याका अङ्घरूपसे अपुवं आचमनका जो विधान है उसका 
अन्य शाखाममे उपसंहार करना चाहिए, सिद्धान्तमे माचमन विधेय न होनैसे उसका अद्खरूपसे 
उपसहार नहीं है । 

& प्रतिद्धानुवादेनाप्रसिद्रं विधेयम्‌" (प्रसिद्धका अनुवाद कर अप्रसिद्धका विधान होता है) इस 


स्थायपे 'एवम्‌' इत्यादिषे सिद्धान्त कहते हँ । किच अन्य प्रमाणसे अप्राप्ठ ही विधेव होता है, अाचमन 
तो स्मृति विहित है, भतः वहू विषेथ नहीं हो सकता दै । अनग्नतावाद आचमनङ स्तुतिके लिए नहींदै, 
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न चायमनग्नतावाद आचमनस्तुत्यथं शति न्याय्यम्‌, आचमनस्याविधेयत्वात्‌, स्वयं चान 
गनतासंकस्पस्य विधेयत्वप्रतीतेः। न चेवं स्येकस्या चमनष्योभयाथंतभ्युपगता भवति 
प्रायत्याथता परिधानाथंता चेति, क्रियान्तरत्वाभ्युपगमात्‌। क्रियान्तरमेव ह्याचमनं नाम 
प्रायस्याथं पुरुषस्याभ्युपगम्यते, तदीयासु त्वप्पु वासःसंकट्पनं नाम क्रियान्तरमेव परि 
` घानाथं प्राणस्याभ्युपगम्यत इत्यनवद्यम्‌। & अपि च यदिदं किंचा श्वभ्य भा इमिभ्य मा 
कोटपतंगेभ्य स्तत्तेऽन्नम्‌' ( बृह ० ६।१।१४ ) दत्यत्न तावन्न सर्वान्नाभ्यवह।(रश्योदयत इति शक्यं 
वक्तम्‌, अशब्दत्वादशरकयत्वाच, सव तु प्राणस्यान्नमितीयमन्नर ष्िश्चो्यते, तत्सादचर्या 
चापौ वास हत्यत्रपि नापामाचमनं चोद्यते, परसिद्धास्वेव त्वाचमनीयास्वम्ुपरिधानदधि- 
श्चोद्यत इति युक्तम्‌ । न ह्यधंवैशसं संभवति । अपि चाचामन्तोति वतंमानापदे रित्वान्नायं 
शाब्दो विधिष्चमः। नु मन्यन्त इत्यपि समानं वतंमानापदेहित्वम्‌ । सत्यमेव तत्‌, अवदय- 
विधेपे त्वन्यतरर्मिन्वासः कार्याख्यानादपां वासःसंकरपनमेवापूच विधीयते, नाचमनम्‌, 
पूववद्धि तत्‌-दइस्युपपादितम्‌ । यदप्युक्तम्‌--विस्पष्ठा चाचमने विधिविभक्तिरिति, 
सम्बन्धिरूपसे अपुवं उपदेश. किया जाता है । गौर यह्‌ अनग्नतावाद आचमनको स्तुतिके लिए दै, यह 
कथन उचित नहीं है, क्योंकि खाचमन विधेय नहीं है, मौर अनग्नता संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता 
है । परन्तु एेसा होनेपर एक आचमनके एक शुद्धि प्रयोजन ओर दष परिधानं प्रयोजन इस प्रकार 
दो प्रयोजन स्वीकृत नहीं है, कारण कि अन्य ङ्रिधाको स्वीकार किया गयादहै। आचमन अन्य 
क्रिया है, वह केवर पुरुषकी शुद्धिके किए अभ्युपगत है ओर उसीके ( आचमन योग्य ) जलम वस्त्र- 
संकल्प अन्य क्रिया है, वही प्राणके परिधानके लिए स्वोकार की जातीदहै, अतः दोष रहित है) ओर 
धयदिदं किच्च ०" ( श्वान, कृमि गौर कोट पतङ्खोसे लेकर यह जो कु मी है, वह्‌ सब तेरा अन्न है ) 
यहां सब अक्के मक्षणकां विधानं किया जातादहै, एेसा मी नहीं कहा जा सकता, क्योकि वहु भ्रुति 
प्रतिपादित नहीं है ओर शक्य मी नहीं है । (सब प्राणका अन्न है यह केवल अन्नट्िकां विधान 
किया जाता दै । अतः उसके साहवयंसे “जल वस्त्र है' यहाँ मी जल आचमनका विधान नही किया 
जाता, किन्तु आाचमनके योग्य प्रसिद्ध जलमे प्राणके परिधान दृष्टिका विधान किया जाता है, यहु युक्त 
है, कारण किं अधं विनाश्चका सम्मव नहीं है । मौर मो आचामन्ति ( गाचमन करते हैँ) इस 
प्रकार वतंमानका कथन होनेसे यह्‌ छब्द विधिके . योग्य नहीं है । परन्तु "मन्यन्ते" यहा भी तो समान 
वत॑मानापदे् है ? यद्यपि यहु ठीक है, तथापि दोनोमे से किसी एकके अवश्य विधेय होनेपर क्स्व्रका 
कार्यरूपसे कथन होनेसे जका वस्त्ररूपसे अपूवं संकृत्प हौ विधान किया जाता दै । आचमन विधेय 
नहीं है, क्योकि वह पूववत्‌-पहरे ही स्मृतिसे प्राप्ठ है, एेसा प्रतिपादन कियानजां चुकादहै। गौर यह्‌ 
मीजोकहा गया है कि आचमनर्मे विधि विभक्ति ( प्रत्यय ) स्पश है, वहं मी आचमनसे पूवं प्राप्त 


सत्यानन्दी-दौपिका | 
क्योकि भाचमन स्तुत्य नहीं है । अनग्नताका संकल्प स्वयं विधेय प्रतीत होता है, इसद्िए विधेय किसीकी 


स्तुतिके छिए नहीं होता । आचमनके दो प्रयोजन भी नहीं है, कारण कि अ।चमन मित्त क्रिया है सौर 
अनग्नतासंकल्प-वस्त्रसंकत्प मिन्न क्रिया है । इसलिए उन दोनोंका प्रयोजन मी मिन्न-मिनत्न है । 

% यदिदं" यहाँ ध्यान विधि भौर उत्तर वाक्यमें क्रिया विधि इस प्रकार अधं विनाश्च होगा! 
इसक्ए 'आचमेत्‌' यह विधि नहीं है, किन्तु “उरपाश्याजमन्तरा यजति" इसके द्वारा पूवं ही विहिव 
होनेके कारण "विष्णुरुपांशु यष्टग्यः' ( विष्णु याग करना चाहिए ) इसके समान अनुवाद है, इसलिए 
"एवंवित्‌ ०' यहु वाक्य काण्व शाखामें पठित नहीं है, यही इसे विधिवाक्य न माननेमे लिद्ध दै, अत) 
आचमन विधेय नहीं है ॥ १८ ॥ 


अधि० १० सु १९ | भाषानुवाद-सत्यानन्दौ-दीकासहित ६७७ 


तदपि पूर॑वच्वेनेवाचमनस्य प्रसयुक्तम्‌ । अत एवाचमनस्याविधित्सितत्वादेतमेव तदनम- 
नग्नं कुन्तो मन्यन्त इत्यज्ेव काण्वाः पयंवस्यन्ति, नामनन्ति 'तस्मव्रेदंवित्‌' इत्यादि । 
तस्मान्माभ्यदिनानामपि पाठे आचमनायुवादेनैवंविच्वमेव प्रकृत प्रणवासोविच्वं विधीयत 
इति प्रतिपत्तव्यम्‌ । योऽप्ययमभ्युपगमः कचिदाचमनं विधीयताम्‌, कचिद्धासोविक्ञान- 
मिति, सोऽपि न साधुः, आपो वासर हत्यादिकाया वाक्यप्रवृत्तेः सर्वत्रेकरूप्यात्‌ , तस्मा- 
द्वासोविज्ञानमेवेह विधीयते, नाचमनमिति न्याय्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १० समानाधिकरणम्‌ । सू० १९ ) 
समान एवं चामेदात्‌ ॥ १९॥ 

परदच्छेद्‌- समाने, एवम्‌, च, अभेदात्‌ । 

सूत्राथं- जंसे मिन्न शाखाओमे विद्या एक भौर गुणोका उपसंहाररै, (एवम्‌ ) वंस 
( समाने ) एकशाखामे मी हो सकता है, ( अभेदात्‌ ) क्थो.क उपाप्यका अभेद है। 

धः वाजक्नेयिह्णाखायामग्निरहस्ये राण्डिस्यनामाङ्किता विद्या विज्ञाता। तत्रच 
गुणाः श्रयन्ते- “स आत्मानमुपासीत मनोमयं प्राणशरीरं मारूपम्‌' दहत्येवमादयः । तस्यामेव 
वाखायां बृहदारण्यके पुनः पञ्यते (मनोमयोऽयं पुरषो माः सस्यस्तस्मन्नन्तहदुये यथा बरीहिर्वा 
यवोव। स एष सवस्येशानः सवंस्याधिपतिः सवमिदुं प्रशास्ति यदिदं किंचः (रह ० ५।६।१) इति । 
तत्र संश्यः-क्िमियमेका विद्याऽग्निर्स्यव्रहदारण्यकयोगुंणोपसंदारश्च, उत दे हमे 
विये गणानुपसंहारर्चेति । कि तावस्ाघ्तम्‌ ? विद्यामेदो गुणन्यवस्था चेति । कुतः ? 
पोनरुक्व्यप्रसङ्धात्‌। भिन्नासु हि शाखास्वध्येत्वेदित्‌मेदात्पोनरुक्लयपरिदारमारोच्य 


होनेसे निराकृत है । मतएव ({ अविधेय होनेसे ) आचमनकी विधि अभीष्ट न हौनेके कारण "पतमेव०' 
'इसीको-्रणको अनग्न करते हुए मानते है" यहं प्र काण्व पयंवसातं करते है ओर (तस्मादेव वित्‌! 
इत्यादि नहीं मानते हैँ । इससे मध्यन्दिन चाख।वारोके पाठमे मो अ।चमनके अनुवादसे “एवंविचम्‌' 
एेसा जाननेवालेको ही प्रकृत प्राणको वस्त्र जाननेवाला। विधान किया जाता है, एेसा समञ्षना चादिए 1 
कहीपर आचमनका विधानं किया जातवाहै भौर कहींपर ` वस्त्रविज्ञानका, यह जो स्वीकार दहै वहु मी 
टेक नहीं है, क्योकि "जल वस्व है" इत्यादि वाक्यकी प्रवृत्ति सवत्र एकरूप है । अतः यहाँ वस्र 
विज्ञानका ही अभिधान किया जाता है आचमनका नहीं, यह्‌ युक्त दै। १८॥ 
वाजसनेयो शाखके अग्निरहस्यमे शाण्डिल्य नामक अङ्कित विद्या विज्ञात दहै, उसमे स 
आत्मानमुपासीत ०' ( वह मनोमय, प्राणद्रीर, प्रकाश्चरूप आत्माकी उपासना करे ) इत्यादि गुण 
सुने जाति दँ । ओर उसो शाखाके बृहुदारण्यकमे पुनः (मनोमयोऽयं पुरुषो०' ( प्रक ही जिसका 
सर्य-स्वरूप है, एषा यह पुरुष मनोमय है, बह उस भन्तहु दयमें जंखा धान मथवा यव होता दै उतने 
ही परिमाणवाला दहै । वहु यहु सबका स्वामी ओर अधिपतिहे, वथा यहु जो कुछ है समीका प्रकषं- 
रूपये शासन करता है ) इसप्रकार पठा जाता है। यहाँ सञ्चय होता है-प्रस्निरहस्य मौर बृहदारण्यक 
इन दोनोमे क्या यह्‌ एक विद्या भौर गुगोका उपसंहार है अथवा वे दो विद्याएं है ओर गुणोका उप- 
संहार नहीं है ? तव क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्ची-विद्याका भेद ओर गुगोंकी व्यवस्था है, एेसा प्राप् 
होता है । किससे ? इससे कि पुनरुक्ता प्रसद्ध है । भिन्न चाखाञोमे अध्येता भौर वेदिताके भेददे 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
* जसे अग्निहोत्रे जहोति' इस अग्निहोत्र वाक्यम होमलू्प कमंको विधि दहै ओर "दध्ना 
जुहोति" इस वाक्यमे दधि गुणक विधिर, वदे यहाँंमी विद्याका भेद तहीं होना चाहिए । इसका 


६७८ व्ह्मसू्र-द्ङ्र भीष्य [ अ० ३ पा० ३ 


विचैकःवमध्यवसायेकजातिरिक्ता गुणा इतरजोपसंहियन्ते प्राणसंबादादिष्वित्युक्तम्‌ । 
एकस्यां पुनः शाखायामध्येतवेदितमेदाभावादषकथपरिहारे पौनरुक््ये न विषरकध्देश- 
स्थेका विद्या भवितुमर्हति । न चातेकमाम्नानं विद्याविधाना्थंमपरं गुणविधानाथंमिति 
विभागः संभवति, तदा द्यतिरिक्ता एव गुणा इतरत्रेतरत्र चाम्नायेरन्न समानाः, समाना 
अपि तूभयत्राम्नायन्ते मनोमयत्वादयः। तस्मान्नान्योन्यं गुणोपसंहार इति । ॐ णवं 
प्रासे त्रमहे-यथा भिन्नासु शाखःसु विदेकः्वं गुणोपसंहारश्च भवस्येवमेकस्यामपि 
दाखायां भवितुमहंति, उपास्यामेदात्‌ । तदेव हि ब्रह्म मनोमयत्वादिगुणकमुमयत्राप्यु- 
पास्यमभिन्नं प्रत्यभिजनीमः । उपास्यं च रूपं विद्यायाः। नच विद्यमाने रूपाभेदे विद्या- 
भेदमध्यवसातं शक्नुमः नापि विद्याऽभेदे गुणन्यवस्थानम्‌ । नय पौनरुक्त्यपरसङ्गाः 
दिद्याभेदोऽध्यवसितः, नेव्युच्यते, अथंविभागोपपत्तेः। एकं ह्याम्नानं विद्याविचानाथेम- 
परं गुणविघानाथंमिति न किचिन्नोपपद्यते । नन्वेवं सति यदपटितमग्निरहस्ये, तदेव 
बृहदारण्यके पठितव्यम्‌--'स एष सवस्येशानः' इत्यादि । यत्त॒ पठितमेव "मनोमयः 
इत्यादि, तन्न पठितव्यम्‌ । नेष दोषः, तद्ररेनैव प्रदेशान्तर पटितवि्ाप्रत्यभिज्ञानात्‌ । 
समानगुणाम्नानेन हि विप्रकृष्ठदेश्ां शाण्डिस्यविद्यां प्रत्यभिज्ञाण्य तस्यामीरानत्वाच्यप- 
दिष्यते । अन्यथा हि कथं तस्यामयं गुणविधिरभिधीयते ? अपि चाप्रापरंशोपदेदोनाथंवति 
पुनरुक्ति परिहारका पर्थालोच7कर विद्याकी एकवाका निस्वय कर एक विदयार्मे भिन्न गणोका अन्य 
विद्याम उपसंहार होता है, प्राणसंवाद अदिमे एेसा कहा गया है, गौर एक याखामे अध्येता गौर 
वेदिताका भेद न होनेसे पुनरुक्ता परिहार अथक्य होनेपर दुर स्थाने स्थित एकं विद्या नहींहो 
सकती । भौर यहां एक श्रुति विद्या विधानकै लिए भौर दुसरी भृति गुण्विधानके चपि हो, एेषा 
विभाग मी नहो हो सकता, एेसी अवस्थितिमे अतिरक्त गुणोको ही भिन्न-मिन्न स्थलोमे श्रुति होगो 
न कि समानं मु्णोको । परन्तु दोनों स्थलोमे मनोमयत्व आदि समान गुणोक्रीश्रुतिहै, इसलिए एक 
दूसरेके गुणोका उपसंहार नहीं रै । सिदध।न्तो-रेसा प्राप्त होनेषर हम कहते हँ --जेषे मिन्न-मिन्न 
शाखाओमे विद्याका अभेद भौर गणगोका उपसंहार होता रै, वसे एक शाखमें मो होना चाहिए, 
कयो उपास्यका अभेद है । मनोमयत्व आदि गृणोसे युक्त वही एक ब्रह्म दोनों स्थलोमें मी उपास्य 
है, रेसी हम प्रत्यभिज्ञा करते है। गौर वि्याका रूप उपास्य है, रूपके अभेदके विद्यमान होनेपर 
विद्या-भेदके निश्चय करनेके लिए हम समथं नहीं हैँ । विद्याके अभेद होनेपर गुणोकी पृथक व्यवस्था 
मी नहीं है । परन्तु पुनरुक्तिके प्रसंगसे विद्याका भेद निरिचत किया गया है? नहीं, एसा कहते है-- 
क्योकि अ्थंका विभाग हो सकता है ।- एक श्रुति विद्या विधानके जिए मौर दूसरी श्रुति गुणविधानके 
लिए है, इसप्रकार कु मी अनुपपन्न नहीं होता । परन्तु एषां होने षर अग्निरहस्ये जो ` गुण अपठित 
है उन्हीको बृहदारण्यके. “स एष सवंस्येश्ानः' ( वह यह सबका स्वामी है ) इत्यादि वे ही गुण 
पटने चाहिए, मौर जो मनोमयः" इत्यादि पठित हैँ उनको नहीं पढना चाहिए । यह दोष नहीं है, 
व्योकिं उसके बले ही अन्य प्रदेशमे पटिति विद्याका प्रत्यमिज्ञान होता है । समान गुगोकी श्रुतिसे 
दूर स्थानमें स्थित शाण्डिल्यविद्याका प्रत्यमिज्ञान कराकर उसमें. ईशानत्व-स्वामितव आदिका उपदेश 


| सत्यानन्दीःचीपिका 1 
समाधान न च' इत्यादिसे करते है । यह्‌ विद्याकां अभेद मौर गुगोका उपसंहार मनं तो समान 
गुरणोको पुनरुक्ति व्यथं होगी, इसकिए अभ्यासे प्रयाज आदि भेदके समान विद्याका भेद दै । पुवपक्मे 
विद्याका भेद ओर गुणोका अनुपसंहार है, सिद्धान्तमे विद्याकां अभेद भौर गुणो .उपसंहार है । 
® जहा बहुत गृगोका श्रवण हो वह प्रधानविधि गौर अभ्य स्थलमे उसका अनुवादकर 
गुणविधि होती है, अतः बृहृदारण्यकमे प्रधानविधि भौरं अग्निरहस्यमे गुणविधि दै । यह न्याय- 
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वाक्ये संजाते प्रात्तंञपरामदं स्य निव्यानुबादतयाऽप्युपपद्यमानत्वान्न तद्रेन परत्यभिज्ञो 
पेश्चितुं शक्यते । तस्माद्र समानायमपि इाखायां विचेकत्वं गुणोपसं हारश्चेत्युपपन्नम्‌ ॥ 
( १९ संबन्धाधिकरणम्‌ । स्‌० २०-२१ ) 
सबन्धादेवमन्यत्रापि ॥ २०॥ 
पदच्छेद--सम्बन्धात्‌, एवम्‌, अन्यत्र, अपि । 
 सूज्जाथं--( सम्बन्धात्‌ ) एक याखामे विमागरूपसे अधीत शाण्डित्यविद्यामे एक विद्या- 
त्वसम्बन्धसे परस्पर गुणोपसंहार जसे पुवमें कहा गया है, ( एवम्‌ ) वसे ( अन्यत्रापि ) अन्य स्यमे- 
सत्यविद्यामे मी एक विद्यासव सम्बन्धे परस्पर गुणोपसंहार हो सकता है । 
# चह दारण्यके सत्यं बह्म' ( ब्रह ० ५।५।१ ) इत्युपक्रम्य "तयात्तसत्यमसौ स दिव्यो 
य एष एतस्मिन्मण्डले पुरषो यश्चायं दक्िणेऽक्षन्पुरुषः' ( बृह ० ५।५।२ ) इति तस्येव सत्यस्य 
ब्रह्मणो ऽचिदेवतमध्यार्मं चायतनविशोषमुपदिदय व्याहटतिक्नासीरत्वं च संपाद्य द्धे उप 
निषदाबुपदिदयेते । तस्योपनिषदहरित्यधिदेवतम्‌ । तस्योपनिषदहमित्यध्यात्मम्‌ । तत्र 
संशयः-किमविभागेनेवोभे अप्यु पिषदावुभयत्रानुसंधातन्ये, उत विभागेनेकाऽधिदेवत- 
मेकाऽध्यात्ममिति । तन्न सृञ्ेणेवोपक्रमते । यथा श्ाण्डिल्यविद्यायां विभागेनाप्यघीतायां 


किया जाताहै, नहींतो उष्ठमे यह गुण विधान कंसे कहा जायगा | कि अप्राप्त अंशके उपदेशसे 
वाक्यके अथंवान्‌ होनेपर प्राप्त अंशका परामडां निस्य. अनुवादरूपसे मी उपपन्न होवा है, अतः उसके 
बलसे प्रत्यभिज्ञाकी उपेक्षा नहींकी जा सकती है। इसलिए यहां एक शाखामे मी विद्याका एकत्व 
रौर गणोका उपंसहार है एेसा उपपल्न होता है ॥ १९ ॥ | 

बृहुदारण्यकर्मे सस्यं ब्रह्म' ( सत्य ब्रह्म है ) इसप्रकार उपक्रमकर 'तत्तत्सत्यमसौ ०” ( वह्‌ 
जो सत्यै, सो यह आदित्य है। जो इख आदित्य-मण्डलमे पुरुष दहै ओौरजो मी यह दक्षिणनेत्रमे 
पुरुष दै ) इसप्रकार उसी सत्य बह्यके अधिदंवत ओर अध्यात्म स्थानविरोषका उपदेशकर व्याहति 
चरीरत्वका संपादनकर दो उपनिषदोका-रहस्यनामोंका उपदे किया जावा है । "अहः" उसका अधि 
दवत उपनिषद्‌-रहस्य नाम है, “अहम्‌' उसका अध्यात्म उपनिषद्‌-रहुस्य नाम दै । यहां संचय होवा 
है कि क्या अविमागसे ही दोनों उपनिषदोका दोनों स्थलोमे अनुसंधान करनां चाहिए अथवा विमागसे 
ही एक अधिदैवत ओर एक अध्यात्मा ? उसपर सूत्रे ही उपक्रम करते है--जेे विमागसे अधीत 
होनेपर भी चाण्डित्यविद्यामे गुणोका उपसंहार कहा गया है, एेसे इसप्रकारके विषयमे अन्य स्थलोमे मी 
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निणंयका मत है, किन्तु रत्नप्रमार्मे भग्निरहस्यमें प्रधानविषि मौर वृहदारण्यकमे गुणविधि मानी 
गई है । इसप्रकार विभागके उपपनन होनेपर विद्या एक है ॥ १९॥ 

# य्ह जादित्यपदसे आदित्यमण्डलका ग्रहण नहीं है, किन्तु उस मण्डलम दन्दरियात्मक जो 
पुरुष है, वही अध्यात्म नेत्र स्थानम स्थित है, एसां उपदेशकर “तस्य भरिति शिरः' भुव इति बाहुः, 
स्वरिति प्रतिष्ठा" (चह ° ५।५।३) (उसका भभू" यह्‌ शिर है, “भुव ' यह बाहु है भौर ^स्वः' यहु पाद 
है ) इसप्रकार व्यहूतिरूप शरीर कहकर दो उपनिषदोका-देवताके रहस्यनामोका-धरतिसे उपदे किया 
जाता है । उस भादित्य-मण्डलस्थ पुरुषका नाम "अह्‌ दै, क्योकि वह्‌ प्रकाशक है । नेत्रस्य 
पुरुषका नाम "अहम्‌" है, क्योकि वह्‌ प्रत्यक्‌ है । इसप्रकार अधिदेवत बौर अषघ्यात्मये दो नाम 
इस अधिकरणके विषय हँ । यहां जिसकैये दो नामर्है, उस सत्यसंज्ञक ब्रह्माके एक होनेसे भौर 
उसके स्थानभेदकां कथन होनेसे ^तनत्र' इत्यादिसे संशय कहते हँ । जं पुवं अधिकरणमे विद्याके एक 
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गुणोपसंहार उक्त एवमन्यघ्राप्येवंजातीयके विषये भवितुमर्हति, एकतिद्याभिसंबन्धात्‌ । 
पका हीयं सत्यविद्याऽधिदेवमध्यात्मं चाघधीता, उपक्रमामेदाद्‌ग्यतिषक्तपाठटाच्च । कथं 
तस्यामुदितो धर्म॑स्तस्यामेव न स्यात्‌ ? यो ह्याचायं कश्िदजुगमनादिराचारश्चोदितः स 
ग्रामगतेऽरण्यगते च तुल्यवदेव भवति। तस्मादुभयोरप्युपनिषदोरुभयत प्रात्तिरिति ।२०। 
पवं प्रापे प्रतिविधत्ते- 
न वां विशेषात्‌ ॥ २१॥ 

पदच्छेद-- न, वा, विशेषात्‌ । 

सू्राथं--( न वा ) दोनों उपनिषदोकी दोनों स्थलोमे प्राप्ति नहीं दै, ( विशेषात्‌ ) क्योंकि 
विशेष है अर्थात्‌ उपासनाका स्थानविशोषके साथ सम्बन्ध है । 

# न वोभयोरुमयन्न प्रातिः । कस्मात्‌ ? विक्तेषात्‌ । उपासनस्थानविश्ेषोपनि- 
बन्धादित्यथंः । कथं स्थानविदहोषोपनि बन्य इति ? उच्यते-“य एष एतरिमन्मण्डरे पुरषः" 
(दृद ० ५।५।३) इतिं ह्याधिदेविकं पुरुषं प्रङृत्य तस्योपनिषदहरिति श्रावयति । थोऽयं दक्षिणे 
ऽकषन्पुरुषः' (दृह ° ५।५।४) इति ह्याध्यात्मिकं पुरुषं प्रकृत्य तस्योपनिषदहमिति । तस्येति 
चेतत्संनिहितावलम्बनं सवनाम, तस्मादायतन विदहोषव्यपाश्रयेणेवेते उपनिषदावुप 


होना चाहिए, क्योकि एके विदयाका सम्बन्ध है । उपक्रमका अभेद होनेसे मौर परस्पर सम्बद्ध षाठ 
होनेसे अधिदवत भौर अध्यात्महूपसे अघीत यह सत्यविद्या एक हीदहै। उस एक विद्याम कथित 
धमं उसौर्मेक्योन हों? क्योकि जो आचायंके विषयमे कोई अनुगन चादि आचार विहित है, वह्‌ 
ग्रामगव आचारम अथवा अरण्यगत आचाम एक-सा ही होता है । इसलिए दोनों उपनिषदोंकी भी 
दोनों स्यो प्राप्ति है ॥ २० ॥ 

एषा प्राप्त होनेपर समाधान करते है- 

अथवा दोनोंकी दोनों स्थम प्राप्ति नहीं दै, किससे ? विरोषसे--उपासनाका स्थानविशेषे 
साथ सम्बन्ध होनेसे । स्थानविशेषके साथ उपनिबन्ध ( सम्बन्ध ) किस प्र्ठार दै ? इस पर कहते है 
(य एष एतस्मिन्‌०` (जो यह्‌ इस मण्डलम पुरुष है) इस प्रकार आधि दविक पुरुषको प्रस्तुतकर 'तस्यो- 
पनिषदहः' उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम “जहः' दै, ठेसा श्रुति श्रवण कराती है, ओर "योऽयं ( जो 
यहे दक्षिथं अक्षिमे पुरुष है ) इस प्रकार आध्यात्म पुरुषका उपक्रमकर "उसका उपनिषद्‌-रहस्य नाम 
'अहम्‌' है, एेसा श्रवण कराती है । "तस्य" यह्‌ शब्द संनिहितका आलम्बनं करनेवाला सवनाम दै, 
दसकिए स्थानविरोषफे अवलम्बनसे ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य उपदेश्च किये जाते है । अतः दोनोकी 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होनेखे परस्पर गुणका उपसंहार है, वंसे भिन्न स्थकस्य एक विद्यामे मी गुणोंका उपसंहार हो सकतां 
दै । सत्यं ब्रह्म' हसप्रकार उपक्रमका अभेद है, ओर (तवेतौ भक्ष्यादिष्यपुरुषौ - भत्योन्यस्मिन्‌ 
प्रतिष्ठितो °” (बह ० ५।५।१) ( वे ये दोनों-अक्षि पुरुष भौर आदित्य पुरुष एक दूसरे प्रतिष्ठित है ) 
सुयंके किरणोको चक्षमे भोर चक्षुकी आदित्ये प्रतिष्ठा है । इस रीतिसे उपक्रमके अभेद ओर परस्पर 
सम्बन्धित पाठ्से विद्या एक है, अतः दोनों उपनिषदोकी दोनों स्थलों प्राप्तिं है । पएूवंपक्षमें प्रत्येक 
स्थानम दोनों नामोका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमे जिस-जिस स्थानम जो-जो नाम है उस-उसका 
अनुष्ठान है ॥ २०॥ | 

* ये दोनों नाम भिन्न-मिन्न उपासना स्थानके साथ सम्बन्ध रखते है ।` अतः “तस्योपनिषद्हः" 
म्नीर 'तस्योपनिषदहम्‌' उस भादित्य पुरुषका नाम॒ भहः' नौर भक्षिस्य पुरुषका नाम "अहम्‌" दै । 
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दि्येते। कुत उभयोरुभयत्र प्रासिः ? नन्वेक एवायमधिदरैवतभध्यारमं च पुरुषः, एक- 
स्यैव सत्यस्य ब्रह्मण आयतनद्यगप्रतिपादनात्‌ । सत्यमेवमेतत्‌, एकस्यापि त्ववस्था- 
विशेषोपादानेनेवोपनिषद्धि रोपोपदेशात्तदबस्थस्येव सा भवितुमर्हति । अस्ति चायं 
दष्टान्तः-सल्यप्याचायंस्वरूपानपाये, यदाचा्य॑स्यासीनस्यानुवतंनमुक्तं न तत्तिष्ठतो 
भवति । यच्च तिष्ठत उक्तं न उदासीस्येति । ग्रामारण्ययोस्त्वाचा्यंस्वरूपानपायात्तःस्वरू- 
पानुबद्धस्य च. घमंस्य व्रामारण्यङृतविेषाभावादुभयन्न तुल्यवद्धाव इत्यर्न्तः सः] 
तस्मादव्यवस्था ऽनयोरूपनिषदोः ॥ २९ ॥ 
दश्रेयति च ॥ २२॥ 

पदच्ेद- दशयति, च । 

सूज्ाथं-- मौर तस्यतस्य तदेव रूपम्‌" इत्यादि धृति टेसा ही दिखलाती है । 

अपि चेवंजातीयकानां धर्माणां भ्यवस्थेति लिङ्गदशंनं भवति--^तस्यैतस्य तदेव 
रूपं यदमुष्य रूपं यावसुष्पर गेष्णौ तौ गेष्णौ यन्नाम तन्नाम" ( छा० १।७।५ ) इति । कथमस्य 
लिङ्गत्वमिति ? तदुच्यते-अश्ष्यादविलयस्थानसेदभिन्नान्धर्मानन्योन्यसिमिन्ननुपसंहार्यान्पश्य- 
न्निहातिदेशेनादिव्यपुरुषगतानरूपादीनश्षिपुरुषे उपसंहर ति--^तस्येतस्य तदेव रूपम्‌' 

( छा० १।७।५ ) इत्यादिना । तस्माद्‌व्यवरिथते ए वेते उपनिषदाविति निणयः ॥ २२ ॥ 

दोनों स्थकोमे कैसे प्राप्ति हो सकती है ? परन्तु अधिदैवित गौर अष्यात्मरूपसे यह एक ही पुरुष है, 
कर्थोकि एक ही सत्थ ब्रह्यका दो स्थानोमे प्रतिपादनदहै। हा, यह ठीक दहै, परन्तु एक ब्रह्मके भी 
अवस्थाविशोषके ग्रहणसे उपनिषद्‌-विदयेषका उपदेश होनेसे उस अवस्थार्मे आए हुएका ही वह्‌ 
उपनिषद्‌ हो सकता है । ओर यह्‌ दृष्टान्त मी है-्ाचायके स्वरूपका अपाय-विनाद्च न होनेपर भी 
बैठे हए आचायंका जो अनुवतंन कहा गया है वहं खड़े हुृएका नहीं होता, ओर जो खड़े एका कहा 
गया है वहू बेठे हुएका नहीं होता । परन्तु ग्राम गौर अरण्यम तो आचायंके स्वङपका अपाय न होनेसे 
ओर स्वरूपे साथ अनुबद्ध-सम्बन्धित मंम ग्राम ओर अरण्यक्ृत विरोष न होनेसे दोनों स्थकोमें 
एक-सा माव है, इसलिए वहू दृष्टान्त नहीं है, अतः इन दोनों उपनिषदोकी व्यवस्था है ॥ २१ ॥ 

ओर इसप्रकारके धर्मोकी व्यवस्था है-उनका परस्पर उपसंहार नहीं है, इस विषयमे ^तस्यै- 
तस्य ०” ( उप इस चक्मस्थ पुरुषका वही रूप है जो इस शादित्यान्तगत पुरुषका रूप दै । जो उस 
पुरुषके पव ( गिदे ) है वही इसके पवं है, जो उखका नाम है वही इसषहा नाम है) यह लिङ्गदशन 
है। यह लिङ्गदशंन कंसे है? उसे कहते ह--अक्षि गौर आदित्य इस स्थानभेदसे भिन्न परस्परमे 
उपसंहारके अयोग्य इन धर्मोको देखकर श्रृति आदित्य-पुरुष गत रूप आदिका यहां अतिदेशसे अक्षि 
पुरुषमें "तस्यैतस्य तेरेव रूपम्‌ इत्यादिसे उपसंहार करी है । इसलिए ये दोनों उपनिषद्‌-रहस्य 
व्यवस्थित है, एता निणं है ॥ २२॥ | 


मीं सत्यानन्दी-दीपिका 
इन दोनों वाक्योमें स्वनाम 'तत्‌' पद निकटवर्ती ही आङम्बन करता है, इसकिए प्रथम “तत्‌” शब्द 


आदित्यस्य पुरुषका अर द्वितीय तत्‌" पद अक्षस्य पुरुषका परामं करता है, क्योकि स्थानभेदसे 
विरोष्पका भी भेद माना जाता है । विशेषके एक॒ होनेपर मी विरोषण युक्तं होनेसे विशिष्ट्मे भेद 
माना गया है, इसत्तिए इन दोनों उपनिषदोकी-'अहः' भौर "अहम्‌" नामोकी भिन्त -मिनप्तं व्यवस्था है 
भर्थात्‌ सत्यविद्या एक होनेपर भी अधिदविक्त शौर अध्यात्मभेदसे सिन्नदै। २१॥ 

# 'अहः' ओर 'अहम्‌' इन नामोकी व्यवस्थामे अतिदेद ही लिद्ध है, यह (्दशेयति च' 
इससे दिखते हैँ । विद्यके अमिघ्न होनेसे ही यदि धर्मोकां उपसंक्षर हो तो “तस्यैतस्य' यह अतिदेश 
व्यथं होगा, इसलिए एक विद्याम भी स्थानभेदसे कथित गुणोका उपसंहार नहीं हौ सकता ॥ २२ ॥ 


६८२ ब्रह्म सज्न-शाङ्करभाष्य | अ०३ पा०३ 


( १२ संभ्रतयधिकरणम्‌ । स्‌० २२ ) 
संभूतियुव्याप्त्यपि चातः ॥ २३॥ 


पदच्छेद-संभतियुव्यास्ति, अपि, च, बत। । 

सूज्ाथ-(समृतियुव्याि) सभूति, चय. व्यासि आदि विभृतियोका मी शाण्डिल्यविद्या आदिमे 
उपसंहार नहीं करना चाहिए, ( अतश्च ) क्योकि आयतन विशेषका योग है । 

ष श्रह्मज्येष्ठा वीयां संश्ठतानि ब्रह्मभ्रे ज्येष्टं दिवमातत।न' इत्येवं राणायनीयानां खिरेषु 
वीयंसंथतिदयुनिवेराप्रभृतयो ब्रह्मणो विभूतयः पट्यन्ते । तेषामेव चोपनिषदि शाण्डिल्य 
विदयाप्रभ्रतयो ब्रह्मविद्याः पटश्चन्ते । तासु ब्रह्मविदयासु ता ब्रह्मविभूतय उपसंहियेरन्न वेति 
दिचारणायां ब्रह्मसंबन्धादुपसंहार प्राक्तावेवं पठति । संश्रतिद्यव्यात्तिप्रश्रतयो विभूतयः 
शाण्डिल्यविद्याप्रश्रतिषु नोपसंहतंज्याः, अत एव चायतनविदहोषयोगात्‌। तथाहि 
हाण्डिस्यविद्यायां हृदयायतनत्वं ब्रह्मण उक्तम्‌--'एष म आत्माऽन्तहृदये' ( छा० ३।१४।३ } 

ति । तद्वदेव दहरविद्यायामपि (दहरं पुण्डरीकं वेस्म दहरोऽस्मिन्न्तराकाश्चः' ( छा० ८।१।१ ) 
इति । उपकोलरविद्यायां त्वक्ष्यायतनत्वम्‌ “य एषोऽक्षिणि पुरषो ददयते' ( छा० ४।१५।१ } 
इतिं । पवं तत्र तत्र तत्तदाध्यात्मिकमायतनमेताख विद्यासु प्रतीयते । आधिदैविक्यस्स्वेता 
विभूतयः संश्रतिद्युव्याक्षिप्रथुतयः, तासां कुत एतासु प्रासः १ नन्वेतास्वप्याधिदैविक्यो 
विभूतयः श्रूयन्ते--ज्यायान्दिवो ज्यायानेभ्यो रोकेभ्यः ( छा° ३।१४।३ ) एष उ एव मामनीरेष 
हि सवषु रोकेषु माति! ( छा० ४।१५।४ ) यावान्वा अयमाकाश्चस्तावानेषोऽन्तहदय आकाश उभे 
अस्मिन्यावाणरथिवी अन्तरेव समाहिते" ( छा० ८।१।३ ) द्येवमादयाः । सन्ति चान्या आयतन- 


बह्यज्येष्ठा ०" ( ब्रह्मं ही जिनका कारण है, एसे पराक्रम विशेष ( आका्चको उत्पन्न करना ) 
निविघ्न समृद्ध हुए वह्‌ ज्येष्ठ ब्रह्य देवताओंकी उत्पत्तिकै पूवं स्वगमें व्याप्त हुमा ) इस प्रकार राणाय- 
नीय शाखावालोके खिलकाण्डोमे वीयं समृद्धि, ` स्वगव्याप्ति आदि त्रह्यी विभूतिं कही जाती है । 
भौर उन्हीके उपनिषद्मे शाण्डिल्यविद्या आदि ब्रह्मविद्याएं पढठी जातीरहैं। उनं ब्रह्मविद्याओंमे उनं 
ब्रह्मविभूतियोका उपसंहार होना शाहिए अथवा नहीं ? ठेसा विच।र उपस्थित होनेपर त्र्यक 
समभ्बन्धसे उपसंहार प्राप्त होनेपर एेसा कहते है--संभृति, चुव्याप्ति जदि विभूतियोका याण्डिल्यवि्या 
जादिमे उपसंहार नहीं होना चाहिए, अतएव च आयतनविरोषके सम्बन्धसे । जसे किं शाण्डित्यविद्यामें 
"एष म घात्मान्तदृदये" { यह मेरा आत्मा हृदयके मीतर है ) इस प्रकार ब्रह्मका हदय आयतन कहा 
गया है । उसी प्रकार दहरविद्यामें भी .दृहरं पुण्डरीकं०? (इस ब्रह्मपुरके मीतर जो यह्‌ सूक्ष्म कमराकार 
स्थान है, इसमे जो सूक्ष्म आका है) इस प्रकार ब्रह्यका हदय स्थान कहा गया है । उपकोसल्विचयमें 
तो “य एषो०' ( जो यह्‌ अक्षमं पुरुष दिखाई देता दै ) इस तरह ब्रह्मका नेत्र स्थान कहा गया है । 
इस प्रकार तत्‌-तत्‌ स्यलमे तत्‌-तत्‌ आध्यात्मिकं बायतन इन विद्याओं प्रतीत होवादै। परन्तु 
संभरति, चुव्याप्ति ्चादि ये विभूत्तियां आधिदविकी है, उन विभूति्योंकी इन वि्याओमें प्राप्ति किस प्रकार 
हो सकती है ॥ इन विद्याओमें सी आधिर्दा+की विभूतियोकी . “ज्यायान्दिवो ०' ( ्ात्मा य॒ लोकसे बड़ा, 
ह्न ोकोंसे बडा है ) "एष उ एव ० ( यही आत्मा सामनी दै, क्योकि सम्पूणं खोकोमे आदित्य, चन्द 
मौर अग्नि भआादिके ह्पमे यही दीप्त होवा है ) शयावान्व{० ( जितना यह्‌ मौतिक आकाच्च है उतना 

सत्यानन्वी-दीपिका | 

# ब्रह्मी वीयं समृदधि-स्वगं व्याप्ति आदि विभुवियां कही गई है, ` उनका ब्रह्यके साथ सम्बन्ध 

होनसे सब ब्रह्यविद्याओमे उपसंहार पू्वपक्च दै । सिद्धान्तमें इनका उपसहार नहीं है ॥ २३ ॥ 





अधि० १३ सु० २८ ] भाषासमुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ६८३ 


विक्ेषहीमा अपीह बह्मचियाः षोडश्लकखाद्याः । सत्यम्‌, ए वमेतत्‌, तथाप्यत्र विद्यते 
विदोषः संभ्रत्या्ययुपखंदारदेतः। समानगुणाम्नानेन हि प्र्युपस्थापितासु विप्कृष्देशा- 
स्वपि विद्यासु विप्रङषठदेश्षा गुणा उपसंद्ियेरन्निति युक्तम्‌, संमत्यादयस्तु दाण्डिल्या- 
दिवाक्यगोचराश्च मनोमयत्वादयो गुणाः परस्परव्याच्त्तसवरूपत्वान्न प्रदेश्षान्तरवति- 
विद्याव्रत्युपस्थापनश्चमाः। नच ब्रह्मसंबन्धमात्रेण प्रदेशान्तर वतिविद्याप्रस्युषस्थ।पन- 
मित्युच्यते, ` विद्यामेदेऽपि तदुपपत्तेः । एकमपि हि बरह्म विभूतिमेदैरनेकधोपास्यत इति 
स्थितिः, परोवरीयस्त्वादिवद्भेददशंनात्‌ । तस्माद्यीयंसंभ्रदयादीनां शाण्डिव्यविद्या- 
दिष्वलुपसंहार इति ॥ २२ ॥ 
( १२ पुरुप्रा्यधिकरणम्‌ । सू० 2७ ) 
पुरुष विद्याथामिव चेत्रेषामनाम्नानात्‌ ॥ २४॥ 

पदच्छेद पुरुषविद्यायाम्‌, इव, ब, इतरेषाम्‌, अनाम्नानात्‌ । 

सूत्राथं - ( पुरषविद्यायामिव ) ताण्डी आदिमे पुरुष विद्यामे जिस प्रकार पुरुषको यज्ञरूपसे 
कत्पनाकी जाती है, उसी प्रकार ( इतरेषाम्‌ ) तंत्तिरोयोकी पुरुषविद्यामे ( अनाम्नानात्‌ ) पिति न 
होनेसे ताण्डी आदि गत पुरुष यज्ञधम तेत्तिरीयकमे उपसंहार नहीं करने चाहिए 

अस्ति ताण्डिनां पेङ्धिनां च रहस्यत्राह्मणे पुरूषविद्या । तत्र पुरुषो यज्ञः 
करिपितः। तदौीयमायुस्ेधा विभज्य सवनत्रयं कट्पितम्‌ । अरिरिषादीनि च दीक्षा- 
दभावेन कदिपतानि । अन्ये च घर्मास्तत्र समधिगता आशीरम॑न्त्रभ्रयोगादयः । तेत्ति- 
ही हू दश्ान्तगत आक्राशरहै, चुलोक ओर पृथिवीये दोनों लोक सम्यक्‌ प्रकारसे इसके मीतर ही स्थित 
है) इत्यादि श्रुतिर्या ह ओर इ प्रकरणम स्थानविशेष रहित मौ अन्य षोडशकला आदि ब्रह्मविद्याए 
है । यहसत्यहीदहै, तो मी यहं विशेषै वह्‌ संभृति गादिके अनुपसंहारका हेतु है, क्योकि समानं 
गुणोकी भ्रुतिसे उपस्थापित दुर स्थानों स्थित विद्याओमे मी दुर स्थानस्थ गुणोका उपसंहार होना 
चाहिप्‌, यह्‌ युक्त है । परन्तु संभृत्ति आदि गणं गौर श्चाण्डिल्य आदि वाक्य विषयक मनोमयत्वं आदि 
गृण परस्पर व्यावृत्त ( भिन्न ) स्वलूपवाकरे होनेसे अन्य प्रदेशमे स्थित विद्याके -उपस्थापन करनेमें समथं 
नहीं है । उसीप्रकार केवल ब्रह्य सम्बन्धे अन्य प्रदेश्चवर्तीं विद्याका उपस्थापन होता है, एेसा नहीं कहा 
जातां है, कारण करि विद्याके भेद होनेपर मी ब्रह्म॑का सम्बन्ध उपपन्न होता है । एक ब्रह्मकी मी भिन्न- 
मिन्ञ विभूतियोद्रारा अनेकप्रकारसे उपासनाकी जाती है, ेसी स्थिति है, क्योकि परोव रीयस्व्व आदिके समान 
भेद देखनेमे आता है । हसकिए वीयं सं भृति आदि गणका शाण्डिल्यविद्या आदिमे उपसंहार नहीं है ।२३। 

ताण्डी ओर वैङ्खीके रहस्यन्नाह्यणमे `पुरुषविद्या दै, वहां पुरुष यज्ञरूपसे कल्पित है, उसकी 
युका तीन प्रकारे विमागकर तीनं सवन कल्पित किये शये है, मोजनकी इच्छा आदि दीक्षा आदि 
भावसे क्तित किय गये हैँ । माश्चीर्वाद प्रयोग, मन्त्र प्रयोग आदि अन्य धमं वर्हापर समधिगत है । 
तैच्िरोयक मी (तस्यैवं विदुषो ०” (उस एेसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है ओर श्रद्धा पल्नौ है) 
इस अनुवाक्ये किसी पुरुषयज्ञकी कत्पना करते हैँ । यहाँ संश्चय होता है किं क्या जो पुरुषके धमं अन्योन्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# छान्दोग्यगत वि्याको कहते है-- पुरुषो वा यज्ञस्तस्य" (छा० ३।१९।१) पुरुष ही यज्ञ है 
उसके ज-चौबीस वष है वह्‌ प्रातः सवन है" “उसके जो चौवालीसं वष है वहु माध्यन्दिनि सवनदै 
"उसके जो अवदि अडतालीस वषं हँ वहु तृतीय सवन है" ( छा ३।१६।३ ) सोमयागे सोमरस 
निकालनेके समयको संवन कहा जाता है । इस प्रसिद्ध यज्ञके सादश्यके लिए इन तीन सवनोकी कल्पना- 
को गई है । स यदशिशिषति०' ( वहु जो खानेको अभिलाषा करता है, जो पीना चाहता है जो रमण 


६८४७ ब्रह्मसुत्र-दाङ्करभाष्य [ अ० ३ पा०३ 


रीयका अपि कंचित्पुरूषयज्ञं कर्पयन्ति--'तस्यैवं विदुषो यज्ञस्यात्मा यजमानः श्रद्धा पत्नी! 
(नारा० ८०) इत्येतेनायुवाकेन। तज्न संशायः-कि य इतर घोक्ताः पुरुषयज्ञस्य धर्मास्ते तैत्ति 
रीयकेषूपसंह तव्याः, किं वा नोपसंहतव्या इति १ पुरुषयक्ञत्वाविशेष(दुपसंहारप्राप्तावा- 
चक्ष्पटे-नो पसंहतंग्या हइति। कस्मात्‌ ? तद्रुपभरलयभिन्ञानाभावात्‌ । तद।(हाचायः-पुरुष- 
वि्ययामिवेति। यथेकेषां शाखिनां ताण्डिनां पेङ्िनां च पुरुषविदययायामाम्नानं नेवमितरेषां 
तेत्तिरीयाणामाम्नानमस्ति। तषां हीतरविटक्चणमेव यज्ञसंपादनं द्यते पत्नीयज्मानवे 
दिवेदवर्हियंपाज्यपद्वृत्विगाद्यनुक्रमणात्‌। यदपि सवनसंपादनं तद पीतरविलक्चणमेव-- 
यत्प्रातमध्यंदिने सायं च तानि" ( नारा० ८० )इति। ४ यदपि किचिन्मरणावभरथत्वादिसाम्यं 


शाख।मे उक्त हैँ वे तंत्तिरीयकोमे उपसंहार नहीं होने चाहिए अथवा क्या उपसंहार होने चािए? 
पुरुष यज्ञ त्वके अविरोष होनैसे उपसंहार प्राप होनेपर हम कहते हँ-- उपसंहार नहीं होना चाहिए, 
किससे ? उसके रूपका प्रत्यमिज्ञान न होने । उसे माचायं कहते है--"पुरुषवि यायामिव' जसे एक 
शाखावालोकौ ताण्डी ओर पेद्धियोको पुरुषविद्यमे श्रुति है, वे अन्य-तैत्तिरीयकोको श्रुति नहीं है । 
उनका यज्ञ संपःदन अन्यस विलक्षण देखनेमे आता है, क्योकि उसमे पत्नी, यजमान, वेद, वेदी, बरहि, युष, 
आज्य, पशु, ऋतिवक्‌ आदिका अनुक्रमदै । ओरनजो मी सवन संपादन है वहु मौ ष्यस्ातमेध्यंदिनं सायं 
च ताचि' (जो प्रातः, मघ्यदिन मौर सायका हैँ वे सवन है) इसप्रकार छान्दोरयगत सवन संप।दनसे विलक्षण 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

( प्रसन्न ) नहीं होता वही इसकी दीक्षा है भौर पुनः वहुजोखातादहैजोपीतादहै जो रतिकरतादहै 
वह उपसदोको सदश्यताको प्राप्त होता है [दोक्षणीयेष्टि, प्रयणोयेषि, उपस्दिष्टि, उदयनीये बौर अव- 
भृथेि इस प्रकार पांच उपसदिषियां होती है| तथा जो हसता है, मक्षण करतादहै जो मेथुन करतादहैवे 
स्तेत शास्त्रको समानताको प्राप्त होते है, तथा जो तप, दान आदि हँ वह इसकी दक्षिणादै, मरणही 
सवभृथ स्नान है । ( छा० ३।१।३,४,५ ) वसु आदि अथवा ये मेरे प्राण प्रातः सवन भौर माध्यन्दिन . 
सवनदहं। इस प्रकार ये तीन सवन आयुपयंन्त चरते रहते हैँ । यह आ्यीष-फल-कामना है 
अक्षितमस्य च्थुतमसि प्राणसं चितमसि' ( छा० ३११७४ ) ( तु अक्षयदहै, तु अच्युत-म्रविनाशी दहै 
मौर अतिसूक्ष्म प्राणै ) इस प्रकारएक सौ चालीस वषं जीवन फल दै, एेसा दिखलाया गया है। 
संशयके किए अन्य च्ाखामे पुरुषंविद्याको ^तेत्तिरीयक' इ्यादिसे कहते ह--पहां पर "विदुषो 
यत्तस्य" इन षष्ठो विमक्तयन्व दो पदोका सामानाधिकरण्य है अथव। व यधिकरण्य ? इसका निश्चय 
न होनेसे संशय होता है । पूवंपक्षमे गुणोंका उपसंहार ओर सिद्धान्तमे गुणका अनुपसंहार दै । 
"तस्यैवं विदुषो यज्ञस्य ( उस रेसा जाननेवालेके यज्ञका आत्मा यजमान है, श्रद्धा पत्नी, शरीर 
समिधा, उरस्थल वेदी, रोम बहि-कुशा, वेद-कुशमुष्टि शिखा, हृदय युप, काम भाज्य, मन्यु- 
क्रोध-पशु, तप अग्नि, मन करनेवाला दम दक्षिणा, वाणी होता, प्रण उद्गाता, नेत्र अध्वयु 
जर मन ब्रह्मा है) इसप्रकार अनेक धर्मोकी विषमता होनेसे एकषूपकी प्रत्यभिज्ञा नहीं होती । 
छन्दोग्यर्भे तीन प्रकारसे विमक्त किये गये आयुमे सवनत्वकी कल्पना की गई है भौर तंत्तिरीयकमें 
प्रात-कारु आदिमे सवनत्वको कल्पना को गर्दै, इसप्रकार दोनोमे वलक्षण्य है, अत। गुणका 
उपसहार नहीं होना चाहिए 

® "यन्मरणं तदृवश्छथः, यद्रमते तदुपसदः' ( ते ° ६।५।२।१ ) रेषा तैत्तिरीयके बत्प 
सास्य गधिक वंषम्यको अपने अनुकर नहीं कर सकता । जैसे हाथी भौर ऊॐँ्मे चार पादका भल्प 
साम्थ दोनोके हाथी अथवा ॐठ होनेमे समथ नहीं है । छान्दोग्ये पुरुष ओर यज्ञका एकष्य है ओर 
तंत्तिरीयकमे भेद है, इस दुसरे वरूप्यको 'न च" इत्यादिसे कहते हँ ॥ २४ ॥ 


सधि० १४ ख्‌० २५ ] भाषाजुवाद-सेत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ६८५ 


तदप्यरपीयस्त्वादभूयसा वैरश्चण्येनाभिभू यमानं न प्रत्यभिज्ञापनक्षमम्‌। नच तैत्तिरीयके 
पुरुषस्य यज्ञत्वं श्रुयते, विदुषो यज्ञस्येति हि न चेते समानाधिकरणे षष्ठ्ो-विद्वानेव यो 
यज्ञ स्तस्येति । नहि पुरुषस्य मुख्यं यक्ञत्व्रसित । व्यधिकरणे त्वेते षष्ठयो-विदुषो यो यज्ञ 
स्तस्येति । भवति हि पुरुषस्य मुख्य यज्ञसंबन्धः। सत्यां च गतो सुख्य एवाथं अश्चयितव्यो 
न भाक्तः। "आत्मा यजमानः" इति च यजमनस्वे पुरुषस्य निनुवन्वे य धिकरण्येनेवास्य यज्ञ- 
संबन्धं दृश्ंयति। अपि च तस्यैवंविदुष इति सिद्धवदजुबादश्रतो सल्यां पुरुषस्य यज्ञभाव- 
मत्मादीनां च यजमानादिभावं प्रतिपित्समानस्य वाक्यभेदः स्यत्‌! अपि च ससंन्यासामा- 
त्मविन्ां पुर स्तादुपदिषयानन्तरं तस्येवंविदुष इत्य(चनुक्रमणं पर्यन्तः पूर्वं रोष पवष 
आम्नायो न स्वतन्त्र इति प्रतोमः। तथा चेकमेव फटमुभयोरप्यनुवाकयोरुपलभामहे- 
व्राह्मणो महिमानमाप्नोति" (नारा० ८०) इनि । इतरेषां त्वनन्यरोषः पुरुषविद्याम्नायः › आयुरभि-. 
बृद्धिफशो यसौ, र ह षोडशं वषंशतं जीवति य एवं वेद्‌" (छा० ३।३ ६।७) इति समभिव्याह।रात्‌। 

तस्माच्छाल(न्तयाधोतानं पुरुषविद्याघर्माणामादी्मन्तादीनामप्रासिस्तेत्तिरीय के ॥ २४॥ 


( १७ वेधाद्यधिकरणम्‌ । सू्‌° २५ ) 
वेधायथभेदात्‌ ॥ २५॥ 


सुत्राथं--इन मन्तो मौर कर्मोका वि्यनं उपसंहार नहो होना चाहिए, क्योकि वेध आदि 

अथा मेद है । 
अस्त्याथर्वणिकानामुपनिषदारम्मे मन्बरलमाम्नायः- “सवं प्रविध्य हृदयं प्रविध्य षमनीः 
प्रवृज्य शिरोऽमिप्रदृञ्प चिधा विष्क्तः' इत्यादिः । ताण्डिनाम्‌-देव सवितः प्रसुद यक्तम्‌ इत्यादिः । 
ही है, गौर उन दोनों वि्याओमे जो कुछ थोडा-सा मी मरगावभृथत्वे आदि सम्य, वंह भी बहुत अल्प 
होनेसे अधि वं लक्षण्यसे अमिभूत हृअ। प्रत्यभिज्ञान करानेमे गसमथं है, तंत्तिरीयकगत पुरुषमें यज्ञत्व 
श्रुति नहीं है । भौर "विदुषो यज्ञस्य' ये दोनों सामानाधिकरण्य षष्ठी नहीं है, विद्वानु हीजो यज्ञै 
उसका, इसप्रकार, क्योंकि पुरुष मुख्य यज्ञ नहीं है, किन्तु विद्वान जो यज्ञ उसका, इसप्रकार ये दोनों 
षष्ठो व्यधिकरणमे ह । कारण कि पुरूषमे मुख्य यज्ञ सम्बन्ध होता है । व्यवस्था हो सकने पर मुख्य 
अथका ही आश्रयण होना चाहिए गौणका नहीं । . (आत्मा यजमानः' ( आत्मा यजमान है ) यहु भी 
पुरुषमे यजमानत्व कहता हुआ वंयधिकरण्यह्पसे ही उसमे यज्ञत्व सम्बन्ध दिखकाता है । ओर भौ "तस्यैवं 
विदुषः" ( उस एेषा जानेवालेका ) एसे सिद्धके समान अनुवादखूप श्रुतिके होनेपर पुरुषमे यज्ञमाव 
भौर आत्मा आदिमे यजमान आदि भावके प्रतिपादनकी इच्छा रखनेवालेके मतमे वाक्यभेद हो 
जायगा । अर संन्यास सहित आत्मविद्याका पूर्वमे उपदेशकर अनम्तर "तस्यैवं विदुषः” इत्यादि भनु- 
रमणको देखते हुए यह श्रुति पूवंशेष ही है स्वतन्त्र नहीं है, देषा हम जानते हँ । भौर "ह्मणो 
महिमानमाप्नोति' { ब्रह्मकी महिमाक्रो प्राप्त होता है ) इसप्रकार दोनों अनुवाकोका एक ही फल हम 
उपरुग्ध करते हैँ । दूसरोको-पङ्खो ओर ताण्डियोको पुरुषविद्या भ्रति तो किसी अन्यका सेष (अङ्ग) 
नहीं रै, एष ह०' ( जो एसा जानता है वह्‌ एक सौ सोलह वषं जीवित रहता है) इसप्रकार यह्‌ श्रुति 
आयुकी अमिवुद्धि फल्वालो है, क्योकि एषा सममिन्याहार-सहोच्चारण है । इससे षिद्ध होता है किं 
जन्य राखाओमे अधीत आोर्वाद, मन्त्र जादि पुरुषविद्याके धर्मोकी तेत्तिरीयकमे प्राप्ति नहीं है ।२४। 
जाथविणङों ( अथववेदियों ) के उपनिषदके आरभ्ममे “सवं प्रविघ्य०' (हे देव} मेरे शत्रुके 
सब अद्धोको छिन्न मिन्नकर, विरोषतः हृदयको विदीणंकर शिराओंको तोड डल, मस्तकका सवं 
ओर नाश कर, इसप्रकार मेराचत्रु तीन प्रकारसे छिन्न मित्नहो ) इत्यादि मन्त-ध्रुतिदहै। भौर 


६८६ ब्ह्मसृजञ-श्राङ्करभाष्य [ म०२पा०३ 


शास्यायनिनाम्‌-शशवेताशवो दरितनीरोऽसि' इत्यादिः । कठानां तेत्तिरीयाणां च-शं नो मित्र 
शं वरणः" (तं ° १।१।१) इत्यादिः । वाज्ञप्नेयिनां तूपनिषदारम्भे प्रवग्यत्राह्मणं पठ्यते- 
“देवा ह वे सत्रं निषेदुः" इत्यादिः । कोषीतकिनामप्यग्निष्ठोमन्राह्यणम्‌-श्रह्म वा अग्निष्टोमो द्यैव 
तद्हवंह्यणेव ते ब्रह्मोपयन्ति तेऽद्धतत्वम।प्नुवन्ति य एतद्हरुपयन्ति, &ति । किमिमे सवं प्रविध्या- 

दयो मन्तः प्रवम्यादीनि च कर्माणि विद्यासूपसंहियेन्कि वा नोपसंहियेरन्निति मीमांसा 
महे । कि तावन्नः प्रतिभाति ? % उपसंहार पवैषां विद्यास्विति । कुतः ? विदाप्रधानाना- 
मुपनिषद्‌मन्थानां समोपे पाठात्‌ । नन्वेषां विदाथंतया विधानं नोपलभामहे, बाढम्‌ 
अनुपलभमान! भवि त्वनुमास्यामरे, संनिधिसामर््यात्‌ । नहि संनिधेस्थंवच्वे संभवत्यक- 
स्मादसावनाश्रयितुं युक्तः । ननु नेषां मन्त्राणां विद्याविषयं किचित्सामथ्य प्यामः। कथं 
च प्रवरग्यादीनि कर्माण्यन्याथंत्वेनैव विनियुक्तानि सन्ति विदयाथत्वेनापि प्रतिप्येमहीति ए 
नेष दोषः। सामथ्यं तावन्मन््राणीं विद्याविषयमपि किचिच्छक्यं कर्पयितुम्‌ , 
दयादि संकीर्तनात्‌ । हृदयादीनि हि प्रायेणोप।सनेष्वायतनादिभावेनोपदिष्ठानि 
ताण्डियोके उपनिषद्के भआरम्भमें देषः सवितः०' ( टे विश्वं प्रकाशक ¡` है उत्पत्तिका हेतु मूत सूय- 
देव तुम यज्ञ भौर ॒यज्ञपतिको उत्पन्न करो ) इत्यादि मन्त्र पाठदहै 1 शाटचायनि्योके उपनिषदूके 
आरम्भमे “ेताश्वो०' ( उेत अश्ववके हे इन्द्र | तुम हरिवमणिकै समान नील हो ) इत्यादि श्रुति 
है । कठ ओौर तैत्तिरीयोके उपनिषद्‌के आरम्ममे "शं नो०' ( मित्र-आदित्य ! हमारे लिए सुखकर हो, 
वरुण हमारे लिए सुखकर हो ) इत्यादि मन्व हैँ । वाजसनेयी शचालावालोके उपनिषदके आरम्भे 
देवा ह वं ०" ( पूवंकालमें इन्द्र भादि देवता सत्रयाग करनेको बैठे ) इत्यादि प्रवभ्यं ब्राह्मण पडा 
जाता है । कौषीतकियोके मो ब्रह्य वा०' (अग्निशेम ब्रह्यही रै, जिस दिनमे वहु किया जाय वहु दिनं 
मी ब्रह्य है, ब्रह्षे वह्‌ ब्रह्मको प्राप्त होता दहै, जो उस दिवसमे कमं करता टदै वहु अमृतत्वको प्राप्त 
होता है ) इसप्रकार अग्निशोमन्राह्मणदै। क्या ये सव प्रविष्य आदि मनर भौर प्रवग्यं आदि 
कमं विद्याभोमे उपसंहार करने चाहिए अथवा उपसंहार नहीं करने चाहिए ? इसप्रकार हम 
विचार करते है, वव हमें क्था प्रतीत होता है ? पूवपक्षी-इनका विद्याओं उपसंहार ही है । किससे ? 
ससे कि उनका विचा प्रधान उपनिषद्‌ ग्रन्थो समीप पाठ है । परन्तु इनका विद्याके प्रयोजनशूपसे 
विधान हमे उपलब्ध नहीं हेता ? हां, ठीक है। यद्यपि इनका विधान उपलब्ध नहीं होता, तो भी 
हम संनिधिकी सामथ्यंसे विधानका अनुमान करेगे, क्योकि संनिधिमें प्रयोजनवततव संमव होनेपर विना 
कारण उसका अवलम्बनं न करना युक्त नहीं है । परन्तु इन मन्तरोमे विद्याविषथक कुछ भी सामथ्यं 
हम नहीं देखते हँ ओर प्रवग्यं आदि कमं नो अन्य प्रयोजनके किए ही प्रयुक्तं है, वे विया प्रयोजन 
के ल्एिमीर्है, एेसाहम कंसे समक्षं? यह्‌ दोष नहींहै, उन मन्त्रोमे विच्ाविषयक मी कुछ 
सामथ्यको कल्पना की जा सकती दहै, क्योकि हदय आदिका सकोतन है । उपासनाओमे प्रायः हदय 
भादिकं स्थानं आदि मापसे उपदेद्च दिया गया है, ओर उसके दारा "हृद्यं प्रविध्य' इसप्रकारके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# "करुवत्सनिधावफरं तदङ्गम्‌" ( फलवाठेको संनिधिमे फल रहित उसका अद्ध होता है ) 

इस न्यायसे अन्यत्र विनियुक्त मीये मन्त्र मौर विधये अङ्खहो सकते ह, अतः इनका उपसंहार 
होता है। यद्यपि इनका विके प्रयोजनरूपसे विधान नहीं है, तो मौ “मन्त्रादयः तत्तद्धिदयाज्ञेषाः 
फलवद्विधासंनिहितव्वात्‌ तैत्तिरीयकगतपुरुषयक्ञवत्‌' ८ मन्त्र आदि तत्‌ ठत्‌ विके अद्ध दै, फल- 
वालो विद्याके संनिहित होनेसे, तैत्तिरीय गत पुरूष यज्ञके समान ) इसप्रकार हम उसका अनुमानं 
करगे । क्योकि तत्‌ तत्‌ वाक्षयत्े अन्यत्र विनियुक्त कर्भोका मी संनिधिश्च वियाभोमे विनियोग विरुद 
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तदद्वारेण च हदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां मन््ाणासरुपपन्नमुपासनाङ्गत्वम्‌ । टष्श्चो- 
पासनेष्वपि मन्जविनियोगः-“मुः प्रपचेऽञुनाञुनासुना' ( छा० ३।१५।३ ) इत्येवमादिः । तथा 
प्रवर्ग्यादीनां कमंणामन्यजापि विनियुक्तानां सतामविरुद्धो विद्यासु विनियोगो वाज्ञपेय 
इव ब्रहस्पतिसवस्येति। # पवं प्राते बरमः-नेषामुपसं हासो विद्यास्विति । कस्मात्‌ ? 
वेधाद्यथंभेदात्‌ । हदयं प्रविध्येत्येवंजातीयकानां हि मन्त्राणां येऽर्था हदयवेधादयो भिन्ना 
अनमिसंबद्धास्त उपनिषदुदिताभिर्विद्याभिः, न तेषां ताभिः संगन्तुं सामथ्य॑मस्ति । ननु 
हदयस्योपासनेष्वप्युपयोगात्तद्द्वारक उपासनासम्बन्ध उपन्यस्तः, नेत्युच्यते, हदय- 
मात्रसंकीतेनस्य ह्येवमुपयोगः कथंचि दु्प्रक््येत, नच हदयमान्रमज मन्नाथः । हदयं 
प्रविध्य चमनीः प्रचज्येव्येवंज्ातीयको हि न सको मन्त्रार्थो विद्याभिरभिसंबध्यते, 
आभिचारिकविषयो ह्येषोऽथंः। तस्मादाभिचारिकेण कमंणा सवं प्रविध्येत्येतस्य मन्तर- 
स्याभिसंबन्धः। तथा द्देव सवितः प्रसुव यज्ञम्‌" इत्यस्य यक्ञप्रसवलिङ्धत्वायन्तेन कमणा 
संबन्धः, तद्धि्ोषसंबन्धस्तु प्रमाणान्तरादनुसतव्यः। एवमन्येषामपि मन्जाणां केषां 
चििद्धेन, केषांचिद्ध चनेन, केषांचित्प्रमाणान्तरेणेत्येवमर्थान्तरेषु विवियुक्तानां रहस्य- 
परितानामपि सतां न संनिधिमात्रेण विदयाहोषत्वोपपत्तिः। दुबंलो हि संनिधिः 
मन्तरोको उपासना अङ्खत्व उपपन्न है । उपासनाओमे मी भूः प्रपथेऽमुना०' ( इस पुत्रके साथर्म 
भूलोकको प्राप्त होता हं ) इत्यादि मन्वोका विनियोग देखा गया है । इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त 
होते हुए प्रवभ्यं आदि कर्मोका विद्याम विनियोग वाजपेयमें बृहुस्पतिसवके समान अविरुद्ध दहै । 
सिद्धान्ती--एेसां प्राप्त होनेपर हम कहते है--इन मन्त्रो ओर कर्मोका विद्याभोमें उपसंहार 
नहीं है, किससे ? वेध आदि अ्थंका भेद होनेसे । (हृदयं १४विध्य इसप्रकारकफे मन्त्रोके जो जथंदहै,वे 


उपनिषदे उक्त विद्याओसे मिन्न-सम्बन्ध रहितं है, इसकिए उन मन्त्रोमे उन विद्याओके साथ सम्बन्ध 
होनेकी सामथ्यं नहीं है । परन्तु हूदयका उपासनाओमें उपयोग होनेसे उनके द्वारा उपासनाके साथ 


सम्बन्ध उपन्यस्त है ? नही, रसा कहते है-हूदय संकीतन मात्रके इसप्रकारके उपयोगकी मठे किसी 
प्रकार कल्पना की जाय, परन्तु यहाँ केवक हदय भथवंण मन्त्रका अथे नहीं है । हृद्यं प्रविध्य धमनीः 
परवृज्य' इसप्रकारका सस्पुणं मन्त्राथं विद्याओकै साथ भभिसम्बन्धित नहीं होता, क्योकि यह्‌ 
अभिचार विषयक अथं है, हसकिए "सवं प्रविध्य ( शत्रुके सब अद्धोको विदीरण कर ) इस मन्त्रका 


लामिचारिक कमक साथ सम्बन्ध है । उसी प्रकार “देव सवितः प्रसुव यज्ञम्‌" इस भन्त्रका यज्ञप्रसव 
लिङ्धसे यज्ञकमके साथ सम्बन्ध है । उसका विदयेष सम्बन्ध तो अन्य प्रमाणे अनुसन्धानं करना 


चाहिए । इसप्रकार अन्य कुछ मन्तोका मौ लिद्धे, कुछका वचनसे, कुछ्का अन्य प्रमाण ( प्रक- 
रण ) पे, एसे-अन्य अथेमि विनियोग हुआ है मौर रहस्थ-उपनिषद्मे पठित होते हए भी सनिधि- 
मा्रसे उनका विद्याशेषत्व उपपन्न नहीं होता, क्योकि श्रुतिहिङ्गवाक्य०' ( भ्रति, लिद्ध, वाक्य, 
। ॥ सत्यानन्दी-दीपिका ५ 

नहीं है । जसे “ब्रह्मव चसकामो इृहस्पतिसवेन यजेत' ( ब्रह्मते कामनावाला ब्हुस्पतिसव नामका 
यज्ञ करे ) इस वाक्यसे ब्रह्मवचस फलमें विनियुक्त बृहस्पतिसवका “वाजपेयेनेष्। बृहस्पतिसवेन यजेत" 
( वाजपेयं यज्ञकर ब्रहस्पतिसवं यागं करे ) वाजपेय प्रकरणम स्थित इस वाक्ये वाजपेथके उत्तर 
अङ्खरूपते विरोध नहीं है । पू्वपक्षमे इन मन्त्रों मौर कर्मोका उत्‌ तत्‌ संनिहित विद्याम उपसंहार 
होता है, .सिद्धान्तमे उपसंहार नहीं होता । | 

# पूरवप्लीने पहर यह कहा था कि लिङ्घादिसे यद्यपि प्रवर्यादि कमं अन्यत्र प्रयुक्त होते है तो 
मी संनिधिके बक्से विद्याम मी इनका विनियोग हो सकता है, क्योकि विरोध नहींहै। इसपर 
सिद्धान्ती तथा" इत्यादिसे जगे कहते ई 


६८८ प्रह्मसुञ्-रदाङ्रभाष्य [ अ०३पा०२े 


धर त्यादिभ्य इत्युक्तं प्रथमे तन््र--श्रुतिलिङ्गयाक्यप्रकरणस्थानसमाख्यानां समवाये पारदस्य 
मथविग्रकर्षात्‌' (जै° सू० ३।३।१३) इत्यत्र । # तथा कमणामपि परवर्ग्यादीनामन्यत्न चिनि 
युक्तानां न विद्याहोषत्वोपपत्तिः, न हे पां विद्याभिः सहेकाथ्यं किंचिदस्ति । वाजपेये तु 
वृद स्पतिसदस्य स्पशं विनियोगान्तरम्‌--वाजपयेनेष्टरा बृहस्पतिसवेन यजेत' इति ! अपि 
चेको ऽयं प्रवग्य॑; सङ दुत्पन्नो बलीयसा प्रमाणेनान्यज विनियुक्तो न दुवंलेन प्रमाणेना- 
म्यत्रापि विनियोगमर्हति । अग्रु्यमाणचिद्ोपत्वे हि प्रमाणयोरेतदेवं स्यान्नतु वलवद्‌- 
बलवतोः प्रमाणयोर गृह्यमाणदि शेषता संभवति, वख्वदबलवरवविरोषादेव । तस्मादेवं 
जातीयकानां मन्त्राणां कमणां वा न संनिधिपाटमात्रेम विचादोषत्वमाशङ्ितन्यम्‌ । 
अरण्याञ्ुवचन!दिध्मंसामान्यात्त संनिधिपार इति संतोष्टग्यम्‌ ॥ २५ ॥ 
( १५ हान्यधिकरणम्‌ । सू० २६ ) 

हानौ तशयनरब्दशेषत्वास्कुश्षाच्छन्दस्तुस्युपगानवत्तदुक्तम्‌ ¦ २६॥ 

पदच्छेद- हानौ, तु, उपायनशब्देषत्वात्‌, कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूज्ाथं--( हानौ } जिन श्रतियोमें ब्रह्म्ञानियोके अन्व समथमें (तु) केवल पापको हानि सुनी 
जातीहै, वहांपर पत्र आदिक द्वारा दाय जादि उपायनक्रा मो उपादान करना चाहिए, ( उपायन- 


शब्दशेषत्वात्‌ ) क्णोकि उपायनरान्द हानशब्दके बद्धुरूपसे कहा गया है, ( कुशाच्छन्दस्तुत्युपगानवत्‌ } 
इसे पुव मीमांसामे प्रतिपादित कुशा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान समक्षना चारिए, ( तदुक्तम्‌ ) 


कारण कि “अपितु वाक्यशेषत्वात्‌' इस जंमिनोय सूत्रमेएेसा हीक्हा गया । अथवा हानिशब्द 
विधूननं अथमे ही समन्षना चाहिए, क्योकि उपायनद्चब्दके समीप पठित विधूननशब्द उपायनचब्दका 
मङ्ख दै इसमें पवके समान कुशा आदि दृष्टान्त दिया गया है । 
अस्ति ताण्डिनां श्रुतिः--“अश्व इव रोमाणि विधूय पापं चन्द्र इव राहोसुंखासखसुच्य 
प्रकरण, स्थान, समःख्यके समवाय-एक ही दिषयमेः यथासम्मव एकसे अधिकका समावेश प्राप्त 
होनेपर पूवं-पूवं की अपेक्षा पर दुब होता है- बाधित होता है, क्योंकि अथं-अङ्खाङ्किनिणंयश्ष्प 
विनियोशको बोवन करनेमे व्यवहित होनेके कारण विलम्बित हो जाता है ) इससूत्रमे श्रुति आदिसे 
संनिधि दुबल है, एेसा पूवंमीमांसा ग्रन्थमे कहा गया है। इसीप्रकार अन्यत्र विनियुक्त प्रवग्यं आदि 
क्म मी विद्याके दोष नहीं हो सकते, क्योकि इनकी वि्याके साथ किंचिदपि एकाथता नहीं है मौर 
वाजपेयेनष्ठा०' ( वाजपेय याग कर बृहस्पति सव नामक याग करे ) इसप्रकार वाजपेयमें तो बृहस्पति 
सवका अन्य विनियोग स्प्टहै। ओर यहु एक प्रवेश्य कम एक वार उत्पघ्न होकर बलवान्‌ प्रमाणसे 
एकत्र विनियुक्त हो पुन, उसका दुबल प्रमाणस्षे अन्यश्र मी विनियोग हो, यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि दो 


प्रमाणोमे विशेषतां गृहीत न होनेपरतो सा होगा । परन्तु बलवान भौर दुबल दोप्रमाणोमे बगृ 
हीत विशेषता नहीं हो सकती, कारणकि बलवत्त्वं ओर दुबक्वत्वं विशेप है, इसकिए दसप्रकारके 


भरोमे अथवा कममिं सनिधि पाठ्मात्रशे विद्यारोषत्वकी भाश्ङ्का नहीं करनी चाहिए । अरण्यम 
उनका अनुवचन आदि समान धमं होनेसे केवर संनिधिमें पाट है, एेसा सन्तोष करना चाहिए ॥२५॥ 

जश्च इव रोमाणि०' ( जिस प्रकार अश्व अपने रोए श्डकर-रोम कम्पन द्वारा श्रम मौर 

धूलि आदि दुरकर निमंलहो जातादहै, क्से ही हाद ब्रह्यके ज्ञाने ध्मधिम रूप पापको साडकर 


सत्यानन्दी-दीपिका । 
त उपनिषद्‌ वाक्थोके साथ वेध भादि सव वाक्योका अरण्यमे जाकर आचायदारा 


अध्ययन किया जाता है, अतः भरण्यानुवचन ( अरण्यमे अध्ययन ) आदि घर्मोकी समानतासे केवल 
संनिधिमे पाठं है, अन्य कोई प्रयोजन नहीं है । इसलिए वेध आदि मन्त्रो ओर प्रवभ्यं आदि कर्मोका 
विद्याश्षोमे उपसंहार नहीं है ॥ २५ ॥ 


अधि० १५ च्‌ऽ २६ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासंहित ६८९ 


धूत्वा श्रारीरमकरृतं इतास्मा ब्रह्मराकममिसंमवामि' ( छा° ८।१३।१ ) हति । तथा ऽऽथर्वणिका- 
नाम्‌ "विद्वाज्नामष्ूपादविषुत्तः परापरं पुरुषयुपैति दिभ्यम्‌' ( स॒ण्ड० ३।२।८ ) इति । तथा 
रास्यायंनिंनः पडन्ति~-'वस्य दुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुङ्ष्यां द्विषन्तः पापकृत्याम्‌" इति । 
तथेव कौषीतकिनः "तत्सुकृतदुष्कृते विधू नुते तस्य प्रिया ज्ञातयः सुकृतमुपयन्त्य प्रिया दुष्टरतम्‌ 
(कीर १।४) इति । तदिह कचित्सुङत दुष्कतयोर्हनिं श्रुयते, क चित्तयोरेव विभागेन भरियेर- 
प्रियेश्चोपायनम्‌, कैचित्तभयम्रपि दनसुपायनं च । तद्यत्रोभयं श्रयते तत्र तावन्न किचि 
दक्तव्यमरित । यच्राप्युपायनमेव श्रयते ने हानं तत्राप्य्थादिष हानं संनिपतति । अन्यै- 
रात्मी्थयोः खङृतदुष्छृतयोरूपेयम(नयोरावद्यकत्वात्तद्धानस्य । यत्र तु हानमेव श्रयते 
नोपायनं त्रोपायनं संनिपतेद्धा न वेति विचिकित्सायामश्रवणाद संनिपातः। वियान्तर- 
गोचरश्वाश्च र्ाखान्तरीयस्य श्रवणस्य । अपि चास्मकतंकं सुकृतदुष्छतयो्हानम्‌, परः 
कतुकं तूपायनम्‌, तयोरंखल्याबश्यकभावे कथं हानेनोपायनमाक्षिप्येत ? तस्माद संनि 
पातो हानावुपायनस्येति । अस्यां प्राप्तौ पटति--हानो स्विति । हानो रघेतश्यां केवराया 
मपि श्रयमाणायामुपायनं संनिपतितुमहति । तच्छेषत्वात्‌ । हानशाब्दरोषो हयपायन- 
दाब्दः समधिगतः कोवितकिर हस्ये । तस्मादन्यन्न केवलदानश्ाब्दुश्रदणेऽप्युपायनानु- 
चृत्तिः। यदुक्तमश्रवणाद्वियान्तरगोचरः्वादनाबदयकत्वाच्चासंनिपात शति, तदुच्यते- 
भवेदेषा उ्यवस्थोक्तियंययुष्टेयं किचिदन्यत्र श्रतमन्यत्च निनीष्येत । नत्विह हानमुपायनं 
वायुष्र॑यतवेन संकीत्यंते विद्यास्तुत्यथ त्वनयोः संकीतंनम्‌-दत्थं महाभागा विद्या यत्सा- 
तथा राहूके मूखसे निकरे हुए चन्दरमके समान अनथंके आश्रयभूव इस शरीरको त्यागकर कृतकृत्य हो 
ब्रह्म लोकको प्राक्ठ होता हं ) एसी ताण्डियोकी श्रति है । (तथा विद्वान्‌०' ( उसी प्रकार विद्वात्‌ नाम- 


रूपते मक्त होकर परात्पर दिव्य पृरुषको प्रष्ठ हो जातादहै) रेसी आथबणिकींकी श्रुति है। अर 
तस्य पुत्रा दायमुप०' ( उसके-मृतक-विद्वानके पक्र-रिष्य चनको प्राप्त करते है, सुहृद पण्यं कम ओर 


दतु पाप कमक्ो प्राप्त करते ह) इसी प्रकार चाटचायनि्योकौ श्रृति है । भौर तत्सुकृतदुष्कृते ० 
(धरीर व्यागके समय विद्रानू उस्र विद्याबलसे सूक्तं भौर दष्कृतका व्याश करता है, उसके प्रिय बन्धु 


सुकृतको ओर दषी दुष्कृतको प्राप्त होते है) एेषी कौषीतकियोकी श्रुति है । इन उदाहृत वाक्षयोमे कहीं 


पर सुकृत ओर दुष्करतके त्यागकी श्रुति है, कहींपर उन दोनोकि ही विमागसे प्रिय बौर अप्रिय पुरुषोसे 
ग्रहणक श्रुति है ओर कहीपर तो हान ओर उफायन दोनोकां मी ध्रव है । उसमे जहां दोनोंकी भ्रति 


है वरहा तो कुछ म वक्तव्य नहीं है । परन्तु जहाँ ग्रहणकी ही श्रत्ति है ओर व्यागकी नहीं है, वहाँमी 
घथंसे ही त्याग प्राप्त हो जाता है, - क्योकि दुरो अपने सुकृत मौर द्ष्कृतके ग्रहण किये जनिपर तो 
उसका त्याग आवश्यक दै । परन्तु जहां केवर त्यागा ही श्रवण द उपायन-ग्रहणका नहीं है, वहां 


ग्रहण प्राप्त होठा है. कि नहीं? एसा सन्देह प्राप्त होनेपर ग्रहणका भ्रवण न होनेसे ग्रहण प्राप्त नहीं 
होवा । अन्य शासा ग्रहणका श्रवण अन्य विद्याविषयक है भौर सुकृत, दुष्कृतका त्याग आत्मकतृक है 


शौर उपायन -परकतुक दै, अतः त्याग मौर ग्रहण दोनोका आवद्यकमाव न होनेसे किस प्रकार 
हानसरे उपायनका माक्षेप किया जाय, दसपे हानमे उपायनकी प्राप्ति नहीं है । सिदधान्ती--एेसी शगद्धा- 
कै प्राप्त होनेपर कहते ह-- हानौ त्विति" इस श्रतिमें केवल हानके श्र यमाण होनेपर भी उपायनका 
संनिपात होना युक्त है, क्योकि उपायन हानका शेष है, कौषीतकिरहस्यमे उपायनचन्द हानचन्दके 
होषरूपसे समधिगत है । इसकिए अन्य शाखामे केवर हानशन्दकी श्वति होनेपर मी उपायनकी 
अनुवृत्ति होती है । भौर जो यह्‌ कहा गया टै छि श्रुति न होनेसे, विदयान्तरका विषय होनेसे, अना- 
वहयक होनेसे उपायनका संनिपात-प्राप्त नहीं है । उसपर छहते ह--पदि एक स्थानमें श्रुत अनुष्टेयको 
अन्य लाखामें रे जानेकी इच्छा हो तो यह्‌ उक्त व्यवस्था हो सकती है, परन्तु यहां तो हान ( व्याग ) 


६९० ब्रह्मसु्र-शाङ्करभाष्य [ अ०३पा०३ 


मर््यीदस्य विदुषः खुकृतदुष्छृते संसारकारणभूते विधूयते ते चास्य सुद्दविषत्छु निवि 
शते इति । स्तुत्यथं चास्मिन्संकीतंने हानानन्तरभावित्वेनोपायनस्य कचिच्रुतत्वादन्य- 
जापि हानश्रतावुपायनायुच्चत्ि मन्यते स्त॒तिप्रकषलाभाय । $ प्रसिद्धा चाथवादान्तय- 
पेश्चाऽथ॑बादान्तरप्रवृत्तिः--"एकर्विंशो वा इतोऽसावादित्यः' (छा° २।१०।५) दव्येवमादिषु । 
कथं हीहैकविक्तादिव्यस्याभिघीयेतानपेक््यमाणे ऽथ॑वादान्तरे (द्वादश मासाः पञ्चतवस्त्रय 
दमे रोका असावादित्य एकविंशः" इत्येतस्मिन्‌ । तथा शश्रिष्टमो. मवतः सेग्द्ियत्वाय' इत्येवमां 
दिवादेषु इन्दियं बै नरषटुप इत्येवप्राद्यथंवादान्तरापेश्चा दयते । विदयास्तुलय्थत्वाच्ास्यो 
पायनवादस्य कथमन्यदौये सुकृत दुष्छृते अन्यैरपेयेते इति नातीवाभिनिवेषटव्यम्‌ । उपा- 
यनदाब्दरोषत्वादिति तु चाब्दराब्दं समुच्चारयन्स्तुत्यर्थामेव ह{नावुपायनायुचत्ति सूखयति। 
गुणोपसंहारविवक्षायां द्यपायनाथं स्येव हानाजुंवत्ति ब्रयात्‌। तस्माद गुणोपसंहारविचार- 

प्रसङ्धनस्तुव्युपसंहारप्रद शनाथमिदं स्म्‌ । क लाछन्दस्तुत्युपगानवदित्युपमोपादानम्‌। 
अथवा उपायन (ग्रहण) अनुष्ठेयरूपसे नहीं कहा जाता है, किन्तु इन दोनोंका केवल विद्याकी स्तुतिके 
लिए संकीतन है-एेसी महामागाविद्या है जिसकी सामथ्यंसे इस विदातरके संसारके कारणभूत सृकृत 
शौर दुष्कृत छट ( निवत्त } हो जाति ह, वे इसकै सुहृद ओर देषीमें प्रवेश करते हैँ । स्तुत्यथंक इस 
संकी तनमे हानके अनन्तर भाविरूपसे उपायनके कहीपर श्रुत नेसे अन्य शाखमें भी हानके धुत 
होनेपर स्तुतिप्रकषं लामके किए उपायनकी अनुवृत्ति मानी जाती है, मौर एक अथंवादकी अपेक्षा 
अन्य अथंवादकी प्रवृत्ति “एकविंशो ०' ( इस लोकसे वह॒ आदित्य निस्चय ही इक्कीसरवां है ) इत्यादिमे 
प्रसिद्ध है, क्योकि (्राद्श्षमासाः०' ( द्वाद मास, पाच ऋतु, ये तीन लोक भौर यह आदित्य इक्की 
सवां है ) इस अन्य अथंवादकी अपेक्षा न होनेपर यहाँ आदित्यको दक्कीसर्वां किस प्रकार अभिधान 
किया जातां है । इस प्रकार “सेन्दरियत्वके लिए दो च्रिष्टम्‌ होते है" । इत्यादि वादोमें भी. “इन्द्रिय ही 
्रिषटुम्‌ है" इत्यादि अन्य (स्थानान्तर स्थित) अथंवादकी अपेक्षा देखी जाती है । विद्या स्तुत्यथंक होनेशै 
इस उपायनवादमे अन्य कृत सुकृत-दुष्छत अन्योसे कैसे प्राप्त किये जाते है, इस प्रकार अत्यन्त अमि 
निवे नहीं करना चाहिए । क्योकि 'उपायनशब्दशेषत्वात्‌' (उपायनश्चब्द हानका शङ्ख है) इस सूत्रे 
"शब्द्‌" पदका उच्चारण करते हुए सूत्रकार सुचितत करते टँ क्रि हानमे उपायनकी अनुवृत्ति स्तुतिके 
किएहीहै। यदि गुणोके उपसंहारकी विवक्षा होती तो उपायन अथ॑की ही हानमे अनुवृत्ति कहते, 
इसकिए गुणोपसंहार विचारे प्रसंगसे स्तुतिके किए उपसंहारका प्रदशंन करनेके लिए यह्‌ सूत्र है । 


सत्यानन्दी-दीपिका 

# यज्ञकी पुरुषाकार कत्पनाकर उसमे सेन्द्रियत्वके किए दो व्िष्टम्‌ होते हैः एेसा सामवेद 
बराह्मणमे कहा गया है । यद्यपि "श्रिष्टम्‌' छन्दोमात्र है इन्द्रिय नही, तो मी अन्यप्रकरणस्य “इन्द्रियं 
बै चरिष्टभ्‌' इस यजुव दवाक्यके सम्बन्धसे उसमें इन्द्रियत्वकी कल्पना की जाती दै, च्रष्टम्‌ छन्दमे इन्दि 
यत्वको कल्पना इसलिए कौ शई है कि त्रिष्टुम्‌ छन्दरमे एकादश अक्षर हँ गौर इन्दि्यां मी एकाद है । 
अन्य शाखागत उपायन दुसरी शाखामे मी स्तुति प्रकषंके लिए गृहीत है । यदि यहां उपायनकी विवक्षा 
होती है तो सूत्रकार “उपायनशेषत्वात्‌' इस प्रकार उसका उपसंहार करते न करि “उपायनश्चब्दज्ञेष- 
त्वात्‌ ' इस प्रकार उपायनशब्दका । अतः विद्यास्तुतिको सू चित करनेके लिए उपायनलब्दका उपसंहार 
कटा है । यहाँ गुणोके उपसंहारके विचार प्रसंगसे स्तुतिमे दुखरी स्तुततिके उपसंहारको भी -दिखलाया 
गया है । एक शाखामें स्थिति विरोष अन्य श्ाखामें भी ग्राह्य है । 

# उद्गाताओके स्तोत्र एणनाके लिए दारुमय चिलाकाको कुरा कहा जाता दै । छन्दोमे- 
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तद्यथा भाङ्विनाम्‌-'कुश्चा वानस्पत्याः स्थ ता मा पात' दत्ये तस्मिन्निगमे कुशानाम वित्तेषेण 
वनस्पतियोनिर्वेन श्रवणे शास्वयनिनामो दुम्बराः कुशा इति विहोषवचनादौदुम्बयैः कुशा 
आश्रीयन्ते । यथा च क्चिदेवासुरच्छन्दसामविशोषेण पोर्वपर्यप्रसङ्गे 'देवच्छन्दांसि पूर्वाणि 
इति पेङ्गयम्न(नासपरतीयते। यथा च षोडरिस्तोत्रे केषां चित्काखाविक्ेषप्राप्तो समयाध्युषिते 
सूर्य" इत्यार्च॑श्रुतेः काटविह्तोष प्रतिपत्तिः । यथेव चाविदोषेणोपगानं केचित्समामनन्ति विक्षो 

षेण भाट्विनंः। यथेतेषु कुशािषु श्रत्यन्तरगतविदहोषान्वयः, पवं हानावप्युपायनान्वय 
ईइत्यथंः। श्रुलयन्तरकृतं हि विशेषं श्रव्यन्तरेऽनभ्युपगयच्छतः सवंजेव विकस्पः स्यात्‌ । स 
चान्याय्यः सलयां गतीं । तदुक्तं दाद शखक्चण्याम्‌-“जपि तु वाक्यशेषत्वादितरपयुंदासः स्याख-. 


कुश्चाछन्दस्तुद्युपगानवत्‌' (कुशा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समानः इस उपमाका ग्रहण है। | 
जसे (कदा वानस्पव्याः०' ( हे कुश ! तुम वनस्पतिसे उत्पन्न हुए हो, तुम हमारी रक्षा करो) 
इस भाल्लवियोकी शरत्तिमे कुकी समानश वनस्पतिे उत्पत्तिरूपसे श्रवण ॒होनेपर शाटचायनियोका 
'ओदुम्बराः कुशाः" ( उदम्बरे उत्पन्न हुए कुशा ) इसप्रकार विशेष वचनके श्रवणसे उदम्बरसे 
उत्पन्न हूए कुशोका आश्रयण क्रिया जातादहै। जे देवछन्द भौर असुरछन्दका समानरूपसे 
पूर्वापर प्रसंग होनेपर “देवच्छन्दासि पूर्वाणि" ( देव छन्द पूवं हैँ ) एेसा पेङ्धिोकी श्रुतिसे प्रतीत 
होता है। ओर जसे षोडशके स्तोत्रमे कुछ्को काल विशेष प्राक्च न होनेपर "समयाध्युषिते सूर" 
( आपे सूर्ंके अस्त होनेके समय षोडशी स्तोत्र करना चाहिए ) ठेस ऋचाका अध्ययन करनेवारोकी 
श्रति होनेसे कालविचेष प्रतोठ होता है । मौर जसे कोर उपान अविेषरूपसे कहते हँ भौर म।त्लवी 
विरोषरूपसे उपगान कहते हैँ । जसे इन कुशा आदिमे अन्य श्रति ध्थित विदयेषका अन्वयदहै, वसेही 
हानमें उपायनंका अन्वय, एेसा अथरहै। एक ध्रतिकरतं विशोषका अन्य श्रत्तिमे स्वीकारन करने 
वालको सवत्र ही विकत्प हौ जायगा । गति-न्यवस्थाके होनेपर वह विकल्प उचित नहीं है। दादर 
अध्यायवाले पूवभीमांसा ग्रन्थमे “अपि तु°' ( दीक्षितो न ददाति, न जुहोति न पचति-दीक्षितको दान 
नही करना चाहिए, होम नहं करनां चाहिए भौर पाक नहीं करना चाहिए ) ठेसौ श्रुति है ! उससे 
'अहरहदंयात्‌" ( प्रतिदिन दान करना बहिए ) इसका न दीक्षितो ददाति" इस वाक्यशेषसे इतर- 
दीक्षितसे मित्नका पयुदास है, क्योंकि यदि पयुदास नहो, तो प्रिषेधमे विकल्प होगा, वहु अन्याय 
है) एसा कहा गथा है । अथवा इन्हीं . विधूननं भ्रृतियोके . विषयमे इस सूत्रसे यहु विचार करना 
सत्यानन्दी-दीपिका 
'नवाक्षराणि छन्दांसि आतुद्यणि अन्यानि दैवानि ( नौ अक्षरवारे छन्द भसुर छन्द हैँ ओर अन्य दैव 
छन्द है) कहीं पर छन्दोभिः स्तुवते ( छन्दोसे स्तवन करते हु) इन मन्त्रोमे विशेष न होनेसे 
सब छन्दो प्राक्षि होनेपर देवच्छन्दासि पूर्वाणि' रेता पैङ्कियोंकी श्रुतिस्े विशेष प्रतीव होवा है । 
स्तुतिमे-अतिरात्र यायम षोडशी पात्रक। प्रहुण होनेपर उसके ग्रहणके अद्धभूतं स्तोत्र कव होतेह? 
इसप्रकार छन्दोगों दवारा पुं जनिपर “समयाध्युषिते सूर्यः इस शरुतिसे काङविशेष प्रतीव होता है । 
उपगान--“श्रष्विज उपगायन्ति" (ऋत्विज उपगान करे) यह्‌ सामान्य क्रति है । इसे नाध्वयुरूप- 
गायतिः ( अघ्वयुं उपशान न करे ) इस दुसरी भ्रुतिसे अष्वयुंसे भिन्न ऋरिविज उपगानं करे । इस 
प्रकार विदोषका ग्रहण है । कुशा.ज।दि वाक्योकी दुसरी विशेष धुतियोके साथ एकवाक्यता इसक्ए 
की गरं है कि विकल्प प्रा्तन हो, समन्य गौर वि्ेष इनत दोनों श्रुति वाक्योको एक वाश्यतारूप 
गरतिके होनेपर वाक्य भेदकर अध्वयु उपगान न करे" एेखा विषेध॒होनेखे ओर “ऋत्विज उपगान कर" 
एषी सामान्य श्रुतिके होनेसे "अध्वयुं उपगान करे अध्वयु उपान न करे" इसप्रकार सवत्र विकल्प 
करना युक्त नहं है । (नोहिमियजेत यर्वा यज्ञेत' ( धान अथवा ववसे याग करे ) यह तौ अगत्या 
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तिषेधे विकल्पः स्यात्‌ इति। 8 अथव्रा-पतास्वेव विधूननश्रुतिष्वेतेन सूत्रेणेतचिन्तयित- 
व्यम्‌-किमनेन विधूननवचनेन सुकृत दुष्कतयो्दान मभिधीयते, किवाऽर्थान्तरमिति १ तत्र 
` चेवं प्रापयितव्यम्‌, न हानं विधूननमभिधीयते-धूज्‌ कम्पने ` इति स्मरणात्‌ , "दोधूयन्ते 
ध्वजाग्राणी तिच वायुना चास्यमानेघु प्वज्रे षु प्रयोगदशंनात्‌, तस्माब्चालनं विघूननमभि 
घीयते। चालनं तु सुकृतदुष्कृतयोः कंचित्कालं फटप्रतिवल्यनादित्येवं प्रा पण्य प्रतिवक्त- 
व्यम्‌ । हानावेवेष विधूननशष्दो वतितुमर्हति, उपायनदाब्दरोषत्वात्‌ । नहि परपरि व्रहट- 
भूतयोः सुङतदुष्कतयोरश्रह्टीणयोः परेरूपायनं संभवति ! यद्यपीदं परकीययोः सुकृतदु 
ष्कृतयोः परेरुपायमं नाञ्जसं संभाव्यते, तथापि तत्संकीतंनात्तावत्तदाचुगण्येन हानमेव 
विधूननं नामेति निणेतुं शक्यते । कचिदपि चेदं विधूननसंनिघावुपायनं भ्रयमणं कुशा 
न्दस्तुत्युपगानवद्दिधूननश्ुल्या सवं्रपेक्षमाणं लाव्र्रिकं निणंयकारणं संपद्यते । न च 
चालनं ध्वजञाच्रवस्सुङृत दुष्तयोमुंख्यं संभवति, अद्रव्यत्वात्‌ । अश्वश्च रोमाणि विधृन्वा- 





चाहिए- क्या इस ॒विधूनन वचन्से सूकृत ओर दुष्कृतके हानकां विधान क्या जाता है अथवा 


अन्य अथका ? संशय होनेपर एेसा प्राक्च होना चाहिए कि विधूननं शब्द हानका अभिधान नहीं 
करता, क्योकि “धून कम्पने ( धूञ्‌ धातुका अथ कम्पन दहै) एेसा पाणिनिकी स्मृतिहै। भौर 


दोधूयन्ते ध्वजाग्राणि" ( ध्वजे अग्रमाग वार वार हिरत) इसप्रकार वायु द्वारां चायमान 
घ्वजाके अग्रमागोमे विधूननं राग्दका प्रयोग देखनेमे आता दहै, इससे चालन ही विधूतनं अभिहित है। 
कृत ओर द्ष्करतका चालन तो कुछ समय तक्‌ फलके प्रतिबन्धसे भमिहित है । एसा पवपक्ष प्राप्त 
कृर निराकरण करना चाहिए। यह्‌ विधूननं शब्द हनमे ही वतने योग्य है, क्योकि उपायन शब्दका 
रोष है,. कारण किं दूरे परिगृहीत होनेवारे अध्यक्त सुकृत ॒दुष्कृतका अन्यसे उपायन नहींहो 
सकता । यद्यपि अन्यके सुकृत ओर दुष्कृतका अन्ये उपायन मूख्यरूपसे सम्मव नहीं होवा, तो मी 
उसके संकौतनसे उसके अनुक हान ही विधूनन दहै, एेसा निर्णय किया जा सकता है'। विधूननकी 
सनिधिमें कहीपर मी श्रयमाणः उपायन कुशा, छन्द, स्तुति ओर उपगानके समान विधूनन श्रुति 
सवत्र अपेक्ष्यमाण होता हुभां सवत्र निणंका कारण. सम्पन्न होता है । मौर सुङृत-दुष्कृतका ध्वजाके 
सत्यानन्दी-दीपिका 
विकत्पकां आलम्बन युक्तै, क्योकि विकल्प न्याय संगत नही है। ज्योतिष्टोम प्रकरणमे 'दोक्षितो न 
जहोति' यह भ्रति दै बौर य्वजीवमभ्चिहोत्र जुहुयात्‌" यह अन्यत्र श्रुति है । यदि यहां न दौक्षित 
वावय होमका प्रतिषेधक हो, तो यज्ञाथ॑क होनेसे निषेध अनुष्ठेय दै अथवा “यावन्नीवम्‌ इस विधिधे 
होम अनुष्ठय है ? एेसा विकल्प होगा । परन्तु वहू न्याय संगत नहीं है । यहाँ (यावज जीव" .वाक्यके प्रति 
^न दीक्षित" वाक्यके रोष होनेखे ^न' इतर पयुदासाथक है, अतः नकार दोक्षिठसे मिच्च लोगोका लक्षक 
है होमका प्रतिषेधक नहीं है । परन्तु मीमांसा चास्त्रमे नन्‌" केदो अथं माने गये ह--एक निषेध 
मौर दुसरा पयुदास । श्रतिषेधः ख विज्ञेयः क्रियया सह यत्न नज्‌' ( जहांपर क्रिया-विधि प्रत्ययके 
साथ “नन्‌” का सम्बन्ध हो वहाँ' प्रतिषेष शोत्ता दै ) जैसे श्राह्मणो न हन्तव्यः" । "पयु दासः स 
विज्ञयो यत्रोत्तरपदेन नज्‌' ( जहाँ ^नन्‌' विधि प्रत्ययमें भिन्न धात्वथंके साथ अथवा कर्ता आदिक 
साथ सम्बन्धित हो वहं पयुदासदहै ) जैसे दीक्षितो न जुहोतिः इसका विरोष विस्तार मीमांसा 


सास्त्रमे देखना चाहिए । इसकिए अदीक्षित जीवन पयंन्व होम करे" इसप्रकार एक वाक्यता दै, 
एेषा नन दीक्षिताधिकरण के सिद्धान्तसूत्रका अथ है। 


® इसप्रकार विधूननको हानि अथंसिद्ध होनेपर जहां केवल हानका श्रवण हो वहंपर मी 
उपायनकां उपसंहार है। यहाँ पूवपक्चमे स्तुति प्रकषंकी असिद्धि है, सिद्धान्तमे उसको सिद्धि दै ॥ २६॥ 
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नस्त्यजन्रजः खदैव तेन रोमाण्यपि जीर्णानि शातयति अश्व इव रोमाणि विधूय पापम्‌, 
( छा० ८।१३।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌। अनेकाथंत्वाभ्युपगमाचचच धातूनां न स्मरणविरोधः। 
तदुक्तमिति व्याख्यातम्‌ ॥ २६॥ | 
( १६ सांपरायाधिकरणम्‌ । सं० २७-२८ ) 
सांपराये ततेव्याभावात्तथा हन्ये ॥ २७॥ 

पदच्छेद्‌- सांपरये, ततंव्यामावात्‌, तथा, हि, अन्ये । 

सृत्रार्थ- ( सांपराये ) देहं व्यागके समय विद्याकी सामध्यंसे सूङृत, दुष्कृतकी हानि होती 
है, ( ततंब्यामावात्‌ ) क्योंकि विद्वानृकछो कुछ मध्यमे प्राप्तम्य नहीं है, ( हि ) क्योकि ( अन्ये } अस्य 
शाखावारे अश्च इव रोमाणि विधूय पापम्‌' (तथा) एेषा ही कहते हैँ । 

ॐ देवयानेन पथा पयंङुस्थं बह्मामिपरस्थितस्य व्यध्वनि सुकृत दुष्कृतयो्चियोगं कोबी- 
तकिनः पयंङविच्यायामामनन्ति स एतं देवयानं पन्थानमास्राच्ाभिरोकमागच्छति' (को ०१।३) 
इत्युपक्रम्य स भागच्छति विरजां नदौ तां मनसेवा्येति तस्मुकृतदुष्छृते विध्‌ नुते" ( को० १।४.) 
इति । तत्कि यथाश्चतं व्यध्वन्येव वियोगवचनं प्रतिपत्तव्यमारोस्विदाद्‌ावेव देहादपसपणे 
इति विचा. ."यां श्रुतिप्रामाण्याद्यथाश्चति प्रतिपत्तिप्रसक्तौ पठति-सांपराय इति । सांप- 
राये गमन एव देदादपसपण इदं विद्यासामर्थ्या्सुकृतदुष्कृतहानं भवतीति प्रतिजानोते। 
हेते चाचष्ठे-त्तव्याभवादिति 1 नहि विदुषः संपरेतस्य विद्यया ब्रह्म संप्रेण्खतो ऽन्तराछे 
सुकृत दुष्कृताभ्यां किचिष्पराप्तञ्यमस्ति, यदथ कतिचिर्क्षणानश्चीणे ते कस्प्येयाताम्‌ । 


अग्रमागके समान मुख्य चान नहीं (हो सकता, क्योकि वे अद्रव्य रह । रोमोका विधूनन करनेवाला 
अश्व रजका त्याग करता हुजा उसके साथ जीणं रोमोको मी क्षाडता है-इस विषयमे जश्च इव ० 
( जैसे अश्च रोभोका विधूनन करता है, वसे विद्वान पापका विधूनन कर ) एसा ब्राह्मण दै । धातुजोके 


अनेक अथं स्वीकार करनेसे उक्त स्मृतिके साथ विरोध नहो है । "तदुक्तम्‌" ( वह कहां गया है ) इसका 
व्याख्यान हो चुका ॥ २६॥ 


देवयान मागंसे पयंङ्ुस्थ ब्रह्मको ओर प्रस्थानं करनेवाक पुरुषके सूकृत-दुष्कृतका अधंमागमे 
वियोग कौषीतकी याखावारे पयंद्ुवियामे कहते है-- स एतं देवयान ° ( वह इस देवयान मागेको 
प्राप्तकर अगितिलोकको प्राप्त होता है ) एसां आरम्मकर “स आगच्छति ०' ( वहु विरजा नदीको प्राप्त 
होता है, उसे मनसे ही छाघ जाता है, उससे सुकृत, दुष्ठृतका त्याग करता है ) यहा श्रुतिके अनुसार 
उस ८ सृकृत-दुष्कृत ) का अधंमागमें ही वियोगवचन समक्षना च।हिए अथवा आरम्भे ही देहे 
प्रयाण करनेपर टसा विचार प्राप्त होनेपर ध्रृतिप्रामाण्यघ्े श्रुतिके अनुसार प्राप्ति प्रसक्त होनेपर 
[ सूत्रकार ] कहते है-'सांपराये' 1 सांपरायसमयमे-गमनकालमे देहे निकलनेपर विदयाकी 
सामथ्यसे यह्‌ सुकृत, दुष्करेत हान होता है, रेसी प्रतिज्ञा करते ह । उसका हेतु कहते है--'ततन्या- 
मावात्‌' । विद्यसे ब्रह्म सम्पराप्तकी इच्छावारे मृत ॒विद्वानुको मध्यमे सुकृत ओर दुष्कृतद्रारा कु 
मी प्राप्तव्य नहीं है, जिसके लिए कुछ एक क्षणोके लि९ सुकृतं गौर दुष्कृतके क्षीण न. होनेको 
कल्पना की जाय । परन्तु उनका विद्यापि विरुद्ध फल है, अतः विद्याकी सामथ्ये उन दोनोका क्षय 


सत्यानन्दौ-दीपिका 
% इसमें विद्या सृकृत-दुष्कृतक्षयका हेतु है, इसकी भसिद्धि पूवंपक्षा फल दहै, सिद्धान्तमें 
उसकी सिद्धि फर है । सिद्धान्ती--देहपातसे पूवं ॒ही विद्याको समथ्यसे कमेकि क्षय होनेपर विद्वात्‌ 


उत्तर मागसे ब्रह्यको प्रप्त होतादै, विना कमना हुए उत्तर मागमे गमन संमव नहीं है, अतः 
पाठक्रमसे अथक्रम बलवान्‌ है ।॥ २७ ॥ 


६९४ ब्रह्मसु्र-राङ्रभाष्य | अ० ३ पा० 


विद्याविशदधफरत्वाच्चं विद्यासामथ्यंन तयोः श्यः, सख च यदेव विद्या फरूभित्ुखी तदेव 
भवितुमहंति । तस्माल्धागेव सन्नयं सुङ्ृतदुष्कृतश्चयः पश्चास्पख्यते । तथा ह्यन्येऽपि 
शाखिनस्ताण्डिनः शास्यायनिनश्च प्रागवस्थायामेव सखकतदुष्कृतहानमामनन्ति--'भश्व 
इव रोमाणि विधूय पापम्‌" ( छा० ८।१३।१ ) इति, "तस्य पुत्र दायमुपयन्ति सुहृदः साधुद्स्यां 
द्विषन्तः पापडृत्याम्‌' इति च ॥ 2७ ॥ 
छन्दत उभयाविरोधात्‌ ॥ २८॥ 

पदच्छेद- छन्दतः, उमयावि रोधात्‌ । 

सूघ्रा्थं-( छन्दतः ) जीवित पुरुष अपनी इच्छसे विद्याका अनुष्ठान कर सकता है, इससे 
उसका कमक्षय मी जीवनकालमे होगा, ( उभयाविरोधात्‌ ) इसप्रकार उपपत्ति ओर ताण्डी आदि 
भ्रति दोनोके साथ विरोध नहीं होगा । 

यदि च दे्ादपसृप्तस्य देवयानेन पथा प्रस्थितस्याधंपथे सुकृत दुष्ृतक्चयो ऽभ्युपग- 
म्येत, ततः पतिते देहे यमनियमविद्याभ्यासात्मकस्य सुङतदुष्कतश्चयदहेतोः पुरुषप्रयत्न- 
स्येच्छातोऽनुष्ठानायुपपत्तेरलुपपत्तिरेव तद्धेतुकस्य सुरत दुष्कृतश्चयस्य स्यात्‌। तस्मात्पूव- 
मेव साधकावस्थायां छन्दतोऽचुष्ठानं तस्य स्यात्‌। तत्पूवकं च सुरृतदृष्छतष्टानमिति 
द्रष्ठम्यम्‌ । एवं निमि तनेमित्तिकयोरुपपत्तिस्ताण्डिश्ास्यायनिश्चवयोश्च संगतिरिति ॥*८॥ 
( १७ गतेर थंवचवाधिकरणम्‌ । सू० २९२० ) 


गतेरथेब्छभ्ुभमयथाऽन्यथा हि विरो: ॥ २९॥ 
पदच्येद्‌-- गतेः, अथतत्वम्‌, उमयथा, अन्यथा, हि, विरोषः । 
सूत्राथ--( गतेः ) देवयान मागंकी ( अथंवत््वम्‌ ) अथेवत्ता ( उभयथा ) विमागसे हो 
सकती है ! सगुणविदार्मे देवयानमाग है निगुणवियमें नहीं है, ( अन्यथा ) यदि देववानमागशका 
सवत्र उपसंहार करे तो ( विरोध। } विद्धाच्र पुण्यपापे विधूय इत्यादि श्रुतिषे विरोध होगा 1 
# कचित्पुण्यपापदानसंनिधो देवयानः पन्थाः श्रूयते, कचिन्न । तज संदायः- किं 


होता है भौर वह विद्या जब फलाभिमुख होती है तव उनका क्षय होना युक्त दै । दसलिए देहपाते 

पहले ही वतमान यह्‌ सुकृत दुष्कृत क्षय पवात्‌ पडा जाता है । इसकिए भन्य ताण्डी भौर शाटयायनौ 
शाखावाके मी “अश्च इव ० ( जसे अश्व रोम क्चाड़देताहै वसे विद्वान पाप मुक्त होकर ) भौर "तस्य 
दायमु° ( उस मृतं विद्ानुके पूत्र-यिष्य धनं ग्रहृण करते है, ` सुहूद पुण्यकम ओर देषी पापकम ग्रहण 
करते हँ ) इसभ्रकार पूर्वाव्रस्थामे ही सुकृत-दुष्कृतकी हानि कहते है ॥ २७ ॥ 

देहसे निष्क्रमित देवयान मागं प्रस्थान करनेवाले पुरुषके सूकर, दुष्कृतका क्षय यदि अधंमाग- 
म स्वीकार किया जाय, ठो देहुपात होनेपर सुरृत-दुष्कृत क्षयके ` हेतुमूत यम-नियम सहित विद्या 
 अभ्यासरूप पुरुषप्रयल्नमे अपनी इच्छसे अनुष्ठानकी उपपत्ति न होनेके कारण उसे होनेवाखो 
सुकृत, दुष्कृत क्षयको अनुपपत्ति ही होगो । इससे पूर्व॑मे-साधकावस्थामें अपनी इच्छसे उसका अनु 
ष्ठान होना चाहिए गौर अनुष्ठान पूवक सुकृत, दुष्कृतका हान है, एेसा समक्षना चाहिए । इपप्रकार 
निमित्त, नेमित्तिककी उपपत्ति ताण्डी ओर श्चाटचायनी इनं दोनों श्रतियोकी संगति होगो ॥ २८ ॥ 

कहीपर पुण्य-पापके हानंकी संनिधिभे देवयानमगंकी श्रुति है ओर कहीपर नहींहै, यहां 

 सत्यानन्दी-दीपिका ` 

सगुणविद्यार्मे देवयान गति प्रयोजनवारी है भौर निगुणविद्यामे नहो, अतः समनरूपसे 
स्व॑त्र शमनं इष्ट नहीं है । देसे व्यवहित वस्तुकी प्राक्षिमे तो मागं अपेक्षणीय है, किन्तु ब्रह्मविद्यां 
मागकी यपेक्षा तहीं है ॥ २९॥ 


अधि० १७ सू० ३० ] भाषाययुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासहित ६९५ 


हानावविशोषेणेव देवयानः पन्थाः संनिपतेदुत विभागेन कचित्संनिपतेत्‌ क्चिन्नेति । 


| 


1 


यथा सावद्धानाव्रविरोषेणेवोपायनायुचत्तिरुक्तवं देवयानाचुदृत्तिरपि भवितुमहंतीव्यस्यां , 


प्राप्तावाचक्ष्मह-गतेदवयानस्य पथो ऽथंवच्वमुभयथा विभागेन भवितमरहति, कचि 
दर्थवती गतिः कचिन्नेति, न।विशेषेण। अन्यथा हाविरोषेणेवेनस्यां गतावङ्गीक्रियमाणायां 
विरोधः स्थात्‌ । “पुण्यपापे विधूय निरञ्जनः परमं साम्यघुषेति' ८ मु° ३।१।३ ) हदस्यस्यां रतो 
दे शान्तरप्रापणी गतिविरुध्येत । कथं हि निरञ्जनोऽगन्ता देशान्तरं गच्छेत्‌ ? गन्तव्यं 
च परमं साम्यं न देशान्तस्पराप्ल्यायत्तमित्यानथक्यमेवाश्र गतेमंन्यामहे ॥ २९. ॥ 


उपपन्नस्तल्नक्ष्णार्थोपलन्धेरोकिवत्‌ ॥ ३० ॥ 

पदच्छेद्‌--उपपन्नः, तत्लक्षणाथेपिलब्धेः, लोकवत्‌ । 

सृज्ार्थ--(उपपश्नः) गतिकी विमागसे व्यवस्था युक्त ही है, (तल्लक्षणार्थोपरब्धे।) क्योकि गति- 
कारणभूत अथं सगुण उपासनाभौमे उपचन्ध होता दै, ( लोकवत्‌ ) जसे रोकमें सेतु वासियोको ग्रामकं 
प्राप्तिके किए मागंकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्तिमे उसकी अपेक्षा नहीं होती, वसे यहा भी है । 

उपपन्नश्चायसमुभयथाभावः- कचिद्‌ थवती गतिः कचिन्नेति, तद्श्चणार्थोपालग्धेः। 
गतिकारणमूत ह्यथ; पयङ्कविद्यादिषु सगुणेषुपासनेषूपलभ्यते। यज हि पयय॑ङकारोहणं 
पर्यङस्थेन ब्रह्मणा संवदनं विदि्रगन्धादिध्रािर्चेः्येवमादि बहु देशान्तर प्राप्त्यायत्तं 
फलं ्रयते, तत्नशथवती गतिः । नहि सम्यग्दाने तलुक्षणार्थोपलन्धिरस्ति। न ह्यार्मेकःव- 
दरदिीनामाप्तक्रामानामिहेव दग्चारोषक्टे शबीजानामारग्धभोगकर्मारायश्चपणव्यतिरेकेणा- 
पेश्चितव्यं किंचिदस्ति, तत्नानथिका गतिः। रखोकवच्चेष विभागो दष्व्यः-यथा लोके 
ग्रामप्राघ्ो देश्ान्तरप्रापणः पन्था अपेक्ष्यते, नारोग्यप्राप्तावेचमिहापीति । भूयद्चेनं विभागं 
चतुर्थाध्याये निषुणतरभमुपपादयिष्यामः ॥ २९ ॥ 


संशय होवा है किं क्या हानमे समानरूपसे हीं देवयनमागका संनिपात है अथवा विमागसे कहीपर 


संनिपात होता है ओर कहीपर नहीं होता ? जेप हानमे समानशङरसे उपायनकी अनुवृत्ति कही गई है, 
वसे देवयानक्ती अनुव॑त्ति मी होनी चाहिए । ` सिद्धान्ती--इसके प्रास्त होनेपर हम कते ईहै- गतिका- 
देवयानमागका अथंवत्त्व उमयथा-विमागसे होना बाहिए, कहीपर अथवती गति है बौर कहीपर नहीं । 
अविशेषसे सवत्र. गति नहीं है, अन्यथा-अविद्ेषसे ही इस शतिके अङ्खीकार करनेपर तो विरोधं 
होगा । पुण्यपपे०' ( विद्धान्‌ पृण्य-पपि दोनोंको. त्यागकर निमल हो परम सामभ्य ( ब्रह्मं) को प्राप्त 
होता है.) इस .श्चतिमे अन्य देशं प्रापक गति विरुद्द, क्योकि गति आदि रहित ब्रह्मस्वरूप देशा- 


न्तरमें कंसे जायगा ओौर प्रापणोय परम साम्य देशान्तर प्राप्तिके अधीन नहीं है। इसलिए हम यहां 
निगुणविद्यार्मे गतिको निष्प्रयोजन भानते ह ॥ २९॥ 


कहीपर गति प्रयोजनवाली है गौर कंहीपर नही, एेसा दोनों प्रकारका विभाग युक्ति युक्त है 
क्योकि गति कारणक प्रयोजन उपलन्ध होता है । गति कारणभूतं प्रयोजन पयं ङ्कुविद्या भादि सगुण 
 उपासनाओमे उपलन्ध होता है । उनमे पर्यद्ारोहुण, पय ङस्य ब्रह्याके साथ संवाद भौर विष्ट गन्ध 
आदिकी प्राप्ति, इत्यादि अनेक मिन्न भिन्न देशोकी प्राप्तिके अधीन फलको श्रति है, वहाँ गति प्रयोजन 
वाली है, किन्तु तत्त्वज्ञानमें गति कारणभूत अथकी उपकरन्वि नहीं है, कारण कि आत्मेकत्वदर्शी 
आप्तकाम यहा दण्ध हो गये ह सम्पुण क्लेश ओर उनके कारणीभूत बीज-अविद्या जिनके, उनको-एता- 


हथ महानुमावोंको प्रारन्धमोग कम भौर भआादाय क्षयके अतिरिक्त कुछ भमी फल अपेक्षणीय नहीं 
है । यहां गति प्रयोजन रहित है । ओर यह्‌ विमाग रोक व्यवंहारके समान समक्षना चाहिए, जसे 


छोकमे ग्राम प्राप्तिके ङिए देशान्तर प्रापकं मागकी अपेक्षा होती है, किन्तु आरोग्य प्राप्ते नदीं होती, 


के 


६९६ ब्रह्मसज्न-द्राङ्रभाष्य [ अ०३ पा०३ 


(-१८ अनियमाधिकरणम्‌ । सू० ३१९ ) 
अनियमः स्वासामविरोधः शब्दानुमानाभ्याभ्‌ ॥ ३१॥ 

पट्च्छेद--अनियमः, सर्वासाम्‌, अविरोधः, रान्दानुमानाभ्याम्‌ । ` 

सृजाथं-( सर्वासाम्‌ ) समी सगण उपासनाभोमे ( अनियमः) अविरोषरूपसे देवयान 
माग होना चाहिए, ( अवि रोधः } दससे-प्रकरणसे विरोध नहीं दहै, ( शन्दनुमानाभ्याम्‌ ) क्योकि 
तद्य इत्थं विदुः" इत्यादि श्रुति ओर शुक्लकृष्णे गती द्योते" इत्यादि स्मृति है । 

सगुणासु विद्यासु गतिरथंवती, न निगुणायां पश्मात्मविद्यायामिव्युक्तम्‌ । सगुणा- 
स्वपि विद्यासु कारुचिद्‌गतिः भ्रूयते-यथा पयंडूविद्यायामुपकोसखलविदयायां पञ्चा- 
ग्निविदयायां दहरविद्यायामिति । नान्यासु-यथा मधुवरिचांयां शाण्डिल्यविद्या 
षोडदहाकटविद्यायां वेश्वानरवियायामिति। तजर संरायः--कि यास्वेषेषा गतिः श्यते 
तास्वेव नियम्येतोतानियमेन सर्बाभिरेवंजातीयकाभिविद्याभिरभिसं बध्येतेति। कि 


तावस्प्रात्तम्‌ ? नियम इति । यत्रैव श्रूयते तत्रैव भवितुमहति, प्रकरणस्य नियामकरवात्‌। 


यद्यन्यत्राश्रुयमाणापि गतिविद्यान्तरं गच्छेच्छुत्यादीनां प्रामाण्यं हीयेत, सवस्य 
सर्वाथत्वप्रसङ्गात्‌। अपि चाचिरादिकेकंव गतिरूपकोसलविद्यायां क्चाभिनिविद्यायां 
ख तुस्यवत्पटश्चते, तत्सर्वारथत्वेऽनथंकं पुनवंचनं स्यात्‌। तस्मान्नियम शति 8 पवं 
प्राप्ते पठति--अनियम इति । सर्वा्तामेवाभ्युदयप्रा्तिफदानां सगुणानां विद्यानाम- 
विरदोषेणेषा देवयानाख्या गतिभंवितुमहंति। नन्वनियमाभ्युपगमे प्रकरणविरोध 
उक्तः । नैषोऽस्ति विरोधः, राब्दायुमानाभ्यां श्चतिस्मृतिभ्यामित्यथः। तथाहि श्चरतिः- 
तच इत्थं विदुः' ( छा० ५।१०।१ ) इति पञ्चाग्निविद्यावतां देवयानं पन्थानमवतारयन्ती "े 
वते यहां प्रकृते भी समञ्नना चाहिए । पुनः इस विमागको चतुथं अष्यायमें अधिक निपुणतासे 
उपपादनं करेगे ॥ ३० ॥ 

सगुण वि्यागोमे गति प्रयोजनवाली है, किन्तु निगुण परमात्मविद्यामें नही, खा पूवं मधि- 


करणम कहा गया दै । सगुण विद्यायोमे मी कुछ विद्याओंकी गति भ्र ति दै--जंसे "पयं द्विद्या, उप 
कोसरविद्या, पच्वाग्निविद्या गौर दहरविद्यामें ।* अन्य विद्याओमें गति श्रुति नहीं है--जेसे “मधुविद्या 


शाण्डिल्यविद्या, षोडशकलविद्या गौर वश्वानरविद्यामे 1 यहां संशय होता है--क्या जन्मे यह 
गति श्ृति है उनमें ही नियमित दै अथवा अनियमसे इस प्रकारकी समी विद्याओं साथ सम्बन्धित 
है, तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षौ--नियम प्राप्त होता है । जिन विदयाभोमं गति सुनी जातो दै 
उनम ही होनी चाहिए, क्योकि प्रकरणं नियामक है । अन्य विद्याम न सुनी हुई गति मौ यदि अन्थ 
विद्यमें प्राप्तहोतोश्रति आदिमं प्रामाण्यकी हानि होगी, कास्ण कि सबमें सर्वाथंवत्व प्रसङ्खहोगा । 
भौर अचिरादि एक ही गति उपकोसलविद्या ओर पन्चाग्निविचामे सभानरूपसे जपे पढी जाती है, 
वह्‌ यदि सब विद्याओोके किए हो तो पनवंचन अनथक हो जायगा, इसलिए गतिका निथम है । सिषा 
प्राप्ठ होनेपर कहते है-- अनियम है । यह्‌ देवथान नामक्‌ गरत्ति मम्युदय प्राप्ति फक्वाली समस्त सगुण 
विद्यामोभे समानरूपसे होनी चाहिए । परन्तु अनियमको स्वीकार करनेपर प्रकृरणका विरोध कहा गयां 
है ? यह विरोच नहीं है, क्योंकि इसमे छब्द गौर अनुमान-धरुति ओर स्मृति है, एेप्ा अयदहै। जसे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जो प्रकरणके बरसे गतिा नियम कहा गया है, बह श्रुति नौर स्मृतिसरे बाधित है, क्योकिश्रुवि 
प्रकरणसे बलवती है। इसलिए समस्त सगणं उपासनाओमें समानषपश्चे गति होनी चाहिए । ये चेमेऽ- 
रण्ये °` इस भ्रति वाक्यम लक्षणाकी गई है, इसे श्रद्धा ओर तप अन्य सगणं उपासनाके उपलक्षक दै। 


अधि० १८ सृ०२१ भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ६९.७ 


चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इस्यपासतेः ( का० ५।१०।१ ) इति विदान्तस्शीखिनामपि पञ्चाम्निलिदया- 
विद्धिः समानमागंतां गमयति । कथं पुनरवगम्यते विद्यान्दरश्ीलिनाभियं गतिरिति 
ननु श्रद्छतपः परसायणानामेव स्यात्‌, तन्मात्रश्रवणात्‌ । नेष दोषः, नहि केवलाभ्यां 
श्रद्धातपोभ्यामन्तरेण विद्याबदमेषा गतिंभ्यते, विद्यया तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । 
न तत्र दक्षिणाः यन्ति नाविद्वंसस्तप्स्विनः' इति श्रुत्यन्तरात्‌ । तस्मादिह श्रद्धातपोभ्यां 
विदयान्तरोपरक्चणम्‌ । % वाजसनेयिनस्तु पञ्चभ्निविद्याधिकारेऽधीयते--“य एवमेतद्विदुर्ये 
चामी अरण्मरे श्रद्ध सत्यमुपासते" (ब° ६।१।१५) इति । तन्न श्रद्धावो ये सव्यं ब्रह्मोपासत 
इति व्याख्येयम्‌ , सत्यशब्दस्य ब्रह्मण्यसकृतप्रयुक्तत्वात्‌ । पञ्चाग्निविद्याविंदां चेत्थंवित्त- 
यैवोपात्तत्वाद्वि ्यान्तरपरायणानामेवेतदुपादानं न्याय्यम्‌ । “अथ य प्तौ पन्थानौ न विदुस्ते 
कीटाः पतङ्गा यदिदं दन्दश्चूर्म्‌' (बृह ६।२।१६) इति च मागंदयश्रष्टानां कष्टामधोगति गम 
यन्ती श्रतिदंवयानपितुयाणयोरेवेनानन्त्भावयति । तक्रापि विद्याविद्ोषादेषां देवयान- 
प्रतिपत्तिः । स्म्रतिरपि "छंक्लङृष्णे गती येते जगतः शाङ्वते मते । एकया यात्यनाङ्त्तिमन्य- 
(तद्य इच्धं विदुः ० ( वहाँ इस रोकके प्रति उत्थित हुए अधिकारी गृहस्थोमे जो इस प्रकार पच्चाग्निको 
जानते है) यह श्च॒ति प््वाग्नि वि्याके उपासकोके किए देवयान पथका अवतरण करती हुई ये चेमे° 
( ओर जो अरण्यसे उपलक्षित वखानस्त मौर परिव्राजक श्रद्धा भौर तपसे उपलक्षित ब्रह्यका ध्यान 
करते ह ) अन्य विद्ये अनुशीलन करनेवारोका मी पचाग्निविद्या जाननेवालोके समान मागं ज्ञान 
रातौ है । परन्तु यह कसे अवगत हो कि अन्यं विद्याका अनुशीलन करनेवारोकी यहु गति है ? परन्तु 
श्रद्धा ओर तपमे संलग्न अरण्यवासियो को ही यह्‌ गति प्राक्त होनी चादिए्‌, क्योकि केवल उनका श्रवण 
है । यह्‌ दोष नहीं है, कारण कि विद्याबलके विना केवल श्रद्धा गौर तपे यह्‌ गति प्राक्च नहीं होती, 
क्योकि “विद्यया तदारोहन्ति °` ( विद्याद्े-उपासनासे उस ब्रह्मलोकको प्राप्त करते है, जहां जानेवालेकी 
कामनाएं निवत्त-शान्त हो जाती है, वर्ह दक्षिणं मागंपे उपलक्षित केवल कर्मी नहीं जाते ओर 
अविद्राचरू-उपासना रहित तपस्वी मी नहीं जाते ) यह अन्य श्रुति है । इससे ज्ञात होता है कि यहाँश्रद्धा 
घौर तपसे अन्य विद्याओं उपजक्षणं है । वाजसनेयी तो पश्वाग्निविद्ाके प्रकरणम "य एवमेतद्िदुः° 
(वे जो गृहस्थ इस प्रकार इस पश्वाग्निविद्याको जानते हैँ तथा जो संन्यासी मथवा वानप्रस्थ श्रद्धां 
युक्त होकर सत्यको उसना करते हँ ) एसां कहते हँ । वहां जो श्रद्धा सत्य ब्रह्मकी उपासना करते 
है, एसा व्यारुयान करना चाहिए, क्योकि सत्य शब्द ब्रह्ममे अनेकवार प्रयुक्तं हृभा दै । पन्चाग्निविद्या- 
विदोका “य इत्थं विदुः* इस वाक्यसे “दत्थ विच्छ ( इस प्रकार जाननेवाला ) रूपसे ग्रहण हौनेके कारणं 
अन्य विद्ामे संलग्न उप।सकोका यह ग्रहण युक्त है । ओर (अथ य एतौ ( मौर जो उत्तर ओर 
दक्षिण दोनों मार्गोको नहीं जानते अर्थात्‌ देवथानं एवं दक्षिण मागके साधन मृत ब्रह्मोपासना अथवा 
कमंका अनुष्ठान नहीं करते वे कौट, पतङ्ख भौर सपं मादि होते हैँ) यहु श्रुति दोनों मागेसि भ्रष्ट हुए 
लोगौको दुःखदायक अधोगतिका बोध कराती हूर्ई देवयान ओर पितृयानमे ही इन उपासकोका अन्त- 
मवि क्ररतीदै। उनमें भमी उपासना विदोषसे इन उपासकोंको देवयानकी प्रापि होतीदै। भौर 


॥ सत्यानन्द -दीपिका । 

& तत्‌ तत्‌ स्थर्मे मागं॒श्रुति प्रतिदिन मागं ध्यानके किए है, वयो प्रकरणसे माग ध्यान 
उपासनाका अद्ध कहा गया है । जिनमें मागं श्रुति नहीं है वे मागं घ्यानकै विना मी विद्ाकी सामथ्यंसे 
ध्चिरादि मागं प्राप्त करते हैँ । यह्‌ सूचित करनेके लिए पुनः" कथन है । इसलिए देवयानमागकी 


प्रतीके भिन्न सम्पूणं उपासनाओमे ` समानरूपसे प्राप्ति होती है । पुवपक्षमे पवके समान गतिका नियम 
है, सिद्धान्ते गतिका अनिममदहै।॥३१॥ 


६९८ बरह्मसूज-दाङ्करभाष्य | अ०३पा०२ 


याऽऽवतते पुनः' (म० गी° ८।२६) इति । यत्पुनद वयानस्य पथो द्विराम्ननमुपकोसल- 
विद्यायां पञ्चाग्निविद्यया च, तदुभयत्राप्ययचुचिन्तनाथम्‌ । तस्मादनियमः ॥२१॥ 
(१९ यावदधिकासयाधिकरणम्‌ । सु० ३२ ) 
यावदधिकारमवस्थितिराधिकारिकाणम्‌ ॥३२॥ 
पदच्छेद्‌--यावदधिकारम्‌, अवस्थितिः, आधिकारिकाणाम्‌ । 

सू्ाथं-( आधिकारकाणाम्‌ ) लोकं व्यवस्थाके हैतुभूत अधिकारोमे विनियुक्त, यथाथं 
ज्ञानसे क्षीण कमवारे अपान्तरतमा आदि तत्त्वज्ञानियोकी ( यावदधिकारम्‌ ) प्रारग्धकर्मो तक 
( अवस्थितिः ) अवस्थिति है । 

#% विदुषो वर्तमानदेहपा तानन्तरं देान्तरमुत्पद्यते न वेति चिन्त्यते । नयु विद्यायाः 
साधनभूतायाः संपत्तौ के वस्यनिवृं्तिः स्यान्न वेति नेयं चिन्तोपपद्यते, नहि पाकसाधन- 
संपत्तावोदनो भवेन्न वेति चिन्ता संभवति, नापि भु्रानस्त्प्येन्न वेति चिन्त्यते, उपपन्ना 
त्वियं चिन्ता, बरह्मविदामपि केषांचिदितिहासपुराणयोद्‌ हान्तरोत्पत्तिद शनात्‌ । तथाि- 
अपान्तरतमा नाम वेदाचार्यः पुराणषिर्विष्णुनियोगात्कलिद्वापारयोः संधो कृष्णद्धेपायन 
संबभूवेति स्मरन्ति । वसिष्ठश्च ब्रह्मणो मनसः पुत्रः सन्निमिरापादपगतपूरवदेहः 
पुनब्रह्मादेदान्मिजावरूणाभ्यां संबभूवेति । ब्रग्वादीनामपि ब्रह्मण एव मानसपुत्राणां 
वारुणे यज्ञे पुनरुत्पत्तिः श्रूयते । सनत्कुमारोऽपि ब्रह्मण एव मानसः पुतः स्वयं रुद्राय 
वरग्रदानारस्कन्दत्वेन प्रादुबभूव । एवमेव दक्चनारदभ्रभरतीनां भूयसी देहान्तरोत्पत्ति 
ुक्लङृष्णे ०* ( उपासना ओर कमके अधिकारी जनोके लिए देवयान ओर पितृयान माग सनातन माने 
गये हँ । इनमें एकके द्वारा गया हृभा परम शतिको प्राक्त होवा है भौर दुसरे द्वारा गया हुमा जन्म 


मृत्युको प्राप्त होता है ) एसी स्मृति मी है । देवयान मा्गका उपकोसलविद्ा ओर प्वाग्निविद्यामे जो 
दो वार कथन है वह दोनों विद्याओमें ध्यानके लिए है, अतः गतिका अनियम है ॥ ३१॥ 


विद्राचुका वतमान शरीर पात होनेपर दुसरा शरीर उत्पन्न होता दै कि नहीं? इसप्रकार 
विचार किया जाता दै । परन्तु साधनमूत विद्याकी प्राप्ति होनेपर ` मोक्ष निष्पन्न होता दै कि नही 
यह्‌ विचार उत्पन्न नहीं होता, श्योकि पाककी साधन सम्पत्ति होनेपर बोदन पाक होगा. कि नही, एसा 
विचार नहीं हो सकता,. भौर मोजन करनेवाला तृप्त होगा कि नही, एसा मी. विचार नहीं किया 
जाता । किन्तु यहु विचार तो युक्त है, क्योकि कु ब्रह्यवे्ताओकी मी धन्य शरीरकी उत्पत्तिं इविहास 
गौर पुराणम देखनेर्मे आती है। जैसे. कि अपान्तरतमा नामके वेदाचायं पुराणं ऋषि विष्णुके 


आदेशे कलि गौरं द्वापुरकी सन्म कृष्णद्रंपायनरूपमे उत्पत हुए, रसा स्मृतिकार कहते है । 
ओर वशिष्ठ ब्रह्याके मानस पुत्र होते हए निमिके शापे पुवं देहका त्यागकर ब्रह्माकी आक्ञसि फिर 


मित्रा गौर वरुणशचै उत्पन्न हृए । ईइसीप्रकार ब्रह्माके मानस पुत्र भृगु आदिकी भी वरुणके यज्ञम 
पुनः उत्पत्ति सुनी जाती है । तब्रह्माके मानस पुत्र सनत्कुमार मी स्वयं स्द्रको वरदान देनेके कारण 
कातिकेयरूपसे उत्पन्न हुए । इसीप्रकार दक्ष, नारद आदिकी तत्‌ तत्‌ निमित्तसे अनेक `शरीरोकी 
उत्पत्ति स्मृतिमे कही जाती दहै। बौर धति (वेद) मे मी मन्त्र गौर अथंवादमे प्रायः एसा 


सत्यानन्दी-दीपिका ता 
“मेधातिथेमेष' इस मन्त्रम इन्द्रका मेषलूपसे जन्म उपकरन्ध होता है । "वसिष्ठ उवंश्ची पुत्रे 


जातः" ( वसिष्ठ उवश्चीका पुत्र उत्पन्न हुआ ) यह्‌ सामवेदका अथवाद है । इसप्रकार मोक्ष जानकां 


फल न होनेते ब्रह्मोक प्रारूप फक सगुणविद्या फलके समान होनेके कारण -अचिरादि मागका 
उपसंहार पुवपक्षमे फल दै, सिद्धान्तमें उपयुक्त व्यवस्थाकी सिद्धि फल है । 


अधि० १९ स्‌० २२ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ६९९ 


कथ्यते तेन तेन निमित्तेन स्मरतो 1 श्चतावपि भन््राथंवादयोः प्रायेणोपलभ्यते। ते च 
केचित्पतिते पूर्वदेहे देहन्तरमाददते, केचित्तु स्थित पव तस्मिन्योगेश्व्यवशादनेकदेहा- 
दानन्यायेन । स्व चेते समधिगतसकरुवेदार्थाः स्मर्यन्ते । तदेतेषां देदान्तरोत्पत्तिदरदा 
नात्पराप्तं ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोश्दे तु्वमहेतुत्वं वेति। अत उनत्तरमुच्यते-न, तेषा 
मपान्तर्तमः प्रभ्रतीनां वेदध्रवतंनादिषु टोकस्थितिहेतुष्वधिकारेषु नियुक्तानामधिकार- 
तन््रत्वास्स्थितेः। यथाऽसौ भगवान्सविता सहस्रयुगपर्यन्तं जगतोऽधिकारं चरित्वा 
तदुवसान ` उदयास्तमयवनजितं केवल्यमचुभवति- अथ तत ऊध्वं उदेत्य नैवोदेता नास्तमे- 
तेकर एव मध्ये स्थाता" ( छा० ३।११।११ ) दति श्रतेः, यथा च वतमाना ब्रह्मविद्‌ आर्ध 
भोगक्षये केवल्यममुभवन्ति, ^तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये" ( छा० ६।१४।२ ) 
इति तेः, एवमपान्तरतमःप्रभ्रतयोऽपीश्वरेण तेषु तेष्वधिकारेषु नियुक्ताः सन्तः सययपि 
सम्यग्दशंने कैवस्यहेतावक्षीणकर्माणो यावद वचिकारमवतिश्ठन्ते, तदवसाने चापचुज्यन्त 
इत्यविरुद्धम्‌ । सङ्ृत्परवत्तमेव हि ते फलदानाय कर्माहायमतिवाहथन्तः स्वातन्व्येणेव 
गृहादिव गृहान्तरमन्यमन्यं देहं संचरन्तः स्वाधिकारनिव्तनायापरिमुषितस्पतय पव 
देदेन्द्रिथपरूतिवश्शित्वान्निर्माय देहान्युगपत््रमेण वाऽधितिष्ठन्ति । न चेते जातीस्मरा 
हत्युच्यन्ते, ^त पेते" इति स्मृतिभ्रसिद्धेः। यथा हि सुलभा नाम ब्रह्मवादिनी जनकेन 
विवदितुकामा व्युदस्य स्वं दें जानकं देहमाविदय, व्युद्य तेन, पश्चार्स्वमेव देह्माविवेरोति 
स्मर्यते । यदि द्युपयुक्ते सक्ृतप्रचत्ते कमणि कर्मान्तरं देदहान्तरारम्भकारणमाविभंवेत्त- 
उपलब्ध होता. है । कई एक तो वे पूवदेहुके पातं होनेपरं अन्य देह ग्रहृण करते है, अर कईं एकतो 
उस देहके विद्यमान होते ही योगएेश्वयं बलसे अनेक अन्यं शरीर धारण-न्यायसे अन्य शरीरका 
ग्रहण करते ह । ओर वे सब समधिगत सकल वेद अथंवाके . सम्यक्‌ ज्ञात्रा स्मरण किये जति । 


इसलिए इनकी देहान्तरोत्पत्तिके दशरन ॒होनेसे ब्रह्मविया मोक्षकी पाक्षिक हेतु दै मथवा अहैतु है, 
एेसा प्राप्त होता दै । सिद्धान्ती--इसपे उर कहा जाता है-नही, लोक स्थितिके हेतुमत वेदप्रवतन 


जादि अधिकारोमे नियुक्त इन मपान्तरतमा आदिकी अवस्थिति अधिकारके अधीन दहै। जसे यह्‌ 
सगवानु सुय सहल युग पयन्तं अगत्‌का अधिकार चलाकर उसकी समाप्ति होनेपर उदय मौर अस्तसे 


रहित कंवल्थका अनुमव करते हु, क्योंकि “भथ तत ऊध्व० ( प्राणियोके न होनेपर प्रारन्ध कमं 
क्षीण होनेपर केवल ब्रह्मस्वरूप हो न उदिति हीहोगा ओर न ्षस्तही `होगा केवल मध्यमे-अपनेमें 
ही स्थिर रहेगा ) रेसी श्रति है। ओर जेषे वतमान ब्रह्मवेत्ता प्रारन्धक्मेकि मोगके क्षय होनेपर 
केवल्यका अनुमवं करते ह, क्योकि तस्य तावदेव ० ( उसके मोक्षमें उतना ही विलम्ब है जब तक 


कि वहु देहं बन्धन-लिङ्क शरीरसे मुक्त नहीं होवा, उसके पश्चात्‌ वह सत्सपन्न-ब्रहमको प्राप्त हो 
जाता) यहश्वतिदै। वसेह ईचवर द्वारा तत्‌ वत्‌ अधिकारोमे नियुक्त होते हए अपान्तरतमा 


भादि ईश्वर कंवत्यके हैतुम्‌त तत्तवज्ञानके होनेपर भो कमोकि क्षीण न होनेतक अधिकारे रहते है 


ओर कभोकि क्षीण होनेपर मुक्त हो जाते, इसर्मे कोई विरोध नहीं है, क्योकि अमधिकारका फल 
देनेके किए एक वार प्रवृत्त हुए कर्माययको समाप्त करते हुए एक घरसे दूरे घरके समान स्वत- 


न््रतासचे ही अन्य अन्य देहमे संचार करते हुए अपने मधिकारको सम्पन्न कृरनेके लिए पूवं स्मृतिका 


लोप हुए विनादही देह, इन्दियोकी प्रकृति ( स्वमाव ) को अपने अधीन कर युगपत्‌ अथवा क्रमे 
अनेक देहा निर्माणकर उसमे अधिष्ठित होते ह। वे जातिस्मर नहीं कटे जाते, क्योकि "त एवेते° 


(येवेही दहै) एेसा स्मृतिमे प्रसिद्धदहै। जसे सुलमा नामको ब्रह्मवादिनी जनकके साथ विवादी 


कामनासे अपने देहका त्यागकर जनकके शरीरम प्रवेश्चकर उसके साथ विवादकर परचात्‌ अपने ही 
शरोरमे प्रवेञ्च किया" एेसी स्मृति है । यदि एक वार प्रवृत्त हुए उपयुक्त कमम दुसरे देहुकी उत्पत्तिके 


७6९ ्रह्मसू्-शाङ्रभाष्य [ अ०्३पाण्दे 


तोऽन्यदप्यदग्धवीजं कर्मान्तरं तद्वदेव प्रसज्येतेति ब्रह्मविद्यायाः पाक्षिकं मोक्षदे तुत्वमहे- 
तत्वं वा राङ्येत, नत्वियमाशङ्कायुक्ता, ज्ञानात्कमंबीजदाहस्य ्रुतिस्मतिप्रसिद्धत्वात्‌ । 
ष तथाहि श्रतिः-- भिद्यते हृदयग्रन्थिरिछचन्ते सर्वसंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दु्ट 
परावरे" (बुण्ड० २।२।८) इति । सस्सतिखम्मे सवं्न्थीनां विप्रमोक्षः" (छा° ७।२६।२) इति चेव 
माद्यां । स्मृतिरपि-"यथेधांसि समिद्धोऽग्निमेस्मसाच्छुरतेऽजन । हानाग्निः सवकर्माणि मस्म- 
सार्कुरुते तथाः ( म० गो० ४।३७ ) इति, "बीजान्यग्न्युपदग्धानि न रोहन्ति यथा पुनः । ज्ञान- 
दग्पैस्तथा क्रदो नात्मा संपद्यते पुः" इति चैवमाद्या ! न चाविद्यादिक्लेश्चददे सति क्टेश- 
बीजस्य क्मरायस्येकदे शदाह एकदे शप्ररोहर्चेत्युपपद्यते, नद्यग्निदग्धस्य राछिवीज् 
स्येकदेराप्रयेहो ददयते । # प्रवृत्तफर्स्य तु कर्माद्यस्य मुक्तेषोरिव वेगश्चय(निवुत्तिः, 
तस्य तावदेव चिरम्‌' (छाः ६।१४।२) इति शरीरपातावधिक्षेपकरणात्‌। तस्मादुपपन्ना 
यावदधिकारमाचिकारिकाणामवस्थितिः। नच ज्ञानफटस्यानेकान्तिकता । तथा च श्चति- 
रविरोषेणेव सवषां ज्ञानान्मोश्चं दर्दायति~^तदो यो देवानां प्रव्यवुध्यत स एव तदमवत्तथर्षीणां 
तथा मनुष्याणाम्‌" ( बृह ° १।४।१० ) इति । ज्ञनान्तरेषु चेश्व्यादिफरेष्वासक्ताः स्युमं 
हष॑यः ते पदचदैभ्वयश्चयदर्दनेन निविण्णाः परमात्पज्ञाने परिनिष्ठाः केवस्यं प्रापुरित्यु 
पपद्यते--श्रह्मणां सह ते सव संप्राक्षे प्रतिसंचरे । परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविश्चन्ति परं पदम्‌ 
कारणमत अन्य कमंका आविर्मावहो तो अन्य मी जिसका बीज दग्ध नहीं हुदै एेषा कर्मान्तर 
उसीप्रकार प्रसक्त होगा । इससे ब्रह्यविद्या-पाक्षिक मोक्षका हेतु है अथा भहेतुदै, एेसो आशङ्का 


होगी । परन्तु यहु आशा युक्त नहीं है, क्योकि ज्ानसे कम बीजका दाह श्रुति गौर स्मृतिमें प्रसिद्ध 
है । जेसे "भिद्यते हृद्यम्रन्थिः०' ( कायं-कारणरूपदचे उस परब्रह्यका साक्षात्कार होनेपर इस जीवकी 


हदय ग्रन्थि जड़-चेतनं ओर उनके घमेकि तादातम्थाष्प्रासल्प गांठ टट जातीहै आत्मविषयक सब 
संशथ नष्टहो जते भौर इसके सब कमंक्षोणहो जाते) भौर सस्खतिरुम्भे०ः (तथा स्मृति-भ 


ब्रहम है को प्राप्ति होनेपर सम्पूणं ग्रन्थियोंी निवृत्ति हो जाती है) इत्यादि धरति है । ओर चयधेघांसि° 
( हे अजुन ! जसे प्रज्वलित अग्नि इन्धनको भस्ममयकर देती है, वसे ही ज्ञान सम्पूणं कर्मोको मस्म- 


मय-निर्बाज कर देता है ) अर 'बीजान्यरन्य॒पद्ग्धानि०' ( जसे अग्निस मूने गये बौज फिर नही 
उगते, वंसे ही ज्ञानाग्निसे दग्ध हृए क्लेशोते पुनः शरीर उत्पन्न नहीं होता }) इत्यादि स्मृति मीहै। 
उसीप्रकार अविद्या आदि क्रेशोके दाह होनेपर क्ठेशके बीज कर्मादियके एक देशका दह हो बौर 


एक देशका प्ररोह हो, यह्‌ उपपन्न नहीं होता । अग्निसे दग्ध चाली बीजके एक देशका प्ररोह नहीं देखा 
जाता । जंसे छोड हुए बाणकी निवृत्ति वेग क्षय होनेसे होती है, वसे प्रवतत फल्वारे कर्माशयकी 


निवृत्ति भी वेगक्षय ( मोगक्षय ) होनेपर होती है । क्योकि “तस्य तावदेव चिरम्‌०' ( उसे तभी तक 
विम्ब है ) इसप्रकार रारीर पात पयन्त विलम्ब होता दहै, इश्किए अधिकार पयन्त आधिकारियोकी 


वस्थिति उपपन्न है । ज्ञानके फलमे व्यभिचार नहीं है, क्योकि "ठचो यो०' ( उसे देवोमे से जिस- 
जिसने जाना वही तद्रपहो गया । इसीप्रकार ऋषियों मौर मनुष्यो से भी जिसने उसे जाना वहु 
तव्रप-ब्रह्मश्प हो गया ) यह्‌ धरति समनख्पसै सबका ज्ञानसे मोक्ष दिखछाती है । एेश्वयं आदि फलक्नो 


देनेवारी अन्य उपासनाओमे महर्षि ठ़ोग आसक्त हुए, अनन्तर वें एेदवय' क्षय दरानक्चे विरक्त होकर 
परमीत्माके ज्ानमे पुमरूपशे निष्ठावानू होकर कंवल्यको प्राप्त हए, टेक उपपन्न है, कयो 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® अज्ञानके दो अर ह-एक आवरण ओर दूसरा विक्षेप । ्रावरण तो ज्ञानसे निवृत्त हो 


जाता है, जसे प्रकाशसे अन्धकार । दुसरा विक्षेप-प्रारग्धकमं, वह मोगसे क्षय होता है । इसक्िए 
ज्ञान होनेपर भी प्रारब्ध जन्य शरीर रहता है, अतः ज्ञानके मोक्षूप फलमें व्यभिचार नहीं है । 


अधि० २० सू० ३३ ] भाषायुवाद्‌-संत्यानन्दौ-दीपिकासदित ७०९१ 


इति स्मरणात्‌ 1 # प्रत्यक्चफलत्वाच ज्ञानस्य फटविरहाशङ्गायुपपत्तिः । कर्म॑फरे हि 
स्वर्गाद्वन॒भवानारूढे स्यादादाङ्ा भवेद्या न वेति । अन्ुभवारूढं तु ज्ञानफरम्‌, यत्सा- 
्षादपरोक्षादन्रह्म' (ब° ३।४।१ ) इति श्रुतेः, "तत्वमसि" (६।८।७) इति च सिद्धवदुपदेश्चात्‌ । 
नहि (्तच्वमसि' इत्यस्य वाक्य स्याथस्तच्वं सृतो मविष्यसीध्येवं परिणेतुं शक्यः । नतद्धंतत्प- 
दयन्नषिर्वामदेवः प्रतिपेदेऽहं मनुः "वं सुयंश्चः ( बृह७ १।४।३० ) इति च सम्यग्ददानकालमेव 
तत्फरं सर्वाव्मस्वं दशयति । तस्मादेकान्तिकी विदुषः केवस्यलिद्धिः ॥ ३२ ॥ 
( २० अक्षरध्यधिकरणम्‌ । सूु० २२ ) 

अक्षरधियां स्वबरोधः सामान्यतद्धावाग्यामौपसदवत्तदुक्तम्‌ ॥ ३३॥ 

पदच्छेद्‌- मक्षरधियाम्‌, तु, अवरोधः, सामान्यतद्धू(वाभ्याम्‌, ओपसदवत्‌, तत्‌, उक्तम्‌ । 

सूजा्थं--( अक्षरधियाम्‌ ) ब्रह्म विषयक विरोष प्रतिषेधक सब्र बुद्धियोका सवत्र (भवरोधः) 
` उपसंहार होना चाहिए, ( सामान्यतद्धावाम्याम्‌ ) क्योकि दत निरसन द्वारा ब्रह्य प्रतिपादन प्रकार 
सवत्र समान है ओर वही प्रतिपाद्य ब्रह्म सवत्र एकरूपे प्रत्यमिज्ञात होता है । ( भौपसदवत्‌ ) जसे 
उपसद दृष्टि मन्त्र-सवत्र समान, ( तदुक्तम्‌ ) यह्‌ जमिनोय सूत्रमे कहा गया दहै । 

& वाजसनेयके भरयते--' एतद्रे तदक्षरं गामि बाह्यणा अभिवद्न्त्यस्थरखमनण्वहस्वमदी 
घंमरोहितमस्नेहम्‌' (बृह ० ३।६।८) इत्यादि । तथाऽऽथवंणे श्रूयते-'अथ ६; यया तदक्षरमाधि- 

ह्णा सह ते०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेपर ओर पर-हिरण्यगमका अन्त होनेपर विम अन्तःकरणवाले 

ज्ञानी ब्रह्मके साथ त्रहास्वरूपको प्राप्त होते ह ) एेसी स्मरति-कूमपुराण है । प्रत्यक्ष फलवाला होने 
धानम फल अभावको वाशद्धुा नहीं हो सकती । परन्तु अनुमवमे न मनेवाा कमफल स्वगं आदिमें 
श्ोगा कि नही" पेसो आशङ्का हो सकतो है । ज्ञानका फल तो अनुभवमे आष्ढ है अर्थात्‌ सिद्ध है, क्योकि 
“यस्साक्षादपरोक्षाद्‌ब्रह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्य दै ) एेसी भरुति है, भौर 'तच्वमसिः इसप्रकार 
सिद्धवत्‌ उपदेश्च है । (तत्वससि" इत वाक्यका भथं "वह तु मृत होगा इसप्रकार परिणित नहीं किया 
ला सकता । तद्धेतत्‌" ( उसे आत्मरूपसे अनुमव करते हुए क्षि वामदेवने जाना- मै मनु 


मौर सयं मी ) यह्‌ श्र्‌ति तत्वज्ञान कालम ही उसका फ सर्वात्मत्व दिखलाती है । इसलिए विद्वानु 
केवल्य सिद्धि अव्यभिचरित है॥ ३२॥ 


वाचसनेयकमे "एतद्र त्तदक्षरम्‌०' ( याज्ञवल्वय-हे गार्गी ! जो तुमने मृक्षत्े पूछा कि आकाद्च 

किसमे भत-प्रोत है, वह्‌ यह है, ब्रह्मवेत्ता तो उस तत्वको अक्षर कहते है, वह्‌ अस्थुर, अनणु, 

बह्वत्व, अदीघं, अलोहित ओर अस्नेह दै) इत्यादि भ्‌ ति कहती है । उसी प्रकार आथवंणमें "अथ परा०ः 
| ` सत्यानन्दी-दीपिका 

+ (तस्व मसि' ( तत्‌ -तस्य, त्वम्‌, असि-मविष्यसिः तु उपासना करके मरणानन्तर उस ब्रह्मका 

होगा ) इस भ्रति वाक्यका यहु अथं नहीं हो सकता, क्योकि वतंमानकालके उपदेशम भविष्यत्‌का 

गौर जीवितं दशाम मरणका अध्याहार अयुक्त दै ओर कल्पना गौरव मी है । इसलिए "त्वमसि 


अह बरह्मास्मिः इत्यादि वेदान्तवाक्योसे आत्मज्ञानके उत्पत्तिकालमे ही विद्वातरकी. सवत्मिमाव फल 
प्राप्त होता है । अतः निगुणविद्यामें सगुण विद्याके समानं अचिरादि मागका उपसंहार नहीं है ॥ ३२ ॥ 


ॐ इस अधिकरणरमे अक्षर ब्रह्यकी प्रमिति करानेवाले निषेव राब्द विषय है, उन श्र तियोमें 
ज्हापर जितने निषेवोका श्रवण है वे सम्पूण द्रतका निषेध कर सकते हैँ कि नहीं ? इस प्रकार संसव 
मौर असंभव होनेके कारण "तासाम्‌ इत्यादिसे संशय कहते हैँ । पूवंपक्षमे राघव फर है अर्थात्‌ 
उन निषेध शब्दोकी तत्‌-तत्‌ शाखामे व्यवस्था है, सिद्धान्तमे दोनों दोषोका अमाव फलद, क्योकि 
यदि श्रत निषेध शब्दोसे अध्नुतं निषेध शब्द मी लक्ष्य हों, तो लक्षणा प्रसक्त होगी, यदिये चक्ष्यनदहों 


७०२ प्रह्मसत्र-दाङ्कर भाष्य [ अ०३पा०३ 


गम्यते यत्तददेदयमग्राद्यमगोत्रमवणंम्‌' (सु° १।१।५) इत्यादि, तथेवान्यज्रापि विदोषनिराकर- 
णद्ारेणाश्चरं परंब्रह्म ्रव्यते। त्र च कचित्केचिदतिरिक्ता विश्चेषाः प्रतिषिध्यन्ते । तासां 
विरोषग्रतिषेधनवुद्धीनां कि सर्वासां सर्वत्र प्रात्तिरुत व्यवस्थेति संशये, श्चुतिविभागाद्ग्य- 
वस्थाश्राप्तावुच्यते-अक्चरविषयास्तु विशेषपरतिषेधवुद्धयः सर्वाः सवं्रवरोद्धन्याः सामा- 
न्यतद्धावाभ्याम्‌-समानो हि सर्वत्र विद्रोषनिराकरणरूपो ब्रह्मप्रतिपादनप्रकारः । तदेव 
च सर्वर प्रतिपादं ब्रह्माभिन्नं प्रत्यभिज्ञायते । तन्न किंमित्यन्यज्न कृता वुद्धयोऽन्य्र न 
स्युः १ तथा च (आनन्दादयः प्रधानस्य ( ब्रह्मसूत्र ३।३।११ ) इत्यन्न व्याख्यातम्‌ । तत्र 
विधिरूपाणि विशेषणानि चिन्तितानीह प्रतिषेधरूपाणीति विदोषः, प्रपञ्चाथंञ्चायं चिन्ता- 
भेदः। # ओपसदवदिति निद रंनम्‌। यथा ज्ञामदग्न्येऽहीने पुरोडादिनीषूपसत्सु चोदि- 
तासु पुरोडाहाध्रदानमन््ाणाम्‌ "जग्नेवहोत्रं वेरध्वरम्‌' हत्येवमादीनामुद्रातवेदोत्पन्नानामप्य- 

५वयुंभिरभिखंबन्धो भवति, अध्वयुंकतकत्वात्पुरोडारप्रदानस्य प्रधानतन्तत्वाचचाङ्गानाम्‌। 
( तथा जिससे वह्‌ अक्षर परमात्मा अधिगत होतादहै, वहु परा वियादहै। वहु जो अद्रेदय-सब बुद्धि 
इन्द्रियोका अविषय, अग्राह्य-कमे न्धि थोक अविषय, अगोत्-अनन्वय ओर अवणं है) इत्यादि भ्र ति कहतो 
है 1 इसी प्रकार अभ्य श्चाखामें मौ विरोष निराकरण दारा अक्षर पर ब्रह्मका श्रवण कराया जाता दै । 
उनमें कहीपर कु अतिरि क्त-अपिक विशेषोका प्रतिषेध होता है । क्या उन विशेष प्रतिषेष बुद्धिषोको 
सवत्र प्राप्ति है अथवा व्यवस्था है, रेस संचय होनेपर भर्‌ तियोके विमागसे निषेध बुद्धियोंको तत्‌-वत्‌ 
चाखामे व्यवस्थां प्राप्त होनेपर कहा जता है--अक्षर विषयक सब विरोष प्रतिषेधक बुद्धियोका 
सवत्र उपसंहार होना चाहिए, क्योकि सामान्य ओर तदद्धाव है। विश्येष निराकरणात्मक ब्रह्मका प्रति 
पादन प्रकार सेतर समानदै। ओर वही प्रतिपा ब्रह्म सवत्र अ्मिन्तह्पसे प्रत्यभिज्ञात होता है। 
वहां एक शाखामें की गई बुद्धया अन्य शाखां क्यों नहीं होनी चाहिए । उसी प्रकार “आनन्दादयः 
प्रधानस्य" इस सूतव्रमे व्यासयान किया गया है । उसमें विधि रूप विशेषणोका विचार किया गयां है 
ओर यहाँ निषेधरूप विरोषणोंका विचार क्रिया जाता है, इतना इन दोनों भमधिकरणोमे विरोष (भेद) 
है । ओर यह पुनः किये जानेवाला विच।र विरोष उसके विस्तारे किए है । भौपसदके समान । यह 
दृष्टान्त है । जेस जमदग्नि द्वारा किये गये अहीन ( चार दिनम अनुष्ठितं अहीन नाकक सोमयाग में 
पुरोडाच्च युक्त उपसद इ्टियोंका विधान होनेपर “अग्नेवेंहोंत्रं वेरध्वरम्‌" ( देवताओंका होत 
ओर अध्वर कमं अग्निष ही सम्पच्च होते दँ) इत्यादि उदृगाताके वेदे. उत्पन्न हए ॒पुरोडाचच प्रदान 

मन्तरोका भी अध्वयुके साथ सम्बन्ध होतार, क्योकि पुरोडाश्च प्रदान अध्वयुं कतृक होता दै ओर 
अङ्ख प्रधानके अधीन होति दै । वसे ही यहाँ मी अक्षरके अधीनं होने जहां कहीपर मी उत्पन्न हुए 
उनके विरोषणोका स्वंत्र अक्षरके साथ सम्बन्धहै, रेखा अथं है। वह्‌ प्रथम काण्डम शुणसमुख्य- 
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तो सम्पूणं ठतका निषेध. असिद्ध होनेसे निविरोष ब्रह्मज्ञानका अभाव दोष होगा, अतः एक शाखारत 


निषेध वाक्योका अन्य शाखागत विषेध वाक्योके साथ एक वाक्यता होनेसे उपसंहार युक्त दै । 
जमदग्निः पुष्टिकामश्चत्रात्रेणायजतः' ( पुष्टिकी क।मनावाङे जमदग्निने चार दिनमे अनुष्ठित 


अहीन नामक सोम याग किया ) जमदग्निकृत होनेसे इस यज्ञका नाम भी जामदग्न्यहीन पड़ादै। 
उसमे “पुरोडाशिन्य उपसदो मवन्ति इससे पुरोडाश साध्यः उपसद इशटयोका तंत्तिरीयमे विधान है, 


इन इषटियोका कर्ता अध्वयु है, अतः अग्नेवंोनरं बेरध्वरम्‌' इत्यादि सामवेदमे उत्पन्न हए मन्वोका 
इन उपसद्‌ इ्टियोमे विनियोग होनेषे अध्वयुसे ही उनशा प्रयोग होना चाहिए, उद्गाता्े नहीं । 
मन्त्रोका सामवेदमें उत्पन्न होनेसे उद्गाता प्रयोग हो ओौर विनियोगं विधिसे अध्वयुसे प्रयोगहो 
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पवमिहाप्यक्षरतन््रत्वात्तद्धि शेषणानां यत्न कचिदप्युत्पन्नानामश्चरेण सवज्ाभिसंबन्ध 
इत्यथ; । तदुक्तं प्रथमे काण्डे--गुणसुल्यव्यतिक्रमे तद्थ॑स्वान्सुख्येन वेदसंयोगः' ( जे° सू° 
३।३।८ ) इत्यज्न ॥ २२ ॥ 
( २१ इयद्धिकरणम्‌। स्‌० २४ ) 
इयदामननात्‌ ॥ २४॥ 
सूज्जाथं-- विद्या एक ही है, क्योकि रा सुपर्णा मौर “ऋतं पिबन्तौ" इन दोनों मन्त्रम भी 
इयत्तासे परिच्छिन्न वेय एक ही है 1 
# हा सुपर्णा सयुजा सखाया समानं बरक्षं परिषस्वजाते । तयोरन्यः पिप्पलं स्वाद्रत्यनश्नन्न- 
न्यो अभिचाकशीति' ( ञु° ३।१।१ ) इत्यध्यात्माधिकारे मन््रमाथवंणिकाः भ्वेताश्वतराश्च 
पठन्ति । तथा कठाः “कतं पिबन्तौ सुकृतस्य रोके गुहां प्रविष्टौ परमे पराधं । छायातपौ ब्रह्मविदो 
वद्म्ति पञ्चा्नयो ये च त्रिणाचिकेताः" (क० ३।१) इति । किमत्र विदेकत्वमुत विद्यानानास्व- 
मिति संरायः। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विद्यानानात्वमिति कुतः ? वि्ोषद्‌ शंनात्‌। दा खुपण- 
त्यज ह्येकस्य भोक्तस्वं दद्यते पकस्य चाभोक्तत्वं दश्यते । ऋतं पिबन्तो" इत्यत्रोभयोरपि 
भोकतृत्वमेव दश्यते तद्रे यरूपं भिद्यमानं विद्यां भिन्यादित्ये्वं प्रप्ते ्रचीति-विद्येकत्वमिति। 


व्यतिक्रमे" ( गुण ओर मूख्यका विरोध होनेपर मन्त्रात्मक वेदकां मुख्य-बलवक्तर अष्वयुके साथ 
संप्रयोग है, क्योकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होती है ) यर्हापर कहा गया है ॥ ३२३ ॥ 

द्वा सुपर्णा०' ( सुन्दर पंखवाङे नियम्यनियामक भाववारे सव॑दा साथ ही रहनेवारे, सखा- 
समान भाल्यानवाङे दो पक्षी शरीर नामक समान-एक वृक्षका आश्रयकर रहते हँ उनमेखे एक तो 
क्षेत्रज्ञ स्वादि कमंफलका भोग करता है भौर दूसरा मोग न कर केवर साक्षीहपसे देखता रहता है } 
इसप्रकार अध्यात्मप्रकरणमे आथवंणिक गौर देतारवतर मन्त्र पदृते है । गौर ऋतं पिबन्ती०ः 
( ब्रह्मवेत्ता कहते हँ कि शरीरम बुद्धिरूप गुहाके मीतर प्रकृष्ट ब्रह्म स्थानम प्रविष्ट हुए अपने कमं- 
फलको मोगनेवारे छाया ओर आतपके समान परस्पर विलक्षण दो [ तत्त्व ] हँ । यही बाते जिन्होंने 
तीन वार नाचिकेताग्निका चयन किंया है वे पच्चाग्निकी उपासना करनेवाले मी कहते हँ ) इसप्रकार 
कठ शासावारे कहते हैँ । क्या यहपर विद्या एक है अथवा नाना है, एेसा संशय होता है, तब 
क्या प्राप्त होता है ? पृवंपक्षी--विद्या नाना है । किससे ? इससे कि विशेषका दशंन है । (रा सुपणा" 
यहाँ एकमे भोक्तृत्व देला जाता है भौर दसरेमे अमोक्तृत्व देखा जाता है । गौर ऋतं पिबन्तो" 
इसमे दोनोमे मी भोक्तृत्व ही देवा जाता है । इसलिए वे्यका रूप मित्त होता हुमा विद्याको भिन्न 
करेगा । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर कहते -है-- विद्या एक है, किससे ? इसपे कि दोनों इन 
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सत्य 
इसप्रकार गुण ओर मुरयका विरोध होनेपर मुख्य-बलवत्तर अष्वयुके साथ मन्त्रात्मक वेदका संप्रयोग 
दै,. क्योकि उत्पत्ति विधि विनियोगके लिए होवी है, यह्‌ सूत्रका अथं है । सामवेदीय मन्त्र उत्पत्ति 


परक हैँ ओर उनका विनियोगं यजुवदमे है, अतः उत्पद्यमानं विनियुज्यमानके लिए होता है, इससे 
उनका अष्वयुषे ही सप्रयोगं होना युक्त है । अधिक शाबरमाष्यमे देखना चाहिए ॥ ३२ ॥ 


 # इन दोनों मन्त्रम प्रतिपादनका प्रकार भिन्न दहै ओर ज्ञेय एक भान होता है, भतः "किम्‌ 
इर्यादिसे संश्चय कहते हैँ । “ऋतं पिबन्तौ" इस ऋतपान वाक्यम अक्षरं बह्म यस्परम्‌' (कठ० १।३।२) 
( जो परम अक्षरब्रह्म ) इन गुणोकां श्रवण दहै। भौर द्धा सुपर्णी इस सुपणंवाक्यमे अनुषमोग 


सादि धमं हँ । पूवपक्षमें इन धर्मोका परस्पर अनुपसंहार फक है, सिद्धान्तमे धर्मोका उपसंहार माननेपर 
ब्रह्मस्वरूप प्रतिपादक वाक्योका एक अथ होनेसे उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 
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कुतः ? थत उभयोरप्यनयोम॑न्त्रयोरियत्तापरिच्छिन्नं दित्वोपेतं वे्यरूपमभिन्नमामनन्ति। 
नयु दरदितो रूपभेदः- नेत्युच्यते, उभावप्येतौ मन्बौ जीवद्धितीयमीश्वरं प्रतिपादयतः, 
नार्थान्तरम्‌ । वा सुपर्णा" हत्यज्र तावत्‌ अनश्नन्नन्यो समिचाकक्षीति' इत्यश्नायादयतीतः पर- 
मात्मा प्रतिपाद्यते । वाक्यशेषेऽपि च स एव प्रतिपायमानो दश्यते । ल्ट यदा परयस्यन्यमी- 
शमस्य महिमानम्‌ ( श्रे ४।७ ) हति । ऋतं पिबन्तो' हत्यत तु जीवे पिबत्यद्चनाया्यतीतः 
परमात्मापि साहचर्याच्छनिन्यायेन पिबतीत्युपचयंते, परमात्मप्रकरणं हयोतत्‌-- अन्यन्न 
धर्मादन्यत्राधर्मात्‌' (क० २।१४) इत्युपक्रमात्‌ । तद्विषय एव चात्रापि वाक्यदोषो भवति- 
यः सेतुरीजानानामक्षरं ब्रह्म यसरम्‌' ( क० ३।२ ) इति । गुहां प्रविष्टावास्मानी हि" ८ ब्रह्मसूत्र 
१।२।११) इत्यञ्च चेतत्प्रपञ्चितम्‌। तस्सान्नास्ति वेयमेद स्तस्माच्च वियेकत्वम्‌। अपिच 
त्रिष्वप्येतेषु वेदान्तेषु पोर्वापर्यलोचने परमात्मविद्येवावगम्यते । तादात्म्यविवश्चयेव 
जीवोपादानं नार्थान्तरविवश्चया । नच परमात्मविद्यायां मेदामेदविचारावतारोऽस्ती 
त्युक्तम्‌ । तस्मास्प्रपञ्चाथं एवेष योगः! तस्माच्चाधिकधमोपसंहार ति ॥ ३४ ॥ 


( २२. अन्तयाधिकरम्‌ । स्‌० ३५.३६ ) 
अन्तरा भूतग्रामवत्स्वात्मनः ॥ २५॥ 
पदच्छेद्‌--अन्तरा, भूतग्रामवत्‌, स्वात्मनः । 


। >! 


सूत्राथं--'यत्साक्षादप रोक्षाद्‌ ब्रह्म' “य आत्मा सर्वान्तरः" इन दोनों श्रुतियोमे मी (स्वात्मनः) 


स्वात्माके ( अन्तरा ) सर्वान्तरत्वका कथन दहै । इसे विद्या एक ही है । ( भृतग्रामवत्‌ ) जसे भूत- 
समुदायमे एक ही सर्वान्दर आत्मा प्रतिपादित है । 


% यत्साक्षादपरोक्षादब्रह्य' '्य आत्मां सर्वान्तरः' (ह ० ३।४।१-३।५।१) इत्येवं दि रषस्त- 
कहोटप्रदनयोनँरन्तयेण वाजसनेयिनः समामनन्ति। तन्न संदायः-वियेकत्वं वा स्याद्धिया- 


त्रोमे भौ इयत्तासे परिच्छिन्न, द्वित्व युक्त वेद्यरूपं अभिन्न ही कहते हँ । परन्तु रूपका भेद दिख- 
लाया गया है ? नही, एेसा कहते है-ये दोनों मन्त्र मी जीव ओर द्वितीय ईश्वरका प्रतिपादन करते ह, 
मिन्न अथका नहीं । रा सुपर्णा इस मन्त्रे तो (जनश्नन्नन्यो अभिचाकदाीतिः बुभुक्षा आदिसे 
तीत परमात्माका प्रतिपादन होता है, ओर जुष्टं यदा० ( जब अनेक योगमागेधि भरेवित ओौर देह 
जादिसे भिन्न परमात्मा भौर उसकी महिमाको देखता दै उस समय योक रहित हो जाता है ) इस 
वाक्यरोषमे मी वही परमात्मा प्रतिपा्मान देखा जाता है ! “ऋतं पिबन्तो" इस मन्त्रे तो जीवके 
पान करनेपर भूख आदिसे बठीत परमात्मा भी साहचयसे छश्रिन्यायसे पान करता है, एेसा उपचार 
होता है, क्योकि “अन्यत्र धर्माद ० ( शास्त्रीय वर्मानुष्टान तथा उसके फल, कर्ता, करण आदिष 
पृथक्‌ है, अधमंसे पृथक्‌ है ) इस उपक्रमसे यह्‌ परमात्माका प्रकरण दै । माथवंणिक आदि वाक्यके 
समान यहां मी धयः सेतुरीजानानामक्षरम्‌ः ( जो यजन करनेवालोके लिए सेतुके समान दहै, जो अक्षर 
परब्रह्म है ) यह वाक्यशेष परमात्मविषयक ही है । गुहा प्रविष्टावात्मानौ हि" इस सूत्रम इस 
विषयका विस्तार पूवक विच।र किया गया है। इसीते वेद्यका भेद नहीं है भौर इससे विद्या एक है । 
किच्च पूर्वापिरका विच।र करनेपर इन तीनों (आयवणिक, श्वेताश्वतर ओर काठक) वेदान्तोमें परमात्म- 
विद्या ही अवगत होती दै शौर जीवका ग्रहण तो तादात्म्यविवक्षासे है अन्य अर्थंकी विवक्षासे नहीं 


है । इससे परमात्मविदयामे भेद अथवा अभेदके विचार करनेका अवतरण नहीं है, एेसा कहा जा चुका 
है । इसलिए यह्‌ सूत्र विस्तारे लिए ही है गौर इससे अधिक धर्मोका उपसंहार है ॥ ३४ ॥ 


यत्साश्नादपरोक्षादुब्रह्म' ( जो साक्षात्‌ अपरोक्ष ब्रह्म है ) "य भात्मा सर्वाम्तरः' ( जो बत्तमा 
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नानात्वं वेति ए विद्यानानात्वभमिति तावत्प्रा्तम्‌, अभ्याससामर्थ्यात्‌ । अन्यथा ह्यन्यूना- 
नतिरिक्ताथ दिराम्नानमनथंकमेव स्यात्‌ 1 तस्माद्यथाऽभ्यासात्कमभेद एवमभ्यासा- 
द्वियामेद श्व्येवं प्रापे प्रत्याह-अन्तयम्नानाविदोषार्स्वास्मनो वियेकत्वमिति । सर्वान्तरो 
हि स्वात्मोभयच्रप्यविरिष्ः पृच्छ्यते च प्रत्युच्यते च । न हि द्ावात्मानावेकस्मिन्देदे 
सर्वान्तरो संभवतः । तदा द्ये कस्याज्जसं सर्वीन्तरत्वमवकस्प्येत, एकस्य तु भूतग्रामव- 
न्नैव सर्वान्तरस्वं स्यात्‌ ! यथा च पश्चभूतसमूहे देहे पृथिव्या आपो ऽन्तरा अद्‌भ्यस्तेज्ो 
ऽन्तरभमिति सत्यप्यापेश्चिकेऽन्तरत्वे नैव मुख्यं सर्वान्तरत्वं मवति, तथेदापीद्यर्थः। अथवा- 
भूतग्रामवदिति श्रल्यन्तरं निद्‌श्यति । यथा-'एको देवः सवभूतेषु गूढः सवन्यापी सवभूता- 
न्तरात्मा" ( श्वे° ६।११ ) इत्यस्मिन्मन्ञे समस्तेषु भूतग्रमेष्वेक एव सर्वान्तर आत्माम्ना- 
यते, एवमनयोरपि ब्राह्यणयोरित्यथं; । तस्माद येक्याद्ि ये कत्वमिति ॥ ३५ ॥ 


अन्यथा मेदानुपपत्तिरिति चेन्नोपदेशान्तरवत्‌ ॥ ३६॥ 
पदच्छेद्‌--अन्यथा, भेदानुपपत्तिः, .इति, चेत्‌, न, उपदेशान्तरवत्‌ । 
सू्राथं--( अन्यथा }) यदि विद्याका भेदन माना जाय, तो ( भेदानुपपत्तिः ) भ्रुतिभेद 
अनुपपन्न होता है, ( इति चेच ) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, क्योकि ( उपदेशान्रवत्‌ ) जसे 
छान्दोग्यरमे तत्वमसि" इसका नौ वार अभ्यास हौोनेपर भी विद्याभेद भौर अनुपपत्ति नहीं है, वषे 
प्रकृतमे भी समक्षना चाहिए । 


सर्वान्तर है ) इसप्रकार उषस्व ओर कटोच्के दो वार प्रनोमे नैरन्तयसे वाजसनेयी कहते हँ । यहां 
संशय.होतादहै कि विद्या एकदै अथवा विद्या ननाह? पूवपक्षी-विद्याएं अनेकै, एेसाप्राप्त 
होता है, क्योकि अभ्यास्तकी सामथ्यं है । अन्यथा न्यूनता ओर अधिकृतासे रहित थमे दो वार कथन 
निरथक होगा । इससे जसे "यजतिः १दके अमभ्याससे कमंका भेद है, वते ही अभ्थासे विद्याका भेद 
है । विद्धान्ती--एेसा प्राप्तं होनिपर ` निराकरण करते ह-स्वात्मामे सर्वान्तरत्व दोनों श्रुतियोमे 
समानलूपसे कहा गया है, अत्तः विद्या एक है, क्योकि सबके आम्यन्तर स्वात्माके विषयमे दोनों स्थलो- 
मे मी समानषूपदै प्रन ओर प्रतिवचन है । एक देहम दो आत्माओंका सर्वान्तरत्व संभव नहीं है, 
यदि एकका कहो तो सर्वान्तरत्व मुख्यरूपसे हो सक्ता है मौर दूसरेका भृत्यामके समान सर्वा. 
न्तरत्व नहीं होगा । जसे पाच म॒तोके समहदेहमें पृथिवीसे जल आभ्यन्तर है अर जले तेज आन्तर 
है इसप्रकार अपेक्षिक आन्तरत्व होनेपर मी उनमें मृख्य सर्वान्तरत्व नहीं है, वये यहां मी समन्षना 
चाहिए, एेषा अथ है । अथवा म॒तग्रामवत्‌ अन्य श्रुतिका हषटान्त कहते ह--जसे “एको देवः०' ( सम्पूणं 
प्राणियोमे स्थित एके देव टै, वह सवंग्यापक ओर समस्त मोका अन्तरात्मा है ) इस मन्त्रमे समस्त 
मृत समुदायमे एक ही सर्वान्तर भस्मा कहा जाता है, वसे इन दोनो ब्राहमणोमि भी एक ही आत्माका 
सर्वान्तरत्व है, एेसा अथं है । हइसकिए वेद्यके एक होनेे विद्या मी एक दै ॥ ३५ ॥ 
 सत्यानन्दी-दीपिका 
# '्यत्साक्षादपरोक्षादुब्रह्म य आत्मा सर्वान्तरस्तं मे व्याचक्ष्व" (ह° ३।४।१ ) इसप्रकार 
उषस्त चाक्रायणने याज्ञवल्यसे प्रन किया उसके उत्तरम याज्ञवल्कयने प्राण आदिके प्रेरक सबके साक्षी 
आमक प्रतिपादन किया, ओर “यदेव साक्नादपरोक्षाद्‌ब्रह्म' (छह ° ३।५।१) इसतरहु कहोलकै प्रदनके 
उत्तरम याज्चवल्वयने भख गादिसे अतीत ज्रह्यका प्रतिपादन किया है 1 इसप्रकार इन दोनों ब्राह्मणोमें प्रदन 
पिके अभ्यासे ओर सर्वान्तरके प्रत्यमिज्ञानसे एक विया है अथवा अनेक ? इस प्रकार संशय होनेपर 
पूवपक्षमे अनेक विदयाएं है, क्योकि "समिधो यजति' स्वाहाकारं यजति' जसे यहाँ “यजति' के भम्याससे 
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अथ यदुक्तम्‌--अनभ्युपगम्यमाने विद्याभेद आम्नानभेदाजुपपत्तिरिति, तत्परिद- 
तन्यम्‌  अच्रोच्यते-नायं दोषः, उपदेशान्तर व दुपपत्तेः । यथा ताण्डिनामुपनिषदि षष्ठ 
प्रपाठके (स आस्मा तत्वमसि श्वेतकेतो' (छा ६।८।७) इति नवछृत्वोऽप्युपदेशे न विदयामेदो 
भवत्येवमिदह!पि भविष्यति । कथं च नवङृत्वोऽप्युपदेदो विद्यामेदो न भवति ? उपक्रमो 
पसंहासभ्यामेकाथंतावगमात्‌, “भूय एव मा मगवान्विज्ञापयतु' ( छा° ६।८।७ ) इति चेक 
स्यैवाथस्य पुनः पुनः प्रतिपिपादयिषितव्यत्वेनोपक्चेपात्‌, आाङ्कान्तरनिराकरणेन चास- 
छृदुपदेश्ो पपत्तेः । पवमिदहापि प्रह्नरूपामेदात्‌ "अतोऽन्यदातम्‌' (ब्रह ° ३।४।२-३।५।१) इति 
च परिसमाप्त्यविरोषादुपक्रमोपसंहारो तावदेकाथंविषयो ददयेते 1 “यदेव साक्षादपरोक्षा- 
दबह्म' ( ब्रह ० ३।५।१ ) इति द्वितीये प्रदन एवकार प्रयुञ्जानः पूर्वप्रदन गतमेवार्थंमुत्तरत्ानु- 
कृष्यमाणं दर्दीयति । पूवरिमश्च ब्राह्मणे कायंकर णग्यतिरिक्तस्यात्मनः सद्वावः कथ्यते, 
उत्तरस्मिस्तु तस्यैवाशानायादि संसार घर्मातीतत्वं कथ्यते, इत्येका्थंतोपपत्तिः। तस्मा- 
देका विद्येति ॥ ३६ ॥ 

( २२ व्यतिहाराधिकरणम्‌ । स्‌० २७ ) 
व्यतिहारो विर्तिषन्ति दीकरवत्‌ ॥ ३७॥ 

पदच्छेद- व्यतिहारः, विशिषन्ति, हि, इतरवत्‌ । 

खृत्राथं--( इतरवत्‌ ) सर्वात्मत्व आदि गरणोके समान ( व्यतिहारः ) यह व्यतिहार भी 
उपासनाके लिए कहा गया है, ( हि ) क्योकि श्रुतिको कहनेवाले सत्वं वा अहमस्मि" इस प्रकार उमय- 
का निर्देशकर ( विध्िषन्तिं ) उन्हें विरिष्ट करते हैँ । 

# तथा--'तयोऽहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहम्‌" शत्यादित्यपुरूषं ्रङ्थैतरेयिणः .समा- 


जो यह्‌ कहा गया है कि विद्याभेद स्वीकार न करनेपर मन्त्रके भेदकौ अनुपपत्ति होती है, 


उसका परिहार करना चाहिए । इसपर कहते ईै--यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि अन्य उपदेके समान 
उपपत्ति होती है । जसे ताण्डियोके उपनिषदूके छठे अध्यायमे “स आत्मा तत्वमसि ( कह आत्मा 


है, इवेतकेतु ! वहतुहै ) इसप्रकार पिता उहालकद्वारानौ वार उपदेश किये जानेपर भी विद्याका 
भेद नहीं दहै, वंसे यहाँ मी होगा । परन्तु नौ वार उपदेश किये जानेपर भमी विद्याका भेद क्यों नहीं 
होता ? हसते नहीं होता कि उपक्रम भौर उपसंहारसे. एक अथं अवगत होता है । “भूय एव ० ( हे 
मगवनरू ? आप मृन्ने एर सभक्नादये ) इसप्रकार एक ही अथकी पुनः पूनः प्रतिपादनकी इच्छाका 
विषय होनिसे मोर अन्य आशङ्के निवारणे वार-वार उपदेदा उपपन्न होता है, अतव; विद्याका 
भेद नहीं होता । वसे हौ यहा मौ प्रद्नरूपके अभेद होनेसे ` विद्याका भेद नहीं है । “अतोऽन्यदातंम्‌' 
( उस आत्मासे भिन्न विनाशी है ) इसप्रकार परिसमाप्तिका मी एकरूप होनेसे उपक्रम ओर उपसंहार 
एकार्थविषयक देखनेमे अति है । “यदेव साक्षादपरोक्षादत्रह्य' इसप्रकार द्वि तीय प्रदनमें मी एव" का 
प्रयोग करनेवाले ऋषि पूरप्रहनगत अथका उत्तर प्रदन्मे अनुकषणकर दिखाते ह । पूवं ब्राह्मणमे 
कायं-करणसे भिन्न आत्माका अस्तित्व कहा जाता है भौर उत्तर ब्राह्मणमें उसको ही भूख आदि संसार ` 
धमपि अतीत कहा जाता है, इसप्रकार एकाथता उपपश्न होती है, दससे एक विद्या है ॥.३६.॥ 

जसे "तद्योऽहं ०” ( जो मँ हं वही आदित्य मण्डलस्य पुरष है भौरजो वहै वहमैहं) 

नन्दो-दीपिका 

कमका भेद है, वसे आत्माके अम्याससे यहां विद्यामे भेद है । इसलिए इनके परस्पर धर्मोका अनुपसंहार 
दै, सिद्धान्तमें इनके धमाका परस्पर उपसंहार है । सिद्धान्ती-एक विद्या है, क्योकि दोनों ब्राह्मणोमे 
्रदन ओर प्रतिवचन एक आत्मविषयक दै । इसलिए वेद्य एक होने विद्या मी एक है ॥ ३५ ॥ 
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मनन्ति, तथा जाबाखाः--€त्वं वा भहमस्मि मगवो देवतेऽहं वै खमसि' इति । तजर संश्ायः- 
किमिह व्यतिहारेणोभयरूपा मतिः कतंऽ्योतेकररूपेवेति ए पएकरूपेवेति तावदाह । न हयत्रा- 
स्मन ईभ्वरेणेकस्वं मुकत्वाऽन्यर्किचिचिचन्तयितन्यमस्ति । यदि चैवं चिन्तयितन्यो विष 
परिकस्प्येत, संक्षारिणदचेभ्वरात्मत्वमोश्वरस्य संसार्यत्मत्वमिति । तज्न संस!रिणस्ताव- 
दीश्वराटम्वे उत्कषों भवेत्‌, ईश्वरस्य तु खंसार्यात्मत्वे निकषैः कृतः स्यात्‌, तस्ादेक- 
रूप्यमेव मतेः । व्यतिहाराम्नायस्स्वेकस्वददीकाराथं इति । ® एवं प्राते प्रत्याह~व्यति- 
हारोऽयमाध्यानायाम्नायते, इतरवत्‌ । यथेतरे गुणाः सर्वात्मत्वप्रभतय आध्यानायाम्ना- 
यन्ते, तद्वत्‌ । तथा हि विरिषन्ति समाम्नातार उभयोचचारणेन शत्वमहमस्म्यहं च त्वमसि" 
इति । तच्चोभयरूपायां मतो कतव्यायामथंवद्ववति । अन्यथा हीदं विरोषेणोभयाम्न(- 
नमनथ॑कं स्यात्‌, एकेनैव छृतत्वात्‌ । ननूभयम्नानस्याथंविरोषे परिकरप्यमाने देवतायाः 
संसार्यारमत्वापत्तेनिंकषः प्रसज्येतेत्युक्तम्‌-नेष दोषः, एेकाटम्यस्यैवानेन प्रकारेणा 
चिन्त्यमानत्वात्‌ । नन्पेवं सति स॒ पवेकत्वददीकार आपद्य त । न वयमेकत्वदढीकारं 
वारयामः। कि तहिं १ व्यतिहारेणेह द्विरूपा मतिः कतंञ्या, वचनप्रामाण्यात्‌, नेकरूपे- 





प्रकार आदित्य पुरूषको प्रस्तुतकर एेतरेपश्चाख।वारे कहते ह, ओर त्व वाऽ ( हे देवता! तुटो 
गहंभौरमैदहीतु है) इस प्रकार जाबाल कृते हँ । यहां संशय होतादै किक्या यहां व्यतिहार 
( विरोषणविशेऽ्थमाव ) से उमयरूप मति करनी चाहिए अथवा एकल्प ही ? पूवपक्षी-कहते है 
 एकषूप ही मत्ति करनी चाहिए, क्योकि इस व्यतिहारे अत्मिका ईसवरके साथ एङृत्वके विना 

अन्य कुछ मी चिन्तनोय नहींहै। यदि जोवको ईदवररूपता ओर ईरवरभे जोवरूपता इस रकार 
चिन्तन योर विरोषकी कलत्पनाकी जाय तो सारी जीवको ईहवरात्मस्व होनैषर उस उत्कंष होगा 
ओर ईश्वरको जीवात्मत्व स्वीकार करनेपर उसका गपकषं होगा, इसलिए मति एकरूप हीर । चत्व वाः 
यह्‌ व्यतिहार श्रुति तो एकत्वको दढ करने लिए दहै। सिद्धान्ती-एेसा प्राक्त होनेपर निराकरण 
करते है--यह्‌ व्यतिहार उपासनाके लिए कह्‌। जाता है, अन्यके समान, जेषे सर्वात्मत्व अदि अन्य 
गुण उपासनाके किए कहे गये है, वते यह व्यतिह्‌ारभी कहागयाहै। कोक श्रुतिं कहनैवाले 
(त्वमहमस्म्यहं च त्वमसि" इसी प्रकार दोनोके उच्चारणसे उन्हें इस तरह विशिष्ट करते है । ओर वह्‌- 
उमयोच्चारण उमयरूपसे मति करनेपर साथंक होता है, नहीं तो इस विशेषे उभय ध्‌ ति अनथंक होगी, 
क्योकि एकके उच्चारणसे ही एकरूप मति सिद्ध होगी । परन्तु यह कहां गया है कि उमय श्र तिमे अर्थं 
विशंषकी कत्पनाकी जानेपर देवतवामे खंसारी जौवात्मत्व माजानेसे अपकषत्व प्रसक्त होगा । यहु दोष 
नहीं है, क्योकि एक स्वरूपताका ही इस प्रकारसे अनुचिन्तन है । परन्तु एषा होनेपर वही एकत्वकां 


॥ सत्यानन्दी-दीपिका . 
® जीष ओर ईदवर दोनोके परस्पर विशेषण-विरेष्यभावको व्यतिहार कहा जातादहै। यह्‌ 


व्यतिहार न्‌ ति प्रतिपादित होनेषे मौर “उ्कश्दष्टिनिंङृष्टे छता फरुवती' “निङृ्टमे की गई उत्कृष्ट दष्ट 
फल्वारी होती है" इ न्यायसे संशय होनेपर उक्त न्याये जीवमे ईश्वर बुद्धि करनी चाहिए । 
पूवपक्षमे लाघव फर दै, सिद्धान्वमें उसयश्रुति सार्थक है । 

सिद्धान्ती “श्वं वा अहमस्मि मगवो देवतेऽहं .वं त्वमसि" इन दोनोंका अनुवादकर इतरेतर 
मावका विधान होठा है, अतः दोनोमे दो प्रकारके चिन्तनका विधान किया जाता है । यदि एक बुद्धिका 
विधान होता तो तत्वमसि" के समान "योऽसौ सोऽहम्‌" ( जो वह है वहु मै ह ) 'सखमहमस्मि' इस 
प्रकार एक उच्चारण ही पर्थाप्ठ था, तो पुनः तथोऽहं सोऽसो' (जोमैहंसो वह है) "अहं त्वमसि 
(र्मैतु है) यह उच्चारग व्यथं होगा, अतः दोनों उच्चवारणोकी घाथकताके ङ्एि दो मति करनी 
चाहिए । संदिग्ध अथेमे तो उक्त न्याय चरितं हो सकता है, परन्तु यर्हातो श्रुति प्रमाण दै, अतः 


७०८ ब्रह्मसूत्र-हाङरभाष्यं [ स०६ पा०६ 


व्येतावदुपपादयामः । फलतस्त्वेकत्वमपि दृढीभवति । यथाऽऽध्यानाथ ऽपि सत्यकामादि- 
गुणोपदेश्चे तद्गुण ईंदवरः प्रसिद्ध्यति, तद्वत्‌ । तस्मादयमराभ्यातव्यो व्यतिहारः समाने 
च विषय उपसंहरतग्यो भवतीति ॥ २७ ॥ 
( 28 सवयाद्यधिकरणम्‌ । स्‌० २८ ) 
सेव हि सस्यादयः ॥ ३८ ॥ 

पदच्छेद- सा, एव, हि, सत्यादयः । 

सूत्राथं--( सैव ) सत्यविद्या एक ही है, ( हि ) क्योकि (तघत्तत्सत्यम्‌' इसमे प्रकृत उपास्य ` 
हिरण्यगभका आकषण है, अततः विद्याका भेद नहीं है, इसकिए समी ( सत्यादयः ) सत्य मादि 
गुणोका अन्यत्र भी उपसंहार होना चाहिए । 

षः “स यो हैतं महधक्षं प्रथमजं वेद्‌ सत्यं बरह्म (बृह ° ५।४।१) इत्यादिना वाजसनेयके 
सल्यविद्यां सनामाक्षरोपासनां विधायानन्तरमाम्नायते-'त्त्तव्सत्यमसौ स आदित्यो य एष 
एतस्मिन्मण्डरे पुरुषो यश्चायं दक्षिणेऽक्षन्पुरषः' (ब्रह ० ५।५।२) इत्यादि । तत्र संहायः- कि ठ 
पते सत्यविद्यं किवैकेवेति ? दे इति तावस्थाप्तम्‌ । भेदेन हि फलसंयोगो भवति-"जयती 
मो्टोकान्‌' ( छद ° ५।४।१ ) इति पुरस्तात्‌, हन्ति पाप्मानं जहाति च (इृह० ५।५।३।४) इत्यु 
परिष्ठात्‌। प्रकृता कषणं तपास्येकत्वादिति। # एवं प्रापे बरुमः-पकेवेयं सत्यविदेति । कुत 


हदीकरण प्रसक्त होगा । हम एकत्वके हदीकरणका वारण नहा करते, किन्तु यहाँ श्र तिवचन प्रामाण्यसे 
व्यतिहारसे दहिष्प मति करनौ चाहिए एकप नही, केवल यहो हम उपपादन करते है । फक्तः- 
अर्थतः तो एकत्वं भी दढ होता है । जसे सत्थकामत्व आदि गुगोँका उपदे आध्यानकरे लिए होनेपर 
मी उन गुणोवाला ईश्वर प्रसिद्ध होतादहै, वसे यहां मी समन्चना चाहिए । इसलिए यह व्यतिहार 
ध्यान करने योग्य है ओर समान विषयमे उपसंहार करे योग्य है ॥ ३७॥ 

स योहैतं० ( जो मी इस महत्‌, यक्ष-पूज्य प्रथम उत्पप्न हुएको "यह्‌ सत्य ब्रह्म है' ठेसा 

जानता है वहु इन छोकोंको जीत रेता है ) इत्यादिये वाजसनेयकमे नाम॒ अक्षरको उपासनाके साथ 
यविद्याका विधानकर अनन्तर (तचयत्तव्सत्यमसौ ०” ( वह जो सत्य है वहु यहु दित्य है । जो इस 
आदित्य मण्डलमे पुरुष दै गौर जो मी यह दक्षिण नेत्तमे पुरुष है) इत्यादिश्रति है। उसमे सं्चय 
होतादैकिंक्याये दो सत्य विद्याएं हैँ अथवा एकदहीरहै? पवपक्षी-दोदहै, एेषा प्रप्त होताटै। 
क्योकि (जथती्मोस्रोकान्‌' (वह्‌ इन लोकोको जीत लेता है अर्थात्‌ प्राप्त करता है) इस प्रकार पूवं 
उपासनामें गौर हन्ति पाप्मानं ०' ( जो एसा जानता है वह पापका नशि करता है ओर उसे त्याग 
देता है ) एेसा अन्तिम उपासनामे फलका संयोग ॒भिन्नहपसे है । प्रकृतका आकष तो उपास्यके 
एकत्वसे है । सिद्धान्ती-रेसा प्राप्त होनेपर हम कते ह-णह्‌ सत्य विद्याएक ही है, किससे ? इसे कि 
सत्यानन्दी-दीपिका 
अन्योन्यास्मत्वका ध्यान करना चाहिए । ब्रह्मम मनोमयत्व आदिके समान, जीवात्मत्वका ध्यानै 
कए आरोप होनेपर भी भपकषत्व प्रसक्त नहीं होता । जहां उमय मति होती है, वहां एकत्व अथंसे 
सिद्ध होता है । इसकिए अहंग्रहोपासनामें इस व्यतिहारका उपसंहार करना चाहिए ॥ ३५ ॥ 

* सत्यम्‌" यह्‌ नाम तत्‌, यत्‌, तत्‌” इनं तीन भक्षरोका है । प्रथम ओर अन्तिम भक्षर 
सत्य ह भौर मध्य अक्षर अनृत है । वह दोनों ओरसे सत्यके साथ संपुटित होने सत्य प्रायः ही होवा 
है, एेसी सत्यविचाके अङ्करूपये नाम अक्षरकी उपासना की गई है । जो वह पूवंमे कहा गथा हूदयाख्य 
है, वह पूर्वोक्त यक्ष्व आदि गुणवाला ब्रह्म है, वह आदित्य मण्डलम अक्षमं जो पुरुष है वह है। 


अधि० २७ सु० ३८ ] भाषाञ्ुवाद-सत्यानन्दी-दौीपिकासदित ७०९. 


त्यत्ततसस्यम्‌ ( च ० ५।५।२ ) इति प्रकृताकषंणात्‌ । ननु विद्यामेदेपि प्रङृताकषंणसुपास्ये 
कत्वादुपपद्यत ह्युक्तम्‌ । नं तदेवम्‌, यत्र तु विस्पष्टात्कारणान्तयाद्वि यामेदः प्रतीयते त्रै 
तदेवं स्यात्‌ । अचर. तूभयथा संभवे तदयत्तःलल्यमिति प्रताकषणात्पूवविासंबद्धमेष 
सत्यमुत्तरजाङृष्यत इत्येकविदयात्वनिश्चयः। यत्पुनरुक्तं फलान्तरश्रवणद्वियान्तरमिति, 
अन्नोचयते-तस्योपनिषदहरहमिति चाङ्गान्तरोपदेशस्य स्तावकमिदं फलन्तरश्रवणमित्य- 
दोषः । अपि चाथवाददेव फे कट्पयितग्ये सति वियेकत्वे चावयवेषु श्रूयमाणानि 
वहन्यपि फलान्यवयविन्यामेव .विद्यायामुपसंहतंग्यानि भवन्ति । तस्मात्सेवेथमेका सत्य 
विद्या तेब तेन विरोषेणोपेताम्नातेत्यतः सवं एव सत्यादयो गुणा एकस्मिन्नेव  प्रयोरो 
 उपसंहतंज्याः । ` #% केचित्पुनरस्मिन्सू्र ददं . च वाजसनेयकप्रक््यादित्यपुरूषविषयं 
वाक्यम्‌, छन्दोग्ये च-“जथ य एषोऽन्तरादित्ये हिरण्मयः पुरुषो ददयते (छा० १।६।६), अथ य 
एषोऽक्षिणि पुरूषो दश्यते ( छा० ४।१५१ ) इत्यु इहटत्य सेवेयमक्ष्यादित्य पुरुषविषया विद्यो 
भयघेकेवेति - त्व सत्यादीन्गुणान्वाजसनेयिभ्यदछन्दोगानामपसंहर्यन्मन्यन्ते । तन्न 


तद्यत्तस्सत्यम्‌' इरः प्रकार प्रकृतका जाकषंग है । परन्तु देषा कहा. गया है कि विद्यका मेद हनेपरभी 
प्रकृतका ल।कषंण उपास्यके एक होनेसे उपपन्न होवा है । जन्तु एेसा नही, जहां तो विस्य अन्य कारण 
(प्रकरण) से विंद्याका भेद प्रतीत होता है, वहां प्रकृतका आकषंण उपाश्यके एक होनेसे मले ही हो, परन्तु 
यहां तो विद्याका भेद भौर अभेद दोनों प्रका रोपे संभव होनेपर 'तचत्तव्सत्यम्‌' इस प्रकारका प्रकृतका भआाक- 
षंण होने पूवं विद्यसे सम्बद्ध सत्यका ही उत्तर विद्यामें आकषण होता दहै, इसपे एक विद्या ति 
होता है । ओर जो यह कहा णया है कि अभ्य फलकी श्रुति होने विद्याका भेद है, उसपर कहा जार्ता 
है-उसके रहस्य नाम 'जहः' भौर 'भहम्‌ः इसप्रकार अन्य अङ्धके उपदेशमे यह अन्य फलका श्रवण 
केवल स्तुतिमात्र है, अतः दोष नहीं है । किच्च अथवादसे ही फरकी कस्पना हौनेपर विर््याके एकत्व- 
म अवयवों-( अक्खो ) मे श्रयमाणं बहुत फलोंका मी अवयविनी विद्यसे उपसंहार होना चाहिए 
इसकिए वही एक सत्य विद्या तत्‌ तत्‌ विशेषगपे युक्त. कही जाती है, अतः सत्य आदि सभी गुणों 
काएक ही प्रयोगमे उपसंहार होना चाहिए । दुसरे कई टीकाकार इस सूत्रमे वाजसनेवि्योका 
यह्‌ वाक्य. जक्षिपुरुष ओर आदिश्यपुरुष विषयक है, गौर छान्दोग्यमे (अथ य एषो०' ( तथा यह्‌ 
जो आदित्य मण्डलके अन्तगतं सुवणमय-सा पुरुष दिखाई देता है ) अथ एषो० ( जो यह्‌ मक्षिमे 
पुरुष दिखाई देता है ) इन दोनों वाक्योका उदाहरणं देकर वहौ यह भक्षिपुरूष भौर आदित्य- 
पुरुष विषयक. विद्या दोनों स्थकोमें एक ही है, रसा मानकर वाजसनेयियोके उपसंहार योग्य सत्य 


सत्यानन्दी-दीपिका 
उसफे 'अहः' ओर “अहम्‌' दो रहस्य नाम ननेसे पापं क्षयल्प फल होता है । यहाँ पुवेवाक्यमें ओर 
उत्तरवाक्यमे फल भिन्न-जित्त है । इस प्रकार प्रति ` प्रभाणं होने बौर पूव वाक्रयमे जो प्रकृत 
उसका उत्तर वाक्यमे भक्षण होनेसे 'तत्र' इत्यादिसे संश्चय कहते हैँ । पूवपक्षपरे गुणोंकी ्यवस्थासे 
अनुष्ठान है, सिद्धान्तमें एक अनुष्ठान दै । 

# सिद्धान्ती- केव विशेष्य ब्रह्मका आकषण ठीक नहीं है, क्योकि "तत्‌, यत्‌, तत्‌ * इन 
सव॑नामोषे एवोक्त गोपे युक्त ब्रह्मका आकषण कर॒ आदित्यश्यनं मौर अक्षिस्थान आदि गुणोका 
विधान दै + इसलिए उपास्यके एक होनेषे विया एक दै । 

# इसप्रकार दोनों शाखाभोमे उपक्रमके भेदसे विद्याका भेद है । इसक्एि अङ्कमृत विद्या 
सव्य विद्य।-हिरण्यगमं विद्या भिन्न होनेसे सत्य ्ादि गणोका उपसंहार नी है, यह्‌ एकं देशका 
भाश्य है । सिद्धान्त तो पमे कहा गया दै ॥ ३८ ॥ 


७१० ब्रह्मसखज-च्राङ्गरभाष्य | अ०३ पा०३ 


साधु लक्ष्यते, छान्दोग्ये हि ज्योतिष्टोमकमेसंबन्धिनीयमुद्‌ गीथव्यपाश्रया विद्या विज्ञायते । 
तत्र ह्यदिमध्यावसानेषु हि कमं संबन्धिचिह्यानि भवन्ति "इयमेवगगिः साम' (छा० १।६।८) 
इत्युपक्रमे, तस्यक्चं साम च गेष्णौ तस्मादुद्गीथः' (छा० १।६।८ ) इति मध्ये, “च एवंविहा- 
न्साम गायति' ( छा १।७।९ ) इत्युपसंहारे । नैवं वाजसनेयके किचित्कमंसंबन्धि चिह्न 
मस्ति । तत्र प्रक्रममेदाद्धि ्यामेदे खति गुणव्यवस्थेव युक्तेति ॥ ३८ ॥ 


( २५ कामाद्यधिकरणम्‌ । सू० ३९ ) 


कामादीतरत्र तत्र चायतनादिभ्यः । ३९ ॥ 


पदच्छेद--कामादि, इतरत्र, वत्र, च, आयतनादिभ्ः 1 

सृज्ञाथं --( कामादि ) सत्यकामत्व जादि मुण समूहका ( इतरत्र ) अन्थत्र-वृह॒दारण्यकमे 
सवं वशित्व आदि गुण समृहका मी ( वत्र ) छन्दोग्यमे उपसंहार होना ` बाहिए, ( भायतनादिभ्यः ) 
क्योकि उनं दोनोमे आयतन आदि समान हैँ । 

अथ यदिद्मस्मिन्त्रह्मपुरे दहरं पुण्डरीक वेदम दहरोऽस्मिन्नन्तराकाशः' (छा ८।१।१) इति 
प्रस्तत्य छन्दोगा अधीयते -'एष आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विषव्युर्विंशोको विजिषत्सोऽपिपासः 
सत्यकामः सत्यसंकल्पः ( @ा° ८।१।५ ) इत्यादि । तथा वाज्ञसनेयिनः-'स वा एष महानज 
आमा योऽयं विक्ञानमयः प्राणेषु य एषोऽन्तहेदय आकाश स्तस्मिन्छेते सवस्य वश्ची' (बृह ०४।४।२२) 
हत्यादि । तज वियेकत्वं परस्परगुणयोगश्च, कि वा नेति संशये वियेकत्वमिति । ततरेद- 
मुच्यते-काम!दीति सत्यकामदीस्य्थंः। यथा देवदत्तो दत्तः, सत्यभामा भामेति । यदेत- 
=छन्दोग्ये हृदथाकाशस्य सल्यक।(मत्वादिगुणज्ञातमपरभ्यते, तदितरत्र वाजसनेयके “स 
ब्रा एष महाजन आत्मा! दत्यत्र संबध्यते, यञच्चव{ज नेये वदित्वायु पभ्यते तदपीतरत् 





आदि गुणका छन्दोगोको उपसंहार करन। चाहिए, एसा मानते ह । परन्तु यह्‌ ठक ज्ञा नहीं हठा, 
क्योकि छान्दोग्ये ज्योतिशेष कमं सम्बन्धौ यह्‌ उदगीथाधित्त विद्या ज्ञतवहोवीरहै, कारण कि उसमें 
जादि, मध्य ओर अन्तमें कमं सम्बन्धो चिह्व है-“इयमेवगंगिनिः सामः ( यह पृथिवी ऋक्‌ ओर अन्ति 
साम है ) यह उपक्रममे, (तश्यक्च०' { ऋक्‌ ओौर साम उसके पवं है, ईइसीषे वह देव उद्गीथशूप है) 
यह मध्यमे ओर “य पएवं विद्धान्‌०' ( जो इसप्रकार जाननेवाला होकर साम गन करतार ) इसप्रकार 
उपसंहारमे दै । किन्तु इसप्रकार वाजसनेथकमे कोई कमं सम्बन्धो चिह्व नहीं है । इसलिए यहाँ उप- 
क्रमके भेदसे विद्याक। भेद होनेषर गणकी व्यवस्था ही युक्त है ॥ ३८ ॥ 

(अथ यदिदम०' ( अब इस ब्रहमपुरके मीर जो यह्‌ सुक्ष्म कमकाकरार स्थान दहै, इसमे जो 
सूक्ष्म आकाद्य है ) इसप्रकार उपक्रम कर छन्दोग॒“एष आत्मा ०' ( यह्‌ अत्मा धर्माधरे शून्य, 
जराहीन, मूृत्थुरहित, शोकातीत, मोजनेच्छारहित, पिपासा रहित, सत्यकाम ओर सत्यसङ्कल्प है) 
इत्यादि पाठ करते! उसीप्रकार वाजसनेयी (सवा एष महानज०' ( वहु यहु महान अजन्मा 
ञात्मा जो यह्‌ प्राणोमे विज्ञनमयदहै, जो यह्‌ हृदयर्मे आकाश्च है उसमे दाथन करता, वह संबको 
वशम रखनेवाला है ) इतथादि अध्ययन करते हँ । उनमें विद्याका एकत्व ओर परस्पर गुणोका योग- 
उपसंहार है अथवा नहीं ? एेसा संचय होनेपर विद्या एक है, यह सिद्धान्त टहै। उसपर यह्‌ कहते 
है--“कामादि' सत्यकाम आदि, एेसा अथं है । जंसे कि देवदत्त" दच्त' कहा जाता है ओर सत्यभामा 
मामा कही जती है। छन्दोग्यमे हूदयाका्के जो यह सत्यक्रामत्व जादि गुण समहु उपछन्त्र होता 
है वह अन्यत्र “स वा एष महानज आरमा' इस वाजखनेयकमें सम्बद्ध होता है शौर जो वाजसनेयकमे 
व्चित्व आदि गुण समूह उपलन्ब होता है वहु मी अन्यत्र -छन्दोग्यमे "य आत्माऽपहतप।प्मा' यहां 
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छान्दोग्ये (एष आत्माऽपहतपाप्मा' (छा° ८।१।५) इत्यत्र संबध्यते । कुतः ? आयतनादिसा- 
मान्यात्‌ । समानं ह्यभयजापि हृदयमायतनं समानश्च वेद्य इश्वरः समानं च तस्य टोका- 
संमेदशप्रयोजनमिस्येवमादि बहु सामान्यं दश्यते । नयु विेषोऽपि दद्यते छान्दोग्ये 
हदयाकारास्य गुणयोगो वाजसनेयके त्वाकाशाश्रयस्य ब्रह्मण इति । न । "दहर उत्तरेभ्य 
(ह्यस्‌ त्र १।२।१४) इत्यत्र छान्दोग्ये ऽप्याकानाशान्द्‌ ब्रह्मेवेति प्रतिष्ठापितत्वात्‌ । अयं त्वज्न 
विद्यते विरोषः-सगुणा हि बह्मविद्या छान्दोग्य उपदिद्यते, अथ य इहात्मानमनुविच चजन्सये- 
तांश्च सत्यान्कामान्‌' ( छा० ८।१।६ ) इत्याःमवत्कामानामपि वेद्यत्वश्चरवणात्‌ । वाजसनेयके 
त॒ निगुंणमेव परं ब्रह्मोपदिदयमानं ददयते, अत उध्वं विमोक्षाय ब्रहि" ( बृह ° ४।३।१४ ) 
असङ्गो छययं पुरषः' ( इह ° ४।३।१५ ) इत्यादि प्ररनप्रतिवचनसमन्वयात्‌ । वशित्वादि तु 
तस्स्तुत्यथंमेव गुणजातं वाजसनेयके संकीर्यते । तथा चोपरि त्‌ "स एष नेति नेत्यात्मा 
( ब्रह ० ३।९।२६ ) इत्यादिना निगंणमेव ब्रह्मोपसंहरति । गुणवतस्तु ब्रह्मण पकत्वाद्ि- 
भूतिध्रद शंनायायं गुणोपसंहारः सूतरितो नोपासनायेति द्वम्यम्‌ ॥ २९. ॥ 
( १६ आदराधिकरणम्‌ । सू० ४०-४१ ) 
आद्रादरोषः ॥ ४०॥ 

पदच्छेद्‌--मादरात्‌, अरोपः। 

सून्ाथं--मोजनका लोप ॒होनेपर भी अग्निहोत्रका ( अरोपः } रोप नहीं है, ( आदरात्‌ ) 
क्योकि "पूर्वोऽतिथिम्योऽदनीयात्‌" इत्यादि जाबाल भ्रुततिने प्राणाग्नि होत्रका आदर कियादहै। 

छ(न्दोग्ये वेदवानरवियां प्रकृतय श्रूयते-"तयद्धक्तं भ्रथममागच्छेततद्धोमीयं स यां प्रथमा- 

तिं जडुयात्तां जहुया््राणाय स्वाहा' ( छा० ५।१९।१ ) इत्यादि । तन्न पञ्च प्राणाहुतयो 

विदिताः, तासु च परस्ताद्ग्निष्टोजश्शब्दः प्रयुक्तः--“य एतदेवं विद्वानग्निहोत्रं जुहोति' ( छा 





सम्बन्धित होता है, किससे ? इससेकि दोनोमे आयतन आदि समान ह । दोनों चाखाओंमे हदथ स्थान 
समानहीरै, वेय ईर्वर समान है भौर लोक मर्यदिकि भसकर प्रयोजनवाला उसका सेतुर्व समन है, 
दव्यादि बहुत सामान्य देखा जाता है । परन्तु विरोष भी दिलाई देता है- छन्दोग्य्मे हूदयाकायमें 
गुणका योग है ओर वाजसनेयकमे आकारके आश्रय ब्रह्मे गुणोका योग है। रेसा नही, क्योकि 
"दहर शत्तरेभ्यः' इस सूत्रम छान्दोग्यमे मी आकाशशाब्द ब्रह्म वाचक हौ है, एेसा सिद्धान्त प्रतिष्ठापितं 
किया गया है । परन्तु यहां यह्‌ विशेष विद्यमान है-- छान्दोग्यमे सगण ब्रह्मविद्या उपदिष्ट दै--"जथ 
य ०" ( जो यहां आत्मको अौर सत्यकामोको जानकर परखोक जाति हँ ) इसप्रकार आत्माके समान 
सत्यकाम वे्यत्वका श्रवण है । वाजसनेयकमे तो "अत उध्वं ० ( अब मागे मृञ्ञे भोक्षके लिए उप- 
देश कीजिए ) “असङ्गो द्यं पुरूषः' ( यह पुरुष असद्धः है ) इत्यादि प्रन भौर प्रतिवचनके समन्वयसे 
निगु ण परब्रह्म दरी उपदिश्यमानं दिखाई देता है । दसकिए्‌ वित्व॒ भादि गरुण समूह तो उसकी स्तुति- 
क लिए वाजसनेकमें कहा मया है । उसीप्रकार भागे भी “स एष०' ( नेति नेति, एेसा कहकर जो 
निरूषण किया गथा है, वह यह आत्मा है ) इत्यादि श्रुति निगरण ब्रह्मका ही उपसंहार करती है । 
सगुण ब्रह्मके एक होनेसे उसकी विभूति प्रदशनके किए यहु गृणोपसंहार सूत्रित किया गया है । उपा- 
सनाके किए नही, एेसा समक्षना चदिए ॥ ३९ ॥ 

छान्दोग्ये वंश्वानरविद्याको प्रस्तुतकर "तद्यद्धक्तं°' (अतः मोजनके समय जो अन्न पहले भवे, 
उसकां हवन करना चाहिए, उस समथ वह मोक्ता जो पहली आहति दे उसे श्राणाय स्वाहा' एेसा 
कृहुकर दे ) दत्यादि श्रुति दै । उसमे पाच प्राण आहृतिं विदिव है । अर उनमें क्ागे “य एतदेवं ०" 


७१२ ब्रह्म सूञ्र-दाङ्करभाष्य [ अ०२पा०३ 


५।२४।२). इति, यथेह श्चुधिता बारा मातरं पयुंपासते। एवं सर्वाणि भूतान्य्चिहोत्रसुपासते' (छा० 
५।२४७।५) इति च । ततर्द .विचार्यते-कि भोजनलोपे लोपः प्राणाग्निदोत्रस्योतारोप इति। 
तद्यद्धकतमिति भक्तागप्रनखंयोगश्रवणाद्धक्तागमनस्य च . भोजनाथंत्वाद्धोजनरोपे लोपः 

णाम्निहोच्रस्येति । एवं प्रक्षे न द्ुप्ये तेति तावदाह । कस्मात्‌ ? आदरात्‌ । तथाहि 
वेश्वानरविद्यायामेव जाबाखानां श्च तिः-पूर्वोऽतिथिभ्योऽश्नीयात्‌ । यथा ह वे स्वयमहुसवाऽभनि- 
होत्रं परस्य जुहूुयादेवं तत्‌' इत्यतिधिप्रोजनस्य प्राथम्यं निन्दित्वा स्वामिभोजनं प्रथमं प्राप- 
यन्ती प्राणाम्निहोतरे आद्ररं कृरोवि । या हि न प्राथम्यलोपं सहते नेतरां सा प्राथम्यव- 
तो ऽग्तिहो्रस्य रोपं खंरेतेति. मन्यते । * ननु मोजनाथंमक्तागमनसंयो गादद्धोजनेलोपे 
रोपः प्रचितः- न, तस्य द्रव्यविदोषविघानाधंत्वात्‌ | आते दाग्निरोत्रे पयःप्रथतीनां 
द्रभ्याणां नियतत्वादि दाप्यम्िहोजराब्दात्कोण्डपायिनामयनवन्तद्ध्मप्राप्तो सत्यां भक्त 
द्रव्येकतागुणविशोषविघानाथंमिदं बावयं तद्यद्धकतमिति। अतो गुणलोपे न सुख्यस्येव्येवं 
प्रातम्‌, .मोजनलोपेऽप्यद्भिर्वा ऽन्येन चा द्रव्येणाविरुद्धेन 'प्रतिनिधानन्यायेन प्राणाग्नि- 
 रो्रस्यावुष्ठानमिति ॥ ४० ॥ 
` अत उत्तरं पटति- 

(जो इस-वश्वानरको उस प्रकार जाननेवाला पुरुष अग्निहोत्र करता है) ओर "यथेह क्षुधिता वाका० 
( जिस प्रकार इस लोकमें मखे बालक सब प्रकार माताकी उपासना करते ह उसी प्रकार सम्पण प्राणी 
इस ज्ञानीके जोजनरूप अग्तिहोत्रकी उपासना करते हँ कि यहु मोज्न कव करेगा ) इस प्रकार बगितिहोत्र 


` शब्द प्रयुक्त है । उसपर यह विचार किया जाता है कि भोजनका कोप होनेपर क्या अग्निहोत्र हीमका 
. कोप होता है अथवा रोप नहीं होता ? परन्तु 'तदद्धक्तम्‌' इस प्रकार अन्न आगमन सम्बन्धका श्रवणं 


. होनेसे मौर अन्न अआगमनको मोजनके लिए होनेसे भोजनका लोप होनेपर प्राणाग्नि होत्रका रोप होना 
चाहिए ? एसा प्राक्च होनेपर पूवपक्षी कहते ईह-प्राणाग्निहोत्रका लोप नहीं होना चाहिए किससे ? 
- इससे कि उसका श्वतिमें आदर है । उती भ्रकार रव॑ंदवानरविद्यामे जावालो 'पूर्वोऽतिथिभ्यो० 

( उसको अतिथिधोे पूवं मोजन करना चाहिए, जेषे क्ह्‌.अपना अग्निहोत्र होम न कर अन्यका 


अग्निहोत्र होम करे, वसे ही वहु है ) यह श्ति अतिथि मोजनकी प्थमताकी निन्दाकरः स्वामी मोजनको 
प्रथम प्राप्ति कराती हुई प्रणाग्नि होत्रहोममे आदर करती दै, :. क्योकि जो श्रुति प्रथमताका लोप नहीं 


संह सकती रये प्रथमतावारे अग्निहोत्रका रोपतो वित्कुर नही सहु सकेगी, रसां माना 
जाताहै। -परम्तु . मोजनके लिए अन्नके भागमनका ` प्राणाग्िहोत्रके साथ सम्बन्ध होने 


मोजन लोप होनेपर उसका रोप प्राप्त है ? नहीं, क्योंकि वह द्रव्य विशेषके विधानके" किए दै.। प्राकृतं 
जग्निहोत्रमें दूष आदि द्रव्योके नियत. होने यहां ` मी अग्निहोत्र. शब्दसे कुण्डपायियोके अंयनके 


समान उसके धमक प्राप्ति होनेपर अन्नष्प प्रव्यके .एकतारूप गुण विशेषके विधानके किए 'तद्यद्धक्तम्‌' 


यह्‌ वाक्य है । इसलिए गुणके रोप होनेपर मख्यका लोप नहीं है, रेखा प्राप्त हुमा । . मोजनका लोप 
होनेपर भी जसे अथवा अविरुद्ध अन्य द्रव्यसे प्रतिनिधि न्यायसे प्राणाग्तिहोत्रका अनुष्ठान है ॥ ४० ॥ 


इसपर उत्तर कहते है-- . 
. .“ सत्यानन्दी-दीपिका 

„ . # जंसे कुण्डपायियोके सत्रगत (मासमग्निहोत्रं जहोति' इस मास अग्निहोत्र होममें नित्य 

अगिनिहोतर वाचकं गौण अग्निहोत्रचग्दसे नित्य अगिनहोत्रके धमं पथः, दधि द्रव्य आदि अततिदेशसे 

पराप्त होते है, वसे यहाँ मीं प्राणाहूतिमे अग्निहोत्र शब्दके बल्से पथः, दधि द्रव्य आदि उत्वगंषे 


प्राप्तं -होनेपर मोजनाथ अन्न द्रव्यक्षो विधिसे उसका अपवाद किया जाताटहै, अतः अन्न विधिके 
म॒पवादाथक होने से अन्नका लोप होनेपर मुख्य अग्निहोत्रका खोप नहीं होता, ` क्योकि अपवादके अभाव- 


अधि० २६ सु ७१ | भाषानुवाद-स्यानन्दी-दीपिकासदहित ७१३ 


उपस्थितेऽतस्तद चनात्‌ ॥ ४१ ॥ 

पदच्छेद्‌--उपरिथते, अतः, तद्वनात्‌ । 

सत्राथ-( उपस्थिते ) मोजन द्रभ्यके उपस्थित होनेपर ( भवः ) इसी प्रथम प्राक्त भोजन 
दरव्यसे प्राणाग्तिहोत्र करना चाहिए, ( वद्रबनात्‌ ) क्योकि (तद्यदुक्तम्‌' इत्यादि वाक्यै, ओर आदर 
वचनं तो मोजन प्राक्षि द्ाको केकर है । 

र उपस्थिते भोजनेऽतस्तस्मादेव भोजनद्रव्यालप्रथमोपनिपतितासप्राणाग्निरोनं 
निवंतयितन्यम्‌। कस्मात्‌ ? तदढचनात्‌। तथा हि-^तचद्क्त ` प्रथममागच्छेत्तद्ोमीयम्‌, 
( छा° ५।१९।१.) इति । सिद्धवद्भक्तोपनिपातपरामश्शंन पराथ॑द्रव्यसाभ्यतां प्र्कषाह 
तीनां विदधाति । ता अप्रयोज्ञकलश्षणापन्नाः सव्यः कथं भोजनरोपे . दव्यान्तरं प्रति 
निधापयेयुः। न चाच्र प्राकृताग्निदोत्रधमंप्राप्िरस्ति । कुण्डपायिनामयने हि मासममग्नि 
होत्र जहोति' इति विध्युदेशगतो ऽग्निहोत्रशब्दस्तद्द्धावं विधांपयेदिति युक्ता तद्धमं 
परा्िः । दह पुनर्थंवाद गतोऽग्निषोत्रशब्दो न तद्ध द्धावं विधापयितुमहेति। तद्धमध्रा्षो 
चाभ्युपगम्यमानाय(मनग्न्युद्धर्णादयोऽपि प्राप्येरन्‌ । न चास्ति संभवः} अग्न्युद्धरणं 
तावद्धोमाधिकरणभावाय ।. न॒ चायमम्नो . होमः, भोजनाथतान्याघातग्रसङ्गात्‌ । भोज- 
नोपनीतद्रव्यसंबन्धाच्चास्य एवैष होमः । तथा च जावालश्चतिः “ूरवोऽतिथिभ्योऽदनीयात्‌ 


सिद्धान्ती--मोजनके उपस्थित होनेपर उस प्रथम प्राप्त मोजन प्रव्यसे ही अग्निहोत्र सम्पन्न 


करना चाहिए, क्योकि उसका वचन है । जसे कि (तच्यद्धक्त °` (छतः जो अन्न -मोजन प्रथम प्राप्त हो 
उसका हवन करन। चाहिए ) यह श्रुति सिद्ध वत्‌ प्रकृत प्राप्त मक्त-मोजनका जो बागमन उसके ( तत्‌ 


शन्दसे ) परामरांसे पराथ ( मोजनाथ-तृप्तिके लिए ) द्रव्यसे साध्य प्राण आहृतियोका विधान करती 
है । वे आहुतियाँ तृष्विषप अथंकी अप्रयोजक-प्रयोजक लक्षण ( आक्षेपत्व ) के अमावसे युक्त होती 
हुई मोजनके लोप होनेपर किस प्रकार अन्य द्रव्यका प्रतिनिधापन ( प्रतिनिधिन्यायये आक्षेप ) कर 
सकेगो । गौर यहाँ प्राकृत अग्निहोत्र धमकी प्राप्ति नहीं है । कुण्डपायियोके अयने तो 'मास्पयंन्त 
अग्निहोत्र होम करे" इसं विधिके उदयम प्राप्त जो अगविहोत्र शब्द है वह्‌ 'तद्वद्धाव प्राव भगिनिहोत्रके 
समान माव-धमं विधान कराएगा, इससे उसमें उसके धमकी प्राप्ति युक्त है । परन्तु यहाँ-प्राणाम्ति 
होत्रमे भथवाद गत अग्निहोत्र शब्द प्रकृत अगििहोत्रके सहश धर्मोका निधान नही करा सकता । यदि 
परकृत ्षग्निहोत्रके धमकी प्राप्ति स्वीकार को जाय तो उप्त अग्निके उद्धरणं आदि मी प्रप्त होने चाहिए । 


किन्तु यहां ( प्राणाग्निहो्रमे ) उनका समव नहीं है, क्योकि अग्निका उद्धरण होमके अधिकरणत्वके 
किए दहै, गौर यह द्रव्यरूप होम प्रकृत अग्निमे नहीं होता, क्योकि मोजनके लिए है, उसका [ प्रकृत 


| न्दी-दीपिका 
मे उत्सगंसे प्राप्त पय आदि द्रव्ये जग्निहोत्रकी निष्पत्ति संमव दै । गुणलोपे न भुख्यस्य' ( जङ्खके 
लोप होनेपर मुर्यका लोप नही होता ) यह जैमिनि सूत्रहै। भारब्ध नित्य आदि कमं अवदय 
धनुष्ठेय होते हैँ । यदि उनमें श्वत ्रव्यकी प्राप्तिन होतो प्रतिनिधि द्रव्यसे मो कमं कतव्य है। जैसे 
श्रत कुाके "ममावमे चरसे कमं किया जाता है, यहु प्रतिनिधि न्याय है । अतः मोजनके कोप होनेपर 


मी.अबस्य प्य आदि द्रव्यदे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान करना युक्त है । पूवंपक्षमे मोजन लोप होनेपर मी 
मन्य द्रव्यसे प्राणाग्निहोत्रका अनुष्ठान है, सिद्धान्तमे उसका लोप है ॥ ४०.॥ 


® ^तद्धोमीयम्‌' यदा "तव्‌" शब्दसे मोजनके किए जो सिद्ध अन्न है उसका बाश्रयकंर मुखगत 
होमा विधान है । इसकिए्‌ प्रकृत अननक (तत्‌ पदसे परामशंकर भोजनक किए प्राप्त द्रव्यसे 


१, उदेश्यामावे संव्युपादेयस्याप्रवृततर्मोजनाथंहभ्यशोपे रोप एव प्राणाग्निहोन्नस्य । 
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इत्यस्याधारमेवेमां होभदिवरत्ति दरयति } $ अत पव चेहापि सांपादिकान्येवाम्नि- 
होजाङ्‌नि दरदोयति--“उर एव वेदिर्लोमानि बर्दिहटदयं गाहंपस्यो मनोऽन्वाहायपचन आस्यमाहव 
नोयः" ( छा० ५।१८।२ ) इति । वेदिश्रुतिश्चात्र स्यण्डिखपरात्रोप्टक्षणार्था द्रष्टव्या, मुख्या- 
ग्निहोत्रे वेयभावात्‌, तदङ्गानां चेह संपिपादधिषितत्वात्‌। भोजनेनेव च कतकाटेन 
संयोगान्नाग्निहोच्रकाखावरोधसंभवः । एवमन्ये ऽप्युपस्थानादयो धर्माः फेचित्कथंचिदि- 
रुध्यन्ते। तस्मद्धोजनपष्ध पवेत मन्बद्रव्यदेवतास्ंयोगात्पञ्च. होमा निर्वतंयितव्याः। 
यरवादरद शंनवचनं, तद्धोजनपक्चे प्राथभ्यदिघानाथंम्‌ । ने हास्ति वचनस्यातिभारः । न 
त्वनेनास्य नित्यता शक्यते दशंयितुम्‌ । तस्माद्‌ मोजनलोपे लोप एव प्राणागम्निहोचस्येति। 
( २७ तन्निर्घरणाधिकरणम्‌ ! स्‌० ४२ ) 
तन्निधारणानियमस्वद्‌ दृष्टे; परथग्ध्यभ्रतिवन्धः फलम्‌ ॥ ४२॥। 

पदच्छेद- तक्निधारणानियमः, तद्दष्टेः, पृथक्‌, हि, अप्रतिवन्धः, फलम्‌ । 
सृ्राथं--( तन्निर्घारणानियमः ) कर्माद्धके आधित उपासनाओंका नित्यके समान अनुष्ठान 
नहीं है, क्योकि यहु अनियम ( तद्दष्टेः) तिनोमौ कुरुत्रः' इत्यादि श्रुतिमे प्रतिपादितं है। 
(पृथग्य प्रतिबन्धः फलम्‌) उन उपासनार्बोका कमंफलसे पृथक्‌ भप्रतिवन्ध फल विशेष उपकमन्ध होता है । 


ग्नके सहश धमेकि स्वीकार करनेपर | व्याघात प्रसङ्ख होगा, इसकिए मोजनाथं प्राप्तं द्रव्यके साथ 
सम्बन्ध होनेसे मूखमें ही यह होम होता है । उसी प्रकार पपूर्वोऽतिथिभ्योऽइनीयात्‌' यह जाबार श्रुति 
मी मुखमें ही इस होमकी निष्पत्ति दिखलाती है । इसौसे यहाँ मी कल्पनासे संपादन किये गये अग्िटोत्रके 
अद्खोको “उर एव ०" ( इस वेऽवानर उपासकका वक्षःस्थल वेदी है, लोम दमं है, हृदय गाहूपत्यागि है, 
मन भअन्वाहायंपचन ( दक्षिणाग्नि ) ओर मुख आहवनीय अग्नि है) यहु श्रुति दिखती दहै। यहां 
प्राणानिहोत्में वेदीकी श्रुति स्थण्डिलमात्र उपलक्षणाथंक समन्षनी चाहिए, क्योकि मुख्य अग्तिहोत्रमे 
बेदीका अमाव है ओर प्राणाग्निहोत्रमे उसके अद्धोका संपादन करना अमीष्टहै। मोजनकेद्वाराही 
निश्चित होनेवाङे कालके सथ [ प्राणाग्निहोत्रका ] सम्बन्ध होनेते मूख्य अग्तिहोत्रके कालके साथ 
अवरोध सम्भव नहीं है । इसी प्रकार उपस्थान आदि अन्य सी करई एक धमं कर्थचित्‌ विरुद होते है । 
इसलिए मन्त्र, द्रव्य ओर देवताके सम्बन्धसे मोजन पक्षमे ये पांच होम निष्पन्न होने चाहिए । भौर जो 
आदरदशंन वचन है, वह तो मोजन पक्षम प्रथमता विधान करनेके लिए है । इसमें वचनका कोई 
मार नहीं है, क्योकि इस ८ प्रथमतावचन ) से इस प्राणाग्निहोत्रकी नित्यता नहीं दिखाई जा सकती । 
इसलिए भोजनके रोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका रोप ही होता है ॥ ४१॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
श्राणाय स्वाहा, अपानाय स्वाहा' इत्यादि पाच आहुतियां सिद्ध होती हैँ । मोजनके रोप होनेपर उनका 


भीलोपदही.होतादहै, इससे ये आहृतिर्यां अन्य द्रव्यका आक्षेप नहीं करतीं । जसे क्रतुसे म्रयुक्त अप्‌ 
आनयनके अधित गोदोहुनपा्रका क्रतुके लोप होनेपर लोप ही होता है । । 

अतएव-नित्यं अग्निहोत्रके धर्मोकी प्राप्तिन होनेषे ही प्राणाग्निहोत्रमे कल्पनासे अग्तिहोत्रके 
अद्खोका संपादन किया गया है, अन्यथा संपादन व्यथं होः जायगा । परन्तु जिन धुति भौर स्मृतियोमें 
स्वाभी ( उपासक ) का मोजनकार अतिथि भोजनकालके पञ्चात्‌ विहित दै, वह "पूर्वोऽतिथिभ्योऽईनी- 
यात्‌" इस वचनसे कंसे बाधित होगा ? इस विशोषवाक्यसे सामान्यवाक्य वाधित होतार, क्योकि 
विशेष ` वचनको सामान्य वचनके बाधे कोई भार नहीं है । सामान्य वचन उपासक मित्न मोक्ताके 
किए है । इस प्राथम्यवचनसे प्राणाभिनिहोत्रकी नित्यता सिद्ध नहीं होती । प्राण उपासकको मोजन प्राप्त 
होनेपर प्राथम्यके अथंमे आदर होने्े आादर शब्द अन्यथासिद्ध है। इसमे यह रिद्ध हज कि 
मोजनके लोप होनेपर प्राणाग्निहोत्रका लोप ही होता दहै ।॥ ४१॥ 


अधि० २७ ख्‌० ७२ ] भषानुवाद-सत्यानन्दी-पीपिकासहित ७१५ 


सन्ति कर्पाङ्गव्यपाश्रयाणि विज्ञानननि-'जोमिवत्येतदक्षरमुद्गीथसुपासौत' (छा० १।१।१) 
इत्येवमादीनि । कि वालि नित्यान्येव स्यु; कमसु, पणंमयीरवादिवदुतानित्यानि, गोदो 
हनादिवदिति विचःग्यामः | कि ताबपा्षम्‌ ?-नित्यानीति । कतः ? प्रयोगवचनपरिग्र- 
हात्‌। अनारभ्याघधीतान्यपिदयेतान्युद्‌गीथादिद्वारेण क्रतुसंवन्धात्कतुप्रयोगवचननेनेवाङ्गा- 
न्तरवत्सं स्पृश्यन्ते । यच्वेषां स्ववाकंयेषु एर्श्चरवणम्‌-'आपयिता ह वे कामानां सतरति' ( छार 
१।१।७) इत्यादि, तद्र तंमानापदेशरूपत्दषद्‌ थंवादमाचमेवापापन्छोकश्चवण।दिवन्न फटप्रधा- 
नम्‌। तस्म्राद्यथा यस्य पणमयी जुहूमवति न स पपं शोक श्णोति' इत्येवमादीनामप्रकरण- 
परितानमपि जुद्दिद्धारेण क्रतुप्रवेताल्प्रकस्णपटितवन्निव्यतेवमुद्‌गीथाय॒पासनानमम- 
पीति। एवं प्रपते बपरः-तक्निघारणानिवम इति । यान्थेतान्युद्‌गीथादिकमगुणयायास्म्यचि- 
घारणानि रसतम आसिः समृद्धिमुख्यप्राण आदित्य इत्येवमादीनि नैतानि नित्यवत्कमसु 
निथम्येरन । कुतः? तदृ: । तथाद्यनियतत्वमेवंजातीयकानां दरांयति श्रतिः-तेनोमौ 
रुतो यङ्चंतदेवं वेद यश्च न वेद्‌" (छा० १।१।१०) इत्यविदुषोऽपि क्रियाभ्यनुज्ञानाव्‌। प्रस्तावा- 
दिदेवताविज्ञानविदीनानामपि प्रस्तोत्रदीमां याजनाध्यवसानदशंनात्‌ स्तोतर्या देवता 
प्रस्तावमन्वायत्ता तां चदविद्ान्प्रस्तोष्यसि (क्रा ०१।१०।९), "तां चदविद्ायुदगास्वति' (छ.०१।१०।१०) 
नतां चेद्विद्धन््रतिहरिष्यसि' ( छा० १।१०।११ ) इति च । अपित्वेवंजातीयकस्य कमन्यवा- 
“ओ मिव्येतदृक्षरसमु°' ( उद्गीथके अवग्रव इसत ॐ अक्षरको उपासना करनी चाहिए ) 
इर्यादि कम-ज्योतिष्टोम गादिके अद्धोका भआश्चयण करनेवाली उपाषनारएं हैँ । क्या ये उपासनाएं कर्मोमि 
पणंभयीत्व आदिके समान नित्य हँ मथवा गोदोहन बआदिके समान अनित्य? इपर विषयपर हम 
विचार करते, तो क्या प्राप्त हता है? पूपक्षी-- नित्य है । किससे? इससे कि प्रयोग वचनका 
परिग्रह दै । क्रतुके प्रकरणम न पटिति होनैवारी इन उपसिनाभोंका उद्गीथ आदि द्वारा क्रतुके सथ 
सम्बन्ध दोनेसे क्रतुकै प्रयोग वकचनपै हो अम्य अद्ध समानये मी सम्बरन्यवाली होतीदैँ। जोइन 
विज्ञानोका अपने वाक्योमे (आपयिता ह वे०' ( जो विद्रातू-उपासक इस प्रकार इस उदुगीथरूप अक्षरकी 
उपासना करता है वह॒ (यजमानकी) ( सम््ूणं कामनाभोंङो प्राप्त करनेवाखा होता है ) इत्यादि फलका 
श्रवण है। वहु फल श्रवण वाक्यम वतमान कालका उपदेश होनेषे क्षथंवाद मात्रही है-अपाप- 
इलोक श्रवण भादिके समान फल प्रधान नहीं है । इसलिए जे "यस्य पणमयी °` ( जिशको पणमयी 
( पला्की ) जुहु होती. है वह खोकमे पापं रटोकक। श्रवण नहीं केरता ) इव्यादि क्र तुके प्रकरणमें 
अपलठितोका मी जुहु आदि हारा क्रतुमे प्रवेश्-घम्बन्धय होनेसे प्रकरणमे परटितके समानं नित्यत्व हे 
वसे उद्गीथ आदि उपासनाओंको मी -सम्षना चाहिए 


सिद्धान्ती-ेसा प्राप्त होनेपर हम कहते है --उपासनाके निर्धारणका अनियम है, 
वह्‌ रेष्ठ, कामनाओंकी प्राप्ति करानेवाला, समृद्धि देनेवाङा, मुख्य प्राण आदित्य है" इत्यादि उद्गीथ 
आदि कर्माङ्धोके यथावत्‌ स्वरूप ^रसतमत्व॒ आदि'का निर्धारण करनेवालीजोये उपासनं है, 
वे नित्य कर्माङ्गोके समान [ पणंमयीत्वके समानं ] कर्ममि नियमित नही होनी च।हिए, क्यों 
श्रतिमे एेसादहीदश्दै। कारण ढि इतीत्रकारकी उपाक्नाएं अनिव्य है, प्रति दिखलाती है- 
तेनोमो रतः ०* (जो उद्गीथावयव भूत इस ॐ अक्षरको -रसतमए्व जदि विशिष्ट जानता है भौर जो 
नहीं जानतादै वेदोनोंही उसके द्वारा केमं करते ) इसप्रकार अविद्रानूक्षे किए मी कमकी 
अनुज्ञा है । भौ र `भ्रस्तोतर्या०' ( हे प्रस्तोता | जो देवता प्रस्वाव-मक्तिमे अनुगत है यदित उपे विना 
जाने प्रस्तवन करेगा तो तेरा मस्तक गिर जायगा ) (तां चेदृविद्रानुदगास्यति०' ( हे उद्गाता ! यदितु 


७१६ ब्रह्मसृज-दादङ्कर भाष्य | अ०३पा०२ 


श्रयस्य विज्ञानस्य पृथगेव कर्मणः फरमुपरूभ्यते क्म॑फखसिद्धय प्रतिबन्वस्तत्समुद्धिरति- 
श्रायविरोष कथित्‌ तिनोभो कुरुतो य दचेतदेवं वेद्‌ यश्च न वेद्‌ । नाना तु विद्या चाविद्या च यदेव विद्यया 
करोति श्रद्धयोपनिषदा वदेव वीर्थ वत्तरं मवतिः (छा ° १।१।१०) इति । तच्च नाना तु' इति विद्ध 
द्‌ विद्रत्प्योगयोः प्रथक्करणाद्वीयवन्तरमिति च तरप्प्रत्ययप्रयोगाद्धिद्याविदहीनमपि कमं वीयं 

वदिति गम्यते। तच्चानित्यत्वे विद्याया उपपद्यते नित्यत्वे तु कथं तहिहीनं कमं वीयंवदित्य 

जुज्ञायेत । सर्वाङ्गोपसंहारे हि वीयंवत्कमति स्थितिः। & तथा खोकसामादिषु प्रतिनियतानि 
 श्रव्युपासनं फलानि दिष्यन्ते- कल्पन्ते हास्म रोका - उर््वाङचावृत्ताश्च' ( छा० २।२।३ )इव्येव- 
मादीनि, नचेदं फश्रवणमथं वादमात्रं युक्तं प्रतिपत्तम्‌ । ` तथाहि गुणवाद आपद्येत । 
फरोपदेशे तु सुख्यवादोपपत्तिः। प्रयाजदिषु त्वितिकतव्यताकाह्वस्य क्रतोः प्रकृतत्व- 
 त्तादथ्यं सति युक्तं फलश्चुतेरथंवाद्त्वम्‌ । तथानारभ्याघीतेष्वपि पणमयीस्वादिषु | 
उसे विना जने उद्गान करेगा ) ओर तां चेद्‌ विद्रान्भ्रतिहरिष्थति०' ( हे प्रतिहर्ता ! यदितु उसेविना 
जाने प्रतिहार मक्तिका गन करेगातोतेरा मस्तक गिर जायगा.) इसभ्रकार प्रस्ताव आदिक देवताके 
विज्ञानसे रहित प्रस्तोता आदिमे यालनका निरचय देखा जाता है । भौर इसप्रकारके कमंके आधित 

विज्ञानका कृमंफर्षे पृथक्‌ फल उपलम्ध होता दै-कमफक सिद्धिके प्रतिबन्धे रहित उसका को 
समूद्धिरूप अतिश्चय विरोष फल विज्ञानमे उपक्ञ्भर होता दै--^तिनोमौ ऊरुतो ०' ( जो उदुगीथके अव- 
यव भृत इस ॐ अक्चषरको रसतमत्वादि विशिष्ट जानता है अथवा जो नहीं जानता वे दोनों ही उसके 
दारा कमं करते ह; किन्तु विद्या गौर अविद्या दोनों मिच्च भिन्न ह । जो कमं विद्या-धद्धा ओर योगसे 
युक्त होकर करिया जाता है वही अविद्वात् कमे वी्यवत्तर-अधिक फल्वाला होता है ) इस प्रू तिमे 
नाना तु' इस शब्दश्चे विद्धान्‌ गौर अविद्वान्‌ कृठ प्रयोगोमें पृथक्करण होनेसे “वीयं भरत्तरम्‌' इसमे 
तरश्परत्ययका प्रयोग ॒होनेके कारण उपाक्तना हीन कमं मौ वीयवत्‌ फकवारा होता है, रएेसा ज्ञात 
होता है । वह्‌ विद्ये अनित्य होनेपर उपपन्न होता है । यदि विद्या नित्यदहो तो उससे विहीन कमं 
वीयवत्‌ है, एेसी अनुज्ञा किस प्रकार होती, क्योंकि सब भअद्धोका उपसंहार होनेपर कम वीयवत्‌ होता 
है, एस स्थिति है । तथा लोकदुष्टि आदिते साम॒ धादिकी प्रलयेक उपासनमिं--"कस्पन्ते हास्मे०" 
( इससे जो इसप्रकार जाननेवाला पुरुष॒ लोकोमे प्चविध सामकी उपासना करता है उसके प्रति 
ऊध्वं गौर अधोमुख कोक भोग्यरूपसे उपस्थित होते हैँ ) इत्यादि प्रतिनियत फल - उपदिष्ट हँ । रौर 
यह फल श्रुति अथंवाद मात्र समक्षना युक्त नहीं है, क्योकि उसे अथ॑वाद माननेपर गुणवाद प्रसक्त 

होगा । किन्तु फलके उपदेशम तो मुखुयवाद उपपन्न होता है । प्रयाज आदिमे तो इतिकंतग्यताकी 
आङ्काक्षा रखनेवाङे करतुके प्रकृत होनेसे प्रथाज आदि क्रतु किए होनेषर उनमें फल श्रुति शथंवाद 
हो यह युक्त दै । हसीप्रकार कमंप्रकरणके आरम्भमें पठित न होनेवारे पणंमयीत्व भादिमे भी फल- 
भरति बथंवाद है । अक्रियात्मणठ पणंमयीत्व शादिमें .आश्रयके विना फल सम्बन्ध नहीं हो सकृतां । 

सत्यानन्दी-दीपिका 


"तेनोभौ करतः इसफे भी विद्या कमका द्ध नहीं है । ओर सामः आदिमे यह पृथिवी 
रक्‌ है अग्निसामदहैः इसप्रकार लोक हष्टिरूप उपासनाभोमे कम-समृद्धिसे भित लोक आदि फल 


श्रृतिमे प्रतिपादितः है । किश्व युपके किए प्रथम “खादिरो यूपो मवति" इस विधे युप विहित होनेके 
कारण क्रतुको अङ्खरूष यूपकी आद्धक्षा नहीं दै, 'वेख्वमन्नायकामस्य साविरं वीयकामस्य' ( अक्ना्च 
कामनावालेका बैल्वथूप ओर वीयंकामनावालेका खादिर यूपो) भवः युषके लिए पुनः बैल्व दिका 
विधान फलके क्एिहीहै। इसकिएु यह फछाथं विधि है अथंवाद नहीं दै । इसके अतिरिक्त पण- 
मयीत्वको कोर प्रङृतका आश्रय नहीं है, यह जुहको आश्रय मानें तो जुहुको प्रकृति द्व्यकी अद्धाक्ता 


अधि० २८ सू० ४३ ] भाषाजुवाद-खत्यानन्वौ-दीपिकासद्ित ७१७ 


नहि पर्णमयीत्वादीनामक्रियाटमकानामाश्रयमन्तरेण फट संबन्धो ऽवकस्पते ! गोदोहना- 
दीनां हि प्रङृताप्प्रणयनादाश्रयलाभादुपपन्नः फरुविधिः। तथा वेव्वादीनामपि प्रङृत- 
यूुपाद्याश्रयलाभादुपपन्नः फरुविधिः, नतु पणमयीत्वादिष्वेवंविघः कश्िद्‌ाश्रयः प्रङृतोऽ- 
स्ति। वाक्येनैव तु जुदाद्याश्रयतां विवक्षित्वा फटेऽपि विधि विवक्चतो वाक्यभेद 
स्यात्‌ । उपासनानां तु क्रियार्मकत्वाद्विरिष्टविधानोपपत्तेरद्‌ गीथाद्याश्रयाणां फले 
विधानं न विरूभ्यते । तस्माद्यथा कत्वाश्रयाण्यपि गोदोहनादीनि फङसंयोगादनित्यान्येव- 
मुद्गीथाद्यपासनान्यपीति द्रष्टव्यम्‌ । अत एव च करपसून्नकारा नेवंजातीयकान्युपास- 
नानि ऋतुषु कल्पयां चक्रः ॥४२॥ 
(२८ प्रदानाधिकरणम्‌ । -सू० ७३ ) 
दानद व तदुक्तम्‌ ॥ ४२॥ 

पदच्छेद प्रदानवत्‌, एव, तद्‌, उक्तम्‌ । 

सृघ्नार्थ--( प्रदानवत्‌ } “ययेन्द्राय राज्ञे इससे उक्त इन्द्र देवताके एक होनिपर भी रजा, 
अधिराज आदि गुणभेदसे देवताका भेद होता है, वसे एकं ॒विद्यामें मी वायु, प्राणके स्वरूप अभेद 
होनेपर भी आध्यात्मिकं आदि अवस्थां भेदसे गुणेभेद है, अतः प्रयोग भेद है । ( तदुक्तम्‌ ) नानावा 
इरेथादि सूत्रसे जैमिनि मुनिने पुवकाण्डमे कहा है । 

# वाज्ञसनेयके ~व दिष्याम्येवाहमिति वाग्दधे (बह ° १।५।२१) दत्यत्राध्यात्मं वागा 
दीनां प्राणः श्रेष्ठो ऽवघारितो ऽचिदेवतमग्न्यादीनां वायुः 1 तथा छन्दोभ्ये-- वायुर्वाव 

संवगः" ( छा° ४।३।१ ) इत्यत्राधिदेवतमग्न्यादीनां वायुः संवरो ऽवधारितः श्राणो वाव 

किन्तु गोदोहन जादिमें तो प्रक्रत जक प्रणयन आदि आच्रय काम होनेसे फलाथं विधि उपपन्न है । 
उसीप्रकार बैल्व आदिमे भी प्रकृत यूप अदि आश्चयं काम हीनेसे फङाथ विवि उपपन्न है, परन्तु पणं- 
मयीत्व आदिमे शसप्रकारका कोई अश्रय प्रकृत नहीं है, वाक्ये ही जुह आादिको आध्यय कहुनेको 


इच्छाकर फलमे भी विधिकी विवक्षा करनेवालेको वाक्य भेद होगा । क्रियात्मक होने उपासनाभका 
विशिष्ट विधान हो सक्ता है, अतः उद्गोथ आादिके आश्रित इन उपासनामोकां विधान कमं फले 


विरुद्ध नहो है । इसलिए जसे यज्ञके आधित गोदोहन आदि पृथक्‌ फलके सम्बन्धसे अनियमित है, 


वसे ही उद्गीथ चादि उपासनाएं मी अनियमित है, एेसा समज्ञना चाहिए । अतएव-अनित्य होनेसे 
ही कल्पसुत्रकारोने दसप्रकारकी उपासनामोंकी क्रतुमें कल्पना नहीं की है ॥ ४२॥ 


वाजसनेयके "वदिष्याम्येवाहमिति० ( एेखा वाणीने त्रत क्या कि भमै बोकती ही रहुगी' ) 
यहां अध्यात्म वाणी आदिमे प्राण प्रेष्ठ अवधारित है मौर अधिदेवत अग्नि आदिमे वायु श्रेष्ठ अव- 


धारित है । वथा छन्दोग्यरमे "वायुर्वाव संवगः (वायुही संवगं है) यहां अधिदवत अग्नि आदिमे 
वायु संवगरूपसे अवधारित है भौर भ्राणो वाव संवगंः (प्राणी संवगं दै ) यहां अध्यात्म वाग्‌ 


न्दी-दीपिका 
होनेके कारण इसी वाश्यसे क्रतुके अद्ध रूपमे जुहुका प्रकृति द्रव्यके साथ सम्बन्ध विधेय होता है 
परचात्‌ निराकांक्ष जुहुका आश्रयण कृर उसी प्रकृति जुहू द्रन्यका फल सम्बन्ध विधेय होवा है, इसप्रकार 
वाक्यभेद हो जायगा । भौर जपे स्वयं क्रियात्मक होनेसे यागका विधानरहै, वते उपासनाओंका भी 
क्रियात्मक ( मानसिक क्रियारूपं } होने विशिष्ट विधान युक्त है। इसलिए उपासनाएं गोदोहन 


आदिक समान अनित्य होनेखे याग्‌ बादि कमेक अद्घ नहीं हो सकतीं । पुवपक्षमे उपासनाएं प्रयोगमें 
नित्य है भौर सिद्धान्तमे अनिक्य ह ॥ ४२॥ 


% वायुर्वाव संवगः" श्राणो वाव संवगः" इश्यादि श्रुतिवाक्षयोचे वायु मौर प्राण दोनोका 
भेद मौर शय प्राणः स वायुः" इत्यादि भ्रतिवाक्यसे दोनोका अमेद प्रतिपादितं होनेसे तत्न" इत्यादिषै 
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संवगः" ( छा० ४।३।२ ) इत्यजाध्यात्मं वागादीनां प्राणः । तज संशयः- किं परथगेवेमो 
वायुप्राणावुपगन्तर्भ्मै स्याताभपृथग्बेति । अपृथगेवेति तावर्परा्तम्‌, त्वाभेदात्‌। न 
हाभन्ने तच्चे पृथगनुचिन्तनं न्याय्यम्‌ । दद्ायति च श्चतिरध्या्ममधिदैवतं च तस्वा- 
भेदम्‌--'अग्निरवाग्भूत्वा मुखं प्राविश्चत्‌' ( एे* २।४ ) इत्यारभ्य तथा "त एते सव एव सम। 
सवऽनन्ताः' ( बृह ० १।५।१३. ) इत्याध्यात्मिकानां प्राणानामाधिदेविकी विभूतिमाल्मभूनां 
दरयति । तथा.ऽन्य्ञापि त्र तचराध्यात्ममधिदेवतं च वहुधा तच्वाभेदद श्नं भवति । 
कचिच्च श्यः प्राणः स वायुः" इति स्परे वायुं प्राणं चैकं करोति । तथोदाहनेऽपि वाज- 
सनेयिब्राह्यणे यतश्वोदेति सूयः" ( बृह ° १।५।२३ ) इत्यसिभन्नुपसंह(रदटोके -भ्राणाड एष 
उदेति प्राणेऽस्तमेति" ( ह° १।५।२३ ) इति प्राणेनेबोपसंहःरन्नेकःत्वं द हंयति ¦ (तस्मादेकमेव 
चतं चरेतप्राण्याचेवापान्याचच' ( ब्रह० १।५।२३ ) इति च प्राणवतेनेकेनोपसंहरन्नेतदेव द्रद- 
यति । तथा छान्दोग्येऽपि परस्तात्‌ “महास्मनञ्चतुरो देव एकः कः स जगार सुजनस्य 
गोपाः' ( छ० ४।३।६ ) इत्येकमेव संवग गमयति, न ब्रवीव्येक एकेषां चतुणां संव- 
गो ऽपरोऽपरेषाभिति तस्माद परथक्त्वमुपगमनस्येति। % पवं धप्ते बमः-परुथमेव वायु 
आदिमे प्राण संवगरूपसे अवधारित है। यहां सशयहोताहै किंक्या ये वायु ओर प्रण पृथक्‌ 
स्वीकार करने चाहिए अथवा अपृथक्‌-एक ही ? पूतरपक्षो--स्वरूपके अमदसे अपृथक्‌ हः है, एसा प्राप 


होता है । अभिन्न वक्त ( एक स्वरूप ) मे पृथग्ररूपसे अनुचिन्तन युक्त नहीं है, 'अग्निर्वाग्भूत्वा० 
( अग्निने वागिन्धिय होकर मुखमे प्रवेश किया ) एसः आरस्मकर श्रुति अध्यात्म भौर अधिदवतका 
स्वरूपामेद दिखललावी है । उसंप्रकार "त एते सवं०' (ये वाक्‌, मन गौर प्राण समो तुल्य है, भध्प्राल्म 
ओर अधिमृत समस्त जगत्‌ इन तीनोसे व्याप्त दै, ईन तोनोंते अतिरिक्त कार्यात्मक अथवा करणात्मकं 
कुछ नहीं दै, ये सब अनन्त हैँ ) यह्‌ प्र्‌ तिवाक्य अच्यात्मिक प्राणोकी स्वरूपमत आधिदवक विभूति 
दिलक्राता है । इसीप्रकार अन्यत्र मी पतु तत्‌ स्थे अध्यात्म ओौर अधिदवतका बहुधा तत््वाभेद 
दान होताहै। ओर कहीपर भ्यः प्राणः स वायुः (जोप्राणदहै वह्‌ वायुदहै ) यह श्रुतिवाक्यं 
स्पष्टरूपत्च प्राण ओर वायुम एकत्वका प्रतिपादन करता है । इसप्रकार उदाहूत वाजसनेथी ब्रषह्यणमे 
भी. "यतश्चोदेति सूयः" ( जिस वायुस सयं उदय होता दै ) इस उपसंहारश्टोकमे प्राणाद्वा ० ( यह्‌ 
प्राणते उदित होता है यह प्राणम अस्त होता ) इसव्रकार प्राणते ही उपसहार करते हुए एङृत्व 
दिखलाता है । (तस्मादेकमेव ०' ( अतः एक ही व्रतकां अचरण करे, प्राण व्यापार करे ओर अपानं 


व्यापार करे ) इसप्रकार एक प्राणत्र पसे ही उपसंहार करते हुए उसको ही हट करता है । इसप्रकार 
छान्दोग्यमे भी आगे “महात्मनश्चतुरो देव ०" ( भुवनोके रक्षक उस एक प्रजापतिने च।र [ अग्नि, सूयं 


दिक्‌, चन्द्रमा ओर वाक्‌, चक्षु, श्रोत्र मौर मन | महात्माओको प्रप क्या) यह श्रूति एकी 
संवगंका बोध कराती दहै एेसा नहीं कहती है कि एक चारोका एक संवगं है ओर दरे चारोक्रा दुसरा, 
इसलिए उपगमन-अनुचिन्तन पृथक्‌ नर्ही है । 
सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हमर कहते है-वायु ओर प्राणका पृथक्‌ हौ अनुचिन्वन स्वीकार 
सत्यानन्दी-दीपिका 


संचय कहते हँ । (अग्निवाग्भूत्वा मुखं प्राविदत्‌ः एेसा आरम्मकर “वायु. प्राणो भव्वा नासिके 


प्राविक्षत्‌” ( वायुने प्राण होकर नािकामे प्रवे्च क्या ) इसप्रकार पूर्वापरकां विचार करनेपर वायु 
मौर प्राण एक ही तत्व प्रतीत होते है । अतः दोनोंका अपृथग्रपसे ही अनुचिन्न है । 


% सिद्धान्तो--जेसे भग्निहोत्र' ज॒होति' इससे उत्पन्न एक ही अग्निहोत्रका दधि, तण्डुल अदि 
मेदसे ओर सायं प्रातः कारमेदसे प्रयोगका मेद है, वसे “अन्नादौ मवति य एवं वेद्‌" (त° ३।९।१) 
इसप्रकार उत्पन्न संवगविचा एकदै, तो भी उत्पन्न विरिष्ट वायु भौर प्राण नमक गुणोका मेद 


अधि० २८ सू० ७३ ] भाषाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७१९, 


प्राणावुपगन्दव्याविति । कस्मात्‌ । परथगुपदेदात्‌। आग्यानाशां द्यमध्याल््सलिः{दवि- 
भागोपदेच्ठः, सोऽसव्याध्यानपुथक्त्वेऽनथक एव स्यात्‌ । ननूक्त न एशगतुचिन्तर्यं र च्या- 
भेदादिति सैष दोषः, तच्वामेदेऽप्यवस्थामेद्‌ादुपदेदाभेदवरोनानुव्िन्तनभेदोपपन्तेः 

दरोकोपन्यासस्य च त्वामेदाभिप्रायेणाप्युपपद्यमानस्य पू वोदितध्ययभेदनिसाकरण्सा- 
मथ्यपभावात्‌ 1 स यथषां प्राणानां मध्यमः प्राण एवमेताप्तां देवतानां वायुः" ( ब्रह ० १।५।२२ ) 
इति रोप मानोपमेयकरणात्‌ । एतेन बतोपदेशो व्याख्यातः । "एकमेव चतम्‌" (ब्रह ° १।५।२३.) 
इति चेवकारो वागादि बतनिवतनेन प्राणवतप्रतिपस्यथंः । भग्नचतानि हि वागादीन्युक्ता- 
नि (तानि स्युः श्रमो भू्वोपयेमे' (ब्रह ° १।५।२१) इति श्रुतेः, न वायुवतनिचरु स्यथः 'जथातो 
व्रतमीमांसा ' ( ब्रह ° १।५।२१ ) इति प्रस्तुत्य तुल्यवद्वायुप्राणयोरभगनवत्तत्वस्य निर्धारित- 
त्वात्‌ । "एकमेव चतं चरेत्‌" ( ब्रह ० १।५।२३ ) इति चोक्त्वा ^तेनो एतस्य देवतायै सायुज्यं 
सरोकतां जयति' (वरह ० १।५।२३) इतिं वायुप्राप्ति फलं व्रुबन्वायुबतमनिवति तं दद्ंयति । 
देवतेत्यत्र वायुः स्यात्‌, अपरिच्छिन्नात्मकत्वस्य प्रेप्सितत्वात्‌ । पुरस्तातपरयोगाच्च "सेषाऽ- 
नस्तमिता देवता यद्वायुः" ( इह ० १।५।२२ ) इति । तथा श्तौ वा एतौ दौ संवगौं वायुरेव देवेषु 
प्राणः प्राणिषु" ( छा० ४।३।४ ). ६ ति भेदेन व्यपदिष्टति ते वा एते पश्ठान्ये पञ्चान्ये दश सन्त- 


करना चाहिए, [किससे ? उनका पृथक्‌ उपदेश होने से । अध्यात्म भौर अधिदेवव विभागका उपदेश 
घ्यानके किए दहै, किन्तु वह्‌ ध्यानके पृथक्‌ न होनेपर व्यथं ही होगा । परन्तु यह जो कहा गया 
है कि स्वरूपफे अभेद होनेखे पृथक अनुचिन्तन नही है । यह दोष नहीं है, क्योकि तच्वके अभेद होनेपर 
भी अवस्थाभेदसे मौर उपदेराभेदके बसे डनुचिन्तनका भेद उपपन्न होता है । तत्त्वाभेदके अमि- 
प्रायसे उपपद्यमान दोक उपन्यासे भी पूवेकथित ध्येय भेदके निराकरणकी सामथ्यं नहीं है, क्योंकि 
“स यथेषां ० ( जिसप्रकार हन वागादि प्राणेमिं प्राण मध्यम है, उसी प्रकार इन देवताओं वायु है ). 
इसप्रकार उपमान भौर उपमेयकर्ण है । इससे व्रतोपदेराका मी ग्यास्यान हुआ । “एकमेव रतम्‌! 
( एक ही व्रत करना चाहिए ) इसमे "एव' वागादिका त्रत निवृत्तकर प्राणत्रठकी प्रतिपत्तिके किए 
है । क्योकि (तानि मल्युः०' ( मृत्युन श्रमहूप होकर उन इन्द्रियोका संग्रहण किया) इन श्रुतिषे 
वागादि इन्द्रियां मग्नत्रत कही गई हैँ । परन्तु वह्‌ “एवकारः वायुत्रतकी निवृत्तिकै लिए नहीं है, कारण 
कि भथातो बतमीमांसा' (जब यहूमि त्रतका विचार किया जाता है) इसभ्रकार प्रस्तुत कर वायु ओर 
प्राणका समानरूपसे अमग्नव्रतत्व निर्धारित किया जाता है । "एकमेव रत चरेत्‌ (एक ही त्रवका आच- 
रण करे) एेता कहकर शतिनो एतस्यै ०” ( उस त्रतसे वह्‌ इस देवता की ही एकरूपताको मौर समान 
स्थानत्वको प्राप्त करता है) इस तरहश्वति वायु प्राति फलको कहती हुई वायुत्रतको अनिवतित दिखती 
है । ` यर्हां देवता वायु ही होना चाहिए, क्योकि अपरिच्छक्नात्मत्व प्रेप्सित है, कारण कि ,सेषाऽ- 
नस्तमिता० (यहजो वायु है वह्‌ अस्त नं होनेवाला देवतादहै) एसा पहले प्रयोणं कियाहै। 
भौर ^्तौवाएतौ०ः (येदोसंवगंरहै, अग्नि आदि देवताबोमें वायु भौर वागादि इन्दियोमे मस्य 
प्राणं सवग है ) इसप्रकार भेदसे व्यपदेश्च करती दै । ते वा एते० (जिनका ग्रसन होता है, एेसे अभिनि 
आदि बार ओर उनका ्रसन करनेवाला वायु ये पचि वागादिषे अन्यर्है, ओर इनसे वाभादि 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
होनेसे प्रयोगका भेद है, एसा सूत्रशचे बाहर “पथगेव' इत्यादिसे सिद्धान्त करते हैँ ओर "तौ वा एतौ 
द्री संवग ( छा० ४।३।३ ) (वे ये दो सवेगं हैँ ) यह्‌ उपास्य मेद्वाक्य प्रयोग भेद परक है, इससे 
ही मेद सिद्ध होतादहै। 


७2० ब्रह्म सूत्र-श्ाङरभाष्य | अ० ३ पा०३ 


स्तच्कृतम्‌” ( छा० ।३।८ ) इति च मेदनैदोपसंहरति । तस्मात्पथगेवोपगमनम्‌ । % प्रदा 
नवत्‌ । यथेन्द्राय राज्ञे पुरोडाहमेकादशकपारमिन्द्रायाधिराजायेन्द्राय स्वराज्ञे इत्यस्यां 
्िपुरोडारिन्यामिष्टो सवंषामभिगमयन्नवश्यत्यरंवर्‌क।रमिति । अतो वचनादिन्द्राभेदाच 
सह दानाराङ्गायां राजादि गुणमेदादयाल्याञुवाक्याव्यत्यासविधघानाच्च यथान्यासमेव देव- 
तापृथक्त्वाल्प्रदानं पुथक्त्यं भवति । एवं तच्वाभेदेऽप्याध्येयां द्रापृथकत्वादाध्यानपुथकत्व- 
मित्यथंः । तदुक्तं संकष--“नाना वा देवता परथग््तानात्‌' इति । ` तज तु द्रन्यदेवतमेदाया- 
गमेदो विद्यते, नेवमि्ट विद्यामेदो ऽस्ति, उपक्रमोषसं हाराभ्यामध्यात्माचिदेवोपदे रोष्वेक- 
चिद्याविधानप्रतीतेः। वियक्येऽपि त्वध्यात्माधिदेवसेदातपवरत्निमेदौ भवति, अग्निहोत्र 
इव सायंप्रातःकारमेदात्‌ । इत्येतावद्‌भिप्रेत्य प्रदानवदिःत्यु्तम्‌ ॥ ४२३ ॥ 

( २९. लिङ्गभूयस्त्वाधिकरणम्‌ । सू० ७४-५२ ) 
रिङ्गभूयस्त्वात्तद्वि बरीयस्तदपि ॥ ४४॥ 
पदच्येद्‌-लि ङ्ध भूयस्त्वात्‌, तत्‌, हि, बरीयः, तद्‌, अपि । 
सूत्राथं--वाजसनेयक अग्नि रहस्यम अग्निविद्या स्वतन्त्ररूपसे प्रतिपादित है, सिद्धभूयस्त्वातु) 

क्योकि इसमे "यत्किच्वे मानि भृतानि" इत्यादि अनेक किद्धि प्रमाणर्है, बौर प्रकरण आदिकी अपेक्षासे 
( तद्धि ) ङिद्धि ही ( ब्ीय। ) बलवान्‌ है। ( तदपि ) इसको मी श्रतिकिङ्क० इस सूत्रम जैमिनि 
मुनिने कहा है । 

चार भौरप्राणये पाचि अन्यं इसप्रकारये सब. दशदहोतेर्है, ये दश्च कृत ( कृत नामक पासे उप- 
लक्षित य॒त हैँ ) इसप्रकार मेदसे ही उपसंहार करती है । इसलिए वायु ओर प्राणका पृथक्‌ ही अनु 
चिन्तन है । प्रदाने समान-~-जंसे “इन्द्र राजाके चिए्‌, इन्द्र अधिराजके छिएु ओर इन्द्र स्वराजके 
लिए "ग्यारह कपाक्वाला पुरोडाश--इन तीन पुरोडाश्च वारी दि व्यथंन हो इस निमित्तसे सब 


देवताओंको हवि प्राक्त करानेके किए एक साथदही परोडाशोका अवदान करता दहै, इख वचनसे ओर 
दनद्रका अभेद होतेसे सह्‌ प्रदानको आश्चद्धुा होनेपर राजा भादि ( राजा, अधिराज मौर स्वराज ) 


गुणभेदसे ओर याज्या गौर भअनुवाक्याके व्यत्यासके विधान होनेधे रेघक्रमके अनुसार ही देवताके 
पृथक्‌ होनेमे प्रदाने पृथक्‌ दहै । वंसेही [ वायु गौर प्राणके ] स्वरूप अभेद होनेपर मी उपास्य अंच्च- 
के पृथक्‌ होनेसे अनुचिन्तन ( उपासना ) पृथक्‌ है, एेसा अथं है । वह्‌ संकषं ( देवता } काण्डम कहा 
गया है-- नान वा देवता०' ( देवता मिक्न-मिन्न है, क्योकि उनका पृथक्‌ ज्ञान होता दहै) वर्ह द्र्य 
छीर देवताके भेदसे यागका भेद है, एसा यहाँ विद्याभेद नहीं है, क्योकि उपक्रम ओर उपसंहारे 
अध्यात्म भौर अधिदेव उपदे्योमें एक विद्याकां विधान प्रतीतहोतादै। जैसे सायं खौर प्रात 
कालके भेदसे अगितिहोश्रमे प्रवत्तिका भेद होता, ग्सेही विद्यफि एक होनेपर मी अध्यात्म ओर 
अधिदव भेदसे प्रवत्तिका भेद होता टै । हस अमिप्रायसचे “प्रदानके समानः एेसा कहा गया है ॥ ४३ ॥ 
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* इन्द्राय रान्ञे' यहां तीन पुरोडाश जिसमे हों वह त्रिपुरोडाशिनी कहलाती है । उस इमे 
सह प्रदान ईष्ट है अथवा भेदसे प्रदान इ है ? रेता सन्देह होनेपर (सवषाम्‌' इत्यादिसे पुवपक्ष 


करते है । अव राजाः इत्यादिष्रै सिद्धान्त कहते है - “राजा, अधिराज गौर स्वराजः इसप्रकार 
विशेषणके भेदसे विशिष्ट देवताका भेद होता है । भध्वयुसे अनुत्रूहि एेसा प्रेष करनेपर होतासे जो 
मन्त्र पढ़ा जाता है वह्‌ अनुवाक्या है । यज" "याज्यां पट" ( याज्य मन्त्र पढौ ) इस प्रेषके अनन्तरका 
मन्त अनुयाज्या है; एसा भेद है । तीन पुरोडाक्चवालो इष्टमे प्रथम पुरोडाशमें जो याज्यारूपसे निर्भीत 
है वह्‌ द्वितीय प्रदानर्मे अनुवाक्यादै गौर जो पूवे अनुवाक्या है. वहु पर्बाद्‌ याज्या होती है। 


अधि० २९. सू० ४४ ] भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७२१ 


छः वाज्ञसनेयिनो ऽग्निरहस्ये- नेव वा इदमग्रे सदासीत इत्येतसिमिन्बाह्यणे पनोऽयधि- 
कृत्याचीयते--उस्षट्‌त्रि धस्सह खाण्यपडयदास्मनोऽगनीनर्कान्मनो मयान्मनश्चितः' इन्यादि । तथेव 
'वाकिचतः प्राणचितश्वक्षुश्चितः श्रोत्रचितः कमंचितोऽग्निचितः' इति पृथगग्नीनामनन्ति सांपादि- 
कान्‌ । तेषु सं शवः-क्रिमेते मजश्चिदादयः क्रिय।नुप्रवेदिनस्तच्छेषभूताः, उत स्वतन्त्राः 
केवखवियात्यकः इति । संच प्रकरणात्करियानुश्रवेशो प्रासे स्वातन्ध्यं ताचस्प्रतिजनीते- 
लिङ्गभुयस्त्वादिति । भूयांसि हि लिज्ञोन्यस्मिन्बराह्मणे केवरुवियात्मकत्वमेषामुपोद्रखयन्ति 
र दइयन्ते-"तद्यत्किचे मानि भूतानि मनां संकल्पयन्ति तेषामेव सा कृतिः" ईति, "तान्हेतानेवंशिदे 
सवद सर्वाणि भूतानि चिन्ब्न्व्यपि स्वपते" इति चेवं जा!तीयकानि । तद्धि लिङ्गं भरकरणाद्रटीयः, 
तदप्युक्तं पूवस्मिन्काण्डे--श्रतिलिङ्गवाक्यप्रकरणस्थानसम।ख्यातां समवाये पारदौनेख्यं मथ- 
विग्रकर्षात्‌" ( जै? सूत्र ३।३।१३) इति ॥ ४४ ॥ 


न्मी वतक ययतिय 


वाजषनेयियोके अग्निरहस्यमे-'नैववा इदमभ्रे०' ( उतपत्तिके पूवम यहनसत्‌ हौ धा) इस 
बराह्मणमे मनको प्रस्तुतकर "उस मनने अपने चनौीय [ मनोव्‌त्त मावित | मनोमय मनरिचत्‌ छत्तोप 
सहस्र अग्नियोको देखा" इत्यादि कहते हैँ । भौर "वाक्ते सम्पादित, प्राण-घ्राणसे सम्पादित, भक्षसे 
सम्पादित, श्रोत्रसे सम्पादित, कमसे सम्पादित, अग्नसे सम्पादित अपनी अपनी वृत्तिरूप अग्नियोँको 
वाक्‌ प्राण आदिन देखा इसीप्रकार भिन्न भिन्न सांपादिरु अग्नियोको कहते है । उसमे संशय होता 
है कि क्या ये मनश्चित्‌ आदि क्रियामे भनुप्रवे्षकर उस कमके अद्खभूत हँ अथवा स्वतन्त्र केवल 
विद्यात्मक है? यहां प्रकरणसे क्रियाम अनुप्रवेश प्राक्त होनेपर, सिद्धान्ती-स्वतन्त्रजाकौ प्रतिज्ञा करते 
है-कारण कि बहुतसे लिद्ध हँ । 'तचक्किञ्चेमानि °" (उसमे ये भूत-प्राणी मने जो कुछ संकत्प करते. 
वहू उन अण्नियोको ही कृति-कमं रै ) ओर 'तान्हैतानेवं विदे (दी उपासना करनेवाला यदि सोता 
हो चाहे जागता हयो तो मी उसके लिए सव॑दा सब भूतं उन-उन अग्नियोंका चथन-सम्प(दन करते ह ) 
इसप्रकारके बहुतसे लिङ्ध इसत ब्राह्यण्मे थे अग्निरा केवर विदयात्कक है" एेसा समर्थन करते हुए 
देवे जाते हँ । क्योकि वह्‌ लिङ्ख प्रकरणसे बलवान्‌ होवादहै। वह्‌ मी शश्रतिलिङ्ग०' ( श्रुति, किङ्ग, 
वाक्य, प्रकरण, स्थान ओर समाख्या इनके एक विषयमे परस्पर वरोध होनेषर उत्तरोत्तर पूवं पूवंसे 
दुबल है, क्योकि स्वाथं-जपने अथका बोध करानेमे उत्तर-उत्तरको पूवं-पूवकी अपेक्षा होनेके कारण 
विलम्बहोादहै ) इसप्रकार पूवं काण्डमे कहा गया ॥ ४४॥ 
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क्योकि “व्यत्यासमन्वाह यह्‌ श्र ति व्यत्यासपे विधान करती है, इसङिए भर तिके अनुसार पुरोडाशका 
पथक्‌ प्रक्षेपं है ॥ ४३॥ 


# “उत्पत्तिके पूव यह जगत्‌ न सत्‌ थाभओौर न असत्‌' ेसा उपक्रम कर मनकी सुष्टिको 
कटुकर “उस. मनने अपनेको देख।' इसप्रकार ईक्षण पूवक अग्नियोंको देखा, इस वरह मनके उदेश्य 
से 'तत्षट्‌ व्रिश्चत्‌' इत्यादि मन्त्र कहा गया है । इस मन्वमे पुरुषके भयुूपसे कल्पित सौ वषे 
अन्गंत छत्तीस सहस दिन भौर रात्रि्े मनोवत्तियां अवच्छिन्न है, मनीवृत्तिणां मसंस्य होनिपर मी 
छत्तीस सहस ही कही गई रै, क्योकि मनोव ्तियोको इष्टकारूषये ही कत्यना कौ गर्द है । अतः मनो- 


वृत्तियों द्वारा मनते सम्पादित अग्नियां मनदिचत्‌ अग्नियां कही जाती दहै । पूवपक्षमे प्रकरणसेये 
ग्नियां कमक अद्भम्‌त है भौर सिद्धान्तमे इनका पुरुषाथत्व फक है । जो क्रिया अद्ध होता है.वह्‌ 


विहित कालम ही अनुष्ठेय होता है, उसका सवदा सवसे अनुष्ठान नहीं हौ सकता । परन्तु दस मन्त्रम 
तो .सवंदा" शब्दसे सब कालके लिए विधानं किया गया है, भौर छत्तीस सहस्र इतनी बड़ संख्या 
भी मनरिवत्‌ आदि संपादित अग्नियोको क्रियाके अद्ध न होनेमे लिद्धदै। लिङ्खं प्रकरणसे बलवान्‌ 
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पु विकल्पः प्रकरणारस्याक्करिया मानसषत्‌ ।॥ ४५॥ 

पदच्छेद-पूवंविकल्पः, प्रकरणात्‌, स्यात्‌, क्रिया, मानसवत्‌ । 

सृज्राथ--ये मनद्चित्‌ आदि भग्निर्यां स्वतन्त्र तहींर्हैः किन्तु ( प्रकरणात्‌ ) प्रकरणे 
( पूवविकल्पः ) पूवे प्रकृत क्रियामय अंग्निका यहु संकल्पात्मक अग्नि ( क्रिया स्थात्‌ ) अद्ध है। 
( मानसवत्‌ ) जसे "मनोग्रहु गृह्णाति" दव्यादि द्ादशाहमे श्रत मानस ग्रह बारह दिनके मध्यवर्ती 
द्यम हका अद्खहै 

# नेतद्यक्तम्‌-स्वतन््रा एतेऽग्नयोऽनन्यरोषभूता इति । पूर्व॑स्य क्रियामयस्याग्ने 
प्रकरणात्तद्धिषय एवायं विकल्पविक्ोषोपदेदाः स्यान्न स्वतन्बः। ननु प्रकरणालिङ्गं बलीयः 
सत्यमेवमेतत्‌, लिङ्गमपि त्वेवंजातीयकं न प्रकरणाद्वलीयो भवति । अन्याथंद््ंनं ह्येतत्‌, 
सांपादिकाग्निप्रहांसारूपत्वात्‌ । अन्याथंदक्॑नं चासस्यामन्यस्यां प्राप्तो गुणवादेनाप्युपः 
पद्यमानं न प्रकरणं बाधितुमुत्सहते । तस्माट्सांपादिका अप्येतेऽग्नयः प्रकरणात्क्रियानु 
प्वेरिन पव स्युः, मानसवत्‌ । यथा दद्रारा्रस्य दश्षमेऽहन्यविवाक्ये पृथिव्या पात्रेण 
समद्रस्य सोमस्य प्रजापतये देवताये गृद्यमाणस्य ग्रहणासादनहवनाहरणोपह्ानभक्च 
णानि मानसान्येवाम्नायन्ते। स च मानसोऽपि ग्रहकल्पः क्रियाप्रकरणात्क्रियाह्ेष पव 
भवत्येवमयमप्यग्निकट्प हत्यथंः ॥ ४५ ॥ 


यह जो कहा गयादहै किये अग्निं अन्धका शद्धः न होकर स्वतन्त्र, यह युक्तं नहींहै, 
क्योकि पुवं क्रियामय ग्निका प्रकरण होनेसे तद्विषयक ही यह विकल्प वि्ेषका उपदे होना 
चाहिए स्वतन्त्र नहीं । परन्तु लि द्ध प्रकरणसे बलवान है ? यहु कथन ठीक दहीदहै। किन्तु इसप्रक्ारका 
लिङ्ग भी प्रकरणसे बलवान्‌ नहीं होता, यह लिङ्ध अन्याथंद्ंन रै, क्योकि सापादिक अग्निका प्रशंसा 
रूप है । अन्याथदरशंन तो अन्य प्राक्षि न होनेपर गरणवादसे मी उपपन्न होता हुमा प्रकरणका बाघ 
करनेमे समथं नहीं होता । इसलिए सापादिक होती हई मौ ये अग्नियां प्रकरणपे क्रि यामे अनुप्रवेश 
, करनेवाली ही होनी चाहिए । मानसके समान । जंसे दशरात्र क्रतुके दसवें दिनर्मे अविवाक्यमे पृथिवी- 
खूप पात्रसे गृह्यमाण समूद्ररूप सोमका प्रजापति देवताके लिए ग्रहण, ासादन, हवन, आहरण, 


उषपलह्लान भौर मक्षणये मानस दही श्रतिर्मे कहे जातेर्है। जसे वह॒ मानस ग्रहकत्प मी क्रिया- 
प्रकरणसे क्रियाका अद्ध दही होता है, इसप्रकार यह अग्निकल्प भी, एेसा अथं है ॥ ४५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


है । अतः ये मावनात्मक उपासनाए किसी कमंके अङ्गं भूत न होकर स्वतन्त्र ह ४४॥ 
| # सिद्धान्तका उपक्र मकर पूर्वपक्ष करते ह--मनर्चित्‌ आदि अग्निके विधान करनेके पूर्वमे 
दश्टकामिरग्नि चिनुते" (इंटोसे अन्तिका चयन करते है) इसप्रकार जो कहा गया है, गौर “स पष विवष्ट- 


काग्निः' (यह तो इटोके हारा संपादित अगि है) इसप्रकार यन्ञका ङ्धम्‌त अग्नि सच्तिहित है। उसका 
यहु विकल्प.संकल्प विशेषोपदेश्च है । इसका मिप्राय यह है कि जसे कियात्मक अगति यागका भद्द 


वसे सकत्पमय अग्नि मी यागका जङ्धदहै। जोयहुगयादहै किं लिङ्क प्रकरणसे अधिकं बलवानु है। 
क्या विधि वाक्यगत लिद्धः प्रकरणसे बलवान है अथवा अथ॑वादगत ? प्रथम पक्ष तो स्वीकयं दै । 
दवितीय पक्ष युक्त नहीं है, क्योकि मानस अग्नि विधिके अथंवादगत लिङ्क अपने अथं प्राप्तिम्‌ प्रमाणके 
न होनेसे प्रकरणसे दुबल है । इसलिए यह अन्याथंदशंन लिङ्ग ( अथंवादरूप ) है, इसरकिए प्रकरणसे 
यह्‌ संकल्पमय अग्नि भी क्रियामय अग्निके समान कमंका अद्ध है"। "मानसवत्‌" द्वादशाहे शूयते 
अनया स्वा पात्रेण समुदं रसया प्राजापत्यं मनोप्रहं गृह्णाति". ( बारह दिनम होनेवारे सोम यागे 
सुना जाता है-हे समुद्र | ईस पृथिवीरूप पाश्रडे सोमरसश्चै कत्पित जिसका प्रजापति देवता दै एसे तुके 
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अतिदश्नाच ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेद्‌-- अतिदेशात्‌, च । 

सूत्राथ--“एकंक एव तावान्‌" इसप्रकार अतिदेशसे मी ये सांपादिक अग्ना क्रियाके गङ्ख ह । 

अतिदेशादचेषामग्नीनां क्रियानुप्रवेशमुपोद्वलयति--'षटनिशषव्सहखाण्यग्नयोऽरकास्ति- 
पामेकेक एव तावान्यावानसौ पूर्व" इति । सति हि सामान्ये ऽतिदेराः प्रवर्तते । ततश्च 
पूवणेष्टकाचितेन क्रियानुप्रवेशिनाऽग्निना संपादि कानग्नीनतिदि शन्क्रियानुप्रवेदामेवेषां 
योतयति ॥ ४६ ॥ ४ 

विधेष तु निर्धारणात्‌ ॥ ४७॥ 

पद्च्छेद- विया, एव, तु, निर्धारणात्‌ । 

सू्राथं- (तु) पुवंपक्षके निवृत््यथं है, (विया एव) विद्यात्मक मनरिचव्‌ भादि भग्नियां स्वतत्त् 
ही है, ( निर्धारणात्‌ ) क्योकि श्नुतिमे एसा ही निर्धारण किया गयाहै। | 

त॒शब्दः पक्षं व्ावतंयति । विदयात्मका एवैते स्वतन्त्रा मनश्चिदादयो ऽग्नयः स्युनं 
क्रियाहोषभूताः । तथा हि निर्घारथति--ते हैते विद्याचित एवः इति, "विचय हैवैत एवंविद्‌- 
शिता मवन्ति' इति च ॥ ४७ ॥ 

दञ्चनाच ॥ 9८ ॥ 

पदच्छेद-दशनात्‌, च । 

सृज्राथं-- मौर इन मनर्त्‌ आदि अग्ियोकि स्वातन्त्यमे लिद्ध भौ देखनेमें आता है । 

मौर “षटुत्रिरात्‌० ( छत्तीस सहस्र पूज्य अग्नियां है, उनमेसे एक-एक उतनी है कितनो कि 
वहु पूवं अभ्निदहै) इस प्रकार इन अगिनियोका अतिदेश क्रिानुप्रवे्यकी पुष्टि करतादहै। क्योकि 
साह्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त होता है । इसलिए पूवं इटोषे चित्‌ क्रियानुभवेशी अग्निखे सांपादिक 
अग्नियोका अतिदेश करती हुई श्रुति नका क्रियानुप्रवेश्च ही सुचि करती है ॥ ४६ ॥ 

“तु' यन्द पूवंपक्षकी व्यावृत्ति करता है । विद्यात्मक ये मनदिचत्‌ बादि अग्तियां स्वतन्त्र ही 
होनी चाहिए, ज्रियाके अद्धभूव नही, क्योकि प्तेहैते० (वेये विद्या-मावनसि ही सम्पादित है, 
ओर विधया ०" (इसप्रकार जाननेवारे उपासकको.ये अगिनंयां विद्यसे ही संपादित होती है) इसप्रकार 
श्रुति निर्धारण करती है ॥ ४७ ॥ | 

सत्यानन्दी-दीपिका | 
अघ्वयुं ग्रहृण करता है ) यहा यह मानष कमं उक्त बारह दिनके मन्यवर्ती दसवें दिन अर्थात्‌ आदि 
ओौर अन्तिम दिन-छोड़कृर मध्यके दशरात्र ही द्विरात्र आदिम प्रकृति है उसके धर्मोका ही उनमें मतिदे् 
होनेके कारण उस मध्यरात्रके दशचमदिनमे-ग्थारहवे दिनमे उक्त मानस ग्रह सुना जाता दहै। इसकिए 
तरत्विजोका ध्यायीरूपसे विधि वाक्यका उच्चारण न होनेके कारण अष्टः ( दश्चमदिन ) को बविसंज्ञा 
है, अतः दश्चम दिन-अविवाक्यमें यह मावनामय मानस कहा है । इसमे ग्रहण-सोम आधारभूत प्रात्रका 
उपादान, आसादन-गहीत पात्तका सस्वर विहित स्थाने स्थापन, सोमका हौम-हवन है, हृत चेषका 
ग्रहण-आहरणं है, हवने बच्चे हुए भागका मक्षण करनेके किए ऋत्विजोका परस्पर अनुञ्ञाकरण 
उपल्वानं दै, उस अनन्तर रोष मामका मक्षण यहु सब मानसदहीदै अर्थात्‌ यह सव संकेते होता 
है । वहु मानसग्रह इादशाह सोमयागसे मिन्न स्वतन्व दिन दै। इस प्रकार चद्धुा कर दराद्ाह्‌ सज्ञाके 
साथ विरोध होनेसे पृथक्‌ दिन नहीं दै, किन्तु प्रकरणके बलये अविवाक्य अहिवरका बद्ध दहै। जं 
मानसग्रह प्रकरणके बरसे क्रियाका भङ्ग दै, वसे सापादिक अग्न्या मी प्रकरणसे क्रियां ङ्ख है ॥४५॥ 
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द्यते चेषां स्वातन््ये लिङ्गम्‌ । तः्पुरस्ताददिीतम्‌-'लिङ्ग भू यस्त्वात्‌ ( ब्रह्मसूत्र 
३।३।४४ ) हत्यज्ञ ॥ ४८ ॥ | 

नयु लिङ्गमप्यस्त्यामन्यस्या प्राप्तावसाघकं कस्यचिद्‌ थंस्येव्यपास्य तत्प्रकरणसाम- 
्याक्कियारोषत्वमध्यवसितमित्यत उत्तरं पठति- 


भ्रुत्यादिबलीयस्त्वाचच न बाधः ॥ ४९॥ 


पदच्छेद--भ्रुत्यादिवलीयस्स्वात्‌, च, न, बधः । 

सृत्राथं--( च ) ओर ( भ्रत्यादिव्रलीयस्त्वाव्‌ ) श्रुति अगदिके वलवानू होनेसे दुबल कमं 
प्रकरणसे मनरिचत्‌ मादि अग्नियोके स्वातन्ग्यका ( न बाधः ) बाध नहीं होता । 

नैचं प्रकरणसामर्थ्याक्करियान्चेषत्वमध्यवसाय स्वातन््यपश्चो बाधितव्यः, शरुत्या- 
दे वंखीयस्त्वात्‌ । बलीयसि हि प्रकरणाच्छुतिलिङ्गवाक्यानीति स्थितं श्रुतिटिङ्गसूे | 
तानि चेह स्वातन्त्यपन्ं साधयन्ति टदयन्तं । कथम्‌ ? श्रतिस्तावत्‌-^ते हते निद्याचित एव 
इति । तथा लिङ्म्‌-'सवदा सर्वाणि भूतानि चिन्वन्त्यपि स्वपते" इति । - तथा वाक्यमपि- 
विद्यया हेबेत एवंविदश्चिता भवन्ति इति ¦ 'विध्ाचित एव ' हति {हि सावधारणेयं श्रतिः क्रिया- 
चुप्रवेशे ऽमोषामभ्युपगम्यमाने पीडिता स्यात्‌]. नन्वबाद्यसाधनत्वाभिप्राथमिदमवधारणं 
भविष्यति । नेच्युच्यते, तदभिप्रायतायां हि विद्याचित इतीयता स्वरूपसंकीर्तनेनेव कृतत्वा- 
दनथकमवधारणं भवेत्‌ , स्वरूपमेव दयेष(मवबाद्यस्ाघनपमिति । अबाह्यसाघनत्वेऽपि तु 
मन सग्रह वक्कियानुप्रवेशङदाङ्कायां तन्निवृत्तिफरपवधारणम्थं वद्‌ भविष्यति । तथा ‹स्वपते 
जाग्रते चवेविदे सवदा सर्वाणि भूतान्येतानगनींधरिन्वन्ति इति सात त्यद शंन मेषां स्वातन्ब्येऽवकस्पते, 


ओर इन अग्नियोकी स्वतन्वतामे र्द्ध मो देखा जाता, वहु लिङ्गभूयस्व्वात्‌' इस सूत्रमे 

पहर दिखलाया गया है ॥ ४८ ॥ 
परन्तु अन्य प्राप्तिन होनेपर लिङ मी किसी अथका साधक नहीं होवा, इसं प्रकार लिद्धका 
त्यागकृर प्रकरणकी सामथ्ये ये अग्नियां क्रियाके अङ्घलूगसे निरिवतकी गई है, इसे उत्तर कहते है-- 
इसप्रकार प्रकर णकी सामथ्यसे मनरिचत्‌ आद अग्नियोमे क्रियाङ्कत्व निरिचतकर स्वातन्त्यपक्षर्का 
बाध नही करना चाहिए, वयोकि धृति आदि वखवानु हँ । श्रुति, लिङ्ध, वाक्य ये प्रकरणघे बख्वानर है । 
यह श्रतिलिङ्ग०' इस सूत्रम सिद्ध किया गयाहै। ओरये ( श्रुति अदि ) यहाँपर स्वात््पपक्षको 
सिद्ध करते हए देखे जते हैँ । किस प्रकार ? इस प्रकार कि तेहैते विद्याचित एव' (वेये अग्नियां 
विये सपादितदही दहै) यह्‌ श्रति है । 'स्रवदा०' (सवदा सब प्राणी. उपासक जागता हो चाहे सोता हो 
उसके किए इन अग्नियों का चयन करते ह ) इस प्रकार यह रिङ्खिदै। ओर "विद्यया हैवेत०ः (देषा 
जाननेवाल उपासककी ये अग्नियां विद्यधि दी संपादित होतो हैँ इस प्रकार यहु वाक्य मी है। "विचा- 
चित्त एव' अवधारण ( एव ) सहित यह श्रुति इन अग्नियोका क्रियाम अनुप्रवेश्च स्वीकार करनेपर 
बाधित हौ जायगी । परन्तु यह्‌ अवधारण बाह्य साधनामावके अमिभायसे होगा ? नही, एेसा कहते है 
यदि उसके अभिप्रायमे हो तो "विद्याचित इतने स्वप संकीतनषे ही “अबादह्य-साधनत्व' सिद्ध होनेसे 
“एव यह्‌ अवधारण अनथंक होगा, क्योकि बाह्यं साधनका अमाव तो इन अग्नियोका स्वरूप ही है । 
परन्तु इन अग्नियोके बाह्य साधनका अमाव होनेपर मो मानसग्रहके समान क्रिया अनुप्रवेशकी 
शद्धा होनेपर उसको निवृत्तिरूपं प्रयोजन होनेसे अवधारण साथक हो. जायगा । इस प्रकार स्वपते०' 
(एेसा जाननेवाला जागता हो चाहे सोता हो उस उपासकके लिए सवदा सब प्राणी इन अग्तियोका 
सम्पादन करते है) यह सातच्यदशंन इन अग्नियोके स्वातन्त्य होनेपर संगत होवा दै। जसे 


मधि० २९. सू० ५० ] भाषानुवाद-खत्यानन्दी-दोपिकासद्टित ७२५ 


यथा सांपादिके वाक्प्राणमयेऽभम्नि्ोञे प्राणं तदा वाचि जुहोति वाचं तदा पणे जुहोति 
( को० २।५ } हति चोकत्वोच्यते--“एते अनन्ते अगते आहुती जाग्रच्च स्वपंश्च सततं जुहोतिः 
( कोषी० >।५ ) इति, तद्वत्‌ । क्रियानुरवेश्ये तु क्रियाप्रयोगस्यास्पकार्वेन न सातत्येनेषां 
प्रयोगः कर्पेत । न चेदम्थं वादमल्नमिति न्याय्यम्‌ । यज्ञ हि विस्पष्रो विधायको लिङ्ञा- 
दिरुपलभ्यते युक्तं तत्र संकीतंनमान्नस्याथंवादत्वम्‌, इह तु विस्पष्विध्यन्तरानुपटन्धेः 
संकीतनादेवेषां विक्ञानविधानं कल्पनीयम्‌ । तच्च यथासंकीतनमेव कव्पयितुं हाक्यत 
इति, सातत्यद शानात्तथाभूतमेव करप्यते । ततश्च सामथ्यदिषां स्वातन्त्यसिद्धिः । पतेन 
तद्यत्किचेमानि भूतानि मनसां संकस्पयन्ति तेषामेव सा कृतिः" इत्यादि व्याख्यातम्‌ । तथा 
वाक्यमपि “एवंविदे इति पुरुषविदोषसंबन्धमेवेषामाचष्ाणं न करतुसंबन्धं सुष्यते । 
तस्मारस्वातन्त्यपश्च एव ज्यायानिति ॥ ४९ ॥ 
अनुबन्धादिभ्यः प्रज्ञान्तरपथक्त्वइद्‌दृष्श्च तदुक्त ॥ ५० ॥ 

पदच्छेद्‌--अनुबन्धादिम्थ,, प्रज्ान्तरपृयक्त्ववत्‌, दृटः, च, ठत्‌, उक्तम्‌ । 

सूजाथं -( अनुबन्धादिभ्यः ) अनुबन्ध जादि हैतुओसे मनरिचत्‌ आदि अग्निरा स्वतन्त्र है, 
( प्रज्ञान्तरपृथक्सववत्‌ ) जंसे शाण३ल्य आदि अन्य विद्याए स्वतन्त्र ह । क्योकि ( द्रव ) राजसूय 
प्रकरणम पठित होनेपर भी अवेष्टि यागका वणत्रयधै सम्बन्धित हौनेके कारण प्रकरणसे पृथक्व देखा 
ग्या है, (तदुक्तम्‌ ) इस बतको पूवंमीमांसामे (क्रत्वर्थायामिति' इस सूत्रमे कहा गया है । 
। धेः इतश्च प्रकरणमुपमच स्वातन्व्यं मनशिदादीनां प्रतिपत्तव्यम्‌ । यत्करियावय- 
वान्मन आदिव्यापारेष्वनुवध्नाति- ति मनसेवाघीयन्त मनसाचीयन्त मनसैव ग्रहा अगृह्यन्त 


सांपादिक वाक्‌ प्राणमय अग्नहोत्रमे श्राणं तदा वाचि०' ( ध्यानकालमे प्राणका वाणीमे होम करता 
है, मौर ध्यानकालमे वाणीका प्राणते होम करता दै) एेसा कहकर “एते अनन्तेऽश्ते०' ( इन 
भनन्त अमृत ्राहुतियोका वह्‌ जागते अथवा सोते निरन्तर होम करतादहै) एसा कहा जाठारहै। 
इसके समान इन अग्नियोका क्रियाङ्खत्व नहीं है । क्रिया अनुप्रवेशमे तो क्रियाके प्रयोगका अल्पकारत्व 
होनेसे इन मनश्चित्‌ अदि अग्नियोका नैरम्तयं प्रयोग नहं हो सकेगा । यह्‌ अथवादमात्र है, यह्‌ 
कृथन मी युक्त नहीं है, बयोंकि जहां पर चिङ्‌ जादि विधायकं विस्पष्ट उपलन्ध होते हों वर्हापिर 
संकोतंनमात्रका अथेवाद युक्त है । परन्तु यहां तो विस्पष्ट-प्रत्यक्षहूपसे अन्य विधिकी उपलब्धि न होनेसे 
संकीतंनसे ही ईन अग्वियोके विज्ञानविधानकी कल्पना कृरनो चाहिए । उसकी संकोतनके अनुसार 
ही क्त्पना की जा सक्रतोरहै, इसलिए सातत्यदशंन होने वसे ही [ विज्ञानविधिकी ] कल्पना 
की जाती है। उससे-सामथ्यंसे इनकी स्वातन्त्य सिद्धि होती है । इस उक्त न्थायसचे "तद्यक्किचेमानि०' 
(ये प्राणी मनसेजो कुछ संकल्प करते है, वह॒ उन अग्नियोकी ही कृति है ) इत्यादि व्याख्यान 
हु । इसीप्रकार “एवं बिदे' यहु वाक्यमो इन भग्नियोका पुरुष विरोषके साथ सम्बन्धं कहता 
हुमा यागके साथ इनके. सम्बन्धकी खोज नदं करता ¦ इसलिए स्वतन्तरपक्च ही अधिक धेष्ठ है ॥४९॥ 
भौर इससे मी प्रकरणा उपमदनकेर मनहिचत्‌ -आदि अग्नियौका स्वातरूथ समन्लना चाहिए, 
क्योकि श्रुति क्रियाके अवयरवोको मन आदिके व्यापारो 'ते मनसेवाधीयम्त०' ( उन अग्ियोका 
मने ही आधान करे, मनसे ही इटोका चयनं करे मनसे ही यज्ञ पात्र प्रण करे, मने 


सत्यानन्द्री-दीपिका 
# यद्यपि मनोवृत्तियोमे अग्निका ध्यानं क्रियाका अद्ध नहींदहै, तोमी वहु उदुगीश् ध्यानके 


समान क्रिया द्खके आश्रित मानना चाहिए ? परन्तु भङ्खाधित श्रुति इख शरूतिका भेद है । अतः 
क्रिया ङ्घ रहित मनोवृत्तिथोमे साद्ध यज्ञक। संपादन पुरुषे यज्ञ ध्यनिके समान स्वतन्त्र है । 


७६ बरह्मसूज-शाङ्करभाष्य [ अ०३पा०दे 


मनसाऽस्तुवन्मनसाऽशं सन्य स्किच यक्ते कमं क्रियते यक्किच यज्ञियं कमं मनसैव तेषु तन्मनोमयेषु 
मनश्चित्ु मनोमयमेव क्रियते" इत्यादिना । संपत्फटो ह्ययमयुबन्धः । न च प्रत्यक्षाः क्रिया 
वयवाः सन्तः संपदा छिष्सितव्याः। न चाच्रोदृगीथाद्यपासनवत्क्रियाज्गसंबन्धात्तद युपरवेहि- 
त्वमादा्धितव्यम्‌. श्चतिवेरूप्यात्‌ । न्यत्र क्रियाङ्गं किचिदादाय तस्मिन्नदो नामाध्यवसि- 
तव्यमिति वदति । षरचरिरदात्सछदस्राणि तु मनोव्त्तिमेदानादाय तेष्वग्नित्वं प्रहादीश्च 
कर्पयति, पुरुषयज्ञादिवत्‌ । संख्या चेयं पुरषायुषस्याहःसु ` दष्टा सती तत्संबन्धिनीषु 
मनोवुत्तिष्वारोप्यत इति द्रष्व्यम्‌ । एवमनुबन्धार्स्वातन््यं मनथिदादीनाम्‌ । & आदि 
दाब्दाद तिदेश्ाद्यपि यथासंभवं योजयितव्यम्‌ । तथा हि--^तेषामेकेक एव तावान्यावानसौ 
पूवं ' इति क्रियामयस्याम्नेरमाहात्म्यं ज्ञानमयानामेकेकस्याति दिष्ान्क्रियायामनादरं दशं 
यति । नच सत्येव क्रियासंबन्धे विकस्पः पूवणोत्तरेषाभिति शक्यं वक्तम्‌ । नषि येन 
व्यापारेणादवनीयघार णादिना पूवः क्रियायामुपकरोति, तेनोत्तर उपकतुं हाकनुवन्ति । 
ही उद्गाता स्तुति करे, मनसे ही होता रासन-स्तुति करे । जो कुछ यज्ञमे कमं किया जातादै ओर 

यज्ञ सम्बन्धी केम किया जाता है, वह्‌ सब मनसे ही [ किया जाता है | उन मनरिचित्‌ मनोमय जग्नियो- 
मे मनोमय ही किया जावा है ) इत्यादिये सम्बद्ध करती दै। कारण कि यहु अनृबन्ध सम्पद्रुप फल- 


वाखा है । प्रत्यक्ष सिद्ध क्रियाके अवयवोको सम्पतके साथ सम्बन्धित नहीं करनां चाहिए । भौर यहां 
उद्गीथ आदि उपासनाके समान क्रिया अङ्के साथ सम्बन्ध होनेखे क्रिया अनुप्रवेश्यत्वकी आशद्धुा 


नहीं करनी चाहिए, क्योकि श्रुति्यां विरूप-असमान हैः । यहां किसी क्रिया अङ्खको लेकर उसमे इसका 


अध्यवसाय करना चाहिए, एेसा ध्वरति नहीं कहती, किन्तु छततीसं सहस मनोवृत्ति भेदोको लेकर उनमें 
अग्ित्व भौर ग्रह॒ आदिक पुरुषयज्ञ आदिके समान कल्पना करती है ओर यह्‌ छतीस सहस्र संख्या 


पुरुषके आयुष्यके दिनो प्रत्यक्ष अनुभूत होती हुई तच्खभ्बन्धी मनोवृत्तियोमे भारोपित को जाती दहे 
एेसा समक्चना चाहिए । इसप्रकार अनुबन्धसरे मनदिचत्‌ आदि स्वतन्व हँ । सूत्रस्थ आदि चन्दसे अति- 


देश आदिकी भी यथा सम्मव योजना करनं चाहिए । जे कि 'तेषातेकेक०' ( उन सांपादिक 
अग्नियोमे एक-एक उतनी है जितनी कि वहू पूव अग्निदै।) इसप्रकार यह्‌ श्रति क्रियामय अग्निके 


महात्म्यका ज्ञानमय अगिनर्मेसे एक एकमे अतिदेशकर क्रियामें अनादर दिलकाती है । भौर क्रिया 
सम्बन्ध होनेपर उत्तर अग्नियोका ( सांपादिकं अग्नियोका ) पुव अग्निके साथ विकत्पदहै, एेसा नहीं 


कटा जा सकता, क्योकि जिस आहवनीय हविष्‌के धारण जादि व्यापारसे पुव अग्नि क्रियामे उपकारक 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® यहां अतिदेश्च विकल्पक किए नहीं है, क्योकि साघ्य वस्तुक एकं होनेपर परस्पर अपेक्षा- 
रहित साधनोका विकल्प हो सकता है, जंघे त्रीहि ओर यवका होवा है । परन्तु यहाँ तो क्रियाग्नि ओर 
घ्यानाग्निका साध्य-फल भिन्न-मिल्न है । इसे समूच्चयका मी निराकरण समश्नना चाहिए । किच यहां 
क्रियाङ्कत्वको ठेकर मी साददय नहीं है, किम्तु अग्नित्व साहश्यको लेकर अपिदेश्च है, क्योकि इसमे 


श्रति, लिद्ख, वाक्य, अनुबन्ध, अविदेश मी प्रमाणशूप हैँ । इसका पूवं मीमांसाके एकादश्च अध्यायर्मे 
विचार किथा गया है-- राजा स्वराञ्यकामो राजसूयेन यजेत' ( स्वराज्यकी कामना करनेवाला राजा 


राजसुय याय करे ) इसप्रकार उपक्रम कर जागे “धाग्नेयोऽष्टाकपारों हिरण्यं दज्तिणा' वैश्वदेवं चरू 
पिशङ्गी पष्ठी दक्षिणा" भेत्रावरुणीमामिक्षां वश्चा दक्षिणाः "बाहस्पस्यं चरं शितिष्ष्ठो दक्षिणा 
“रेन््रमेकादश्च कपारुमषमो दक्षिणा" इसप्रकार अवेष्टि नामकी पांच इ्टियोका विधन है । इनमें 
वणक भेदसे प्रयोगका भेद सुना जाता है । यदि श्राह्यणो यजेत०' ( यदि ब्राह्मण यागकरे तो बाह 


स्पत्य चरुको मध्यमे ( तृतीय ) रखकर आहुति करे गौर अवशिष्ट ॒घुतका अमिधारण करे--घुतकी 
धारा दे) इसप्रकार यदि वश्यहो तो वश्वदैव चरुको मध्यमे रलकर आहति करेः "यदि क्षत्रिय रजा 
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यत्तु पूर्वपक्षेऽप्यतिदेश्ा उपोद्रलक इव्युक्तं-सति हि सामान्येऽतिदे शषः प्रवतत इति, तद्‌- 
स्मत्पक्षेऽप्यग्नित्वक्लामान्येनातिदेश्संभवात्पत्युक्तम्‌ । असिति हि सांपादिकानामप्यग्नी- 
नामम्नित्वमिति । श्रत्यादिनी च कारणानि ददितानि। पवमनुबन्घादिभ्यः कारणेभ्यः 
स्वातन्त्यं मनश्िदादीनाम्‌, प्रज्ञान्तरपृथक्त्ववत्‌। यथा प्रज्ञान्तराणि शाण्डिल्यविद्या- 
प्रभृतीनि स्वेन स्वेनानुबन्धेनाचुवध्यमानानि पृथगेव क्मभ्यः प्रजञान्तरेभ्यश्च स्वतन्त्राणि 
भवन्त्य वमिति. ष्श्चावेष्ेःराजसूयप्रकरणपटितायाः प्रकरणा दुत्कषो वणंजयानुबन्धाद्रा 
जयज्ञत्वाच्च राजसयस्य । तदुक्तं प्रथमे काण्डे--कऋरसर्थायामिति चेन्न वणत्रयसंयोगात्‌' (जे 
सू० ११।४] ०) इति ॥ ५० ॥ 
. > (^ "अ 
न सामान्यादप्युपरब्धेम व्युवन्न हि रोकापत्तिः ॥ ५१। 

पदच्छेद- न, सामान्यात्‌, अपि, उपलब्धेः, मृत्युवत्‌, नहि, लोकापत्तिः । 

सू्नाथं--( सामान्यादपि ) मनरिचत्‌ भादि अग्नियोका मानस ग्रहे साथ [ मानसत्व ] 
साह्य होनेपर मी ( न ) वे क्रिया. अद्ध.नहीं है, ( उपरन्धेः ) क्योकि पूर्वोक्त श्रुति आदि हतु 
स्वतन्त्र उपलब्ध होती हैँ । ( मृत्युवत्‌ ) जैसे "स वा एष" "अग्गिवं मृत्युः" इत्यादि आदित्य पुरुष ओर 

भिति दोनौमे मृत्यु शब्द समान होनेपर भी उनका अत्यन्त राम्य नहीं है । बथवा (नहि लोकापत्तिः) 

"असौ वाव लोको०" दृदयादिर्मे “खमिध्‌' दिके ब्राहदय होनेपर मी यु रोकर्मे अगिनिहवको प्राि नहीं है । 

यदुक्तं मानसवदिति, तस्प्रव्युच्यते। न मानसग्रहसामान्यादपि मनथिवादीनां 
क्रियाश्ेषत्वं करप्यम्‌, पूर्वोक्तभ्यः श्चुत्यादिहेतुभ्यः केवलपुरुषार्थत्वोपलन्धेः। नहि किचि 
त्कस्यचित्केनचित्सामान्यं न संभवति। न च तावता यथास्वं वेषम्यं निबतेते । सरव्युवत्‌। 





होती है, उस व्यापारसे उत्तर अग्निर्यां उपकारक नहीं हो सकतीं ? सादद्य होनेपर ही अतिदेश प्रवृत्त 
होता है, इसप्रकार पूव॑पक्षमे मी अतिदे [ क्रियानुभ्रवेरका ] पोषकदटहै, एेसाजोक्हा ग्या 
है, वह हमारे पक्षम मी अग्नित्व साटद्यसे अतिदेश्चका सम्मव ॒होनेसे निराकृत हज, क्योकि सापा- 
दिक अग्नियोमें अग्िव्व है । इससे श्रुति आदि कारण दिखलये गये ह । इसप्रकार भनुबन्व आदि 


कारणोते मनरिबित्‌ आदि अग्निर्या स्वतन्त्र है, अन्य प्रज्ञाओकी स्वतन्त्रताफे समान । जसे अपने-अपने 
अनुबन्धश्च सम्बन्धित हई शाण्डिल्यविद्या भादि अन्य प्रज्ञाएं कमोँ भौर अन्य प्रज्ञाओंसे पृथक्‌ -स्वतन्त्र 


ही रहै, इसप्रकार यहां भी समक्षना चाहिए । राजसुथ प्रकरणमे परित अवेष्टि नामक दिका प्रकरणसे 
उत्कषं हष्ट है, क्योकि तीनों वणेकि साथ सम्बन्धित होनेसे राजसुय क्षत्रिययज्ञ है । हसं बातको 


ऋत्वर्थायामिति० ( यदि यह्‌ कहो कि यह्‌ लिङ्खदशंन क्रत्वथं भवेम हो तो युक्त नही है, क्योकि 
अवेष्टमे ब्राह्मण भादि वण त्रयका सम्बन्ध है ) इसप्रकार पूवंमीमांसामे कहा गया है ॥ ५० ॥ 


जो यह कहां गया है कि. मानसके समान, उसका निराकरण किया जाता है । मानस प्रहे 
साथ सास्य होनेपर भी भनरिचत्‌ आदि अग्नयो क्रियाङ्त्वकी कल्पना नहीं करनी चाहिए, क्योकि 
पूर्वोक्त श्रुति मादि हेतुजोखे उनम केवल पुरुषार्थंरव उपकन्ध होता है । किसीका . किसीके साथ कु 

सत्यानन्दी-दीपिका 

हो ठो रेनद्र चर मध्यमे रखकर आहूति करे ओर अवरिष्ट धृतका अमिधारण करे ।' उसमे बाग्नेय 
जदि चरुभोमे अङ्गोका विधि शास्तसे भ्रयोग है। इसीप्रकार “एतयान्ना्यकामं याजयेत्‌" ( इस 
अवेषटि द्वारा अन्नादि कामनावाला यज्ञन करे ) यह्‌ एक वचन है । भौर वहु विधिः वाक्यसे किया 
गया प्रयोग राजसुय यागसे बहिमूंत अन्न आादिकी अभिलाषासे तीन वर्णो द्वारा की जाने'वाी अवेषटि 


इष्टिमे जानना चाहिए, राजमुययन्ञके अन्वगंत नहीं । इसका (क्रव्वर्थायामिति' इस जेमिनि-सूत्र्मे निणय 
किया गया है । इसकिएु मनशिचित्‌ आदि अग्नियां स्वतन्त्रे हु ।॥ ५० ॥ 


७२.८ वरह्मसूत्र-क्ाङकरभाष्य [ अ०३षपा०३ 


यथा 'स वा एष एव शत्युयं पष एतस्मिन्मण्डले पुरुषः" हति *अग्निर्वे ल्युः" ( ब्रह ० ३।२।१० ) 
इति चाग्न्यादिल्यपुरूषयोः समानेऽपि म्॒युशब्दप्रयोगे नाल्यन्तसाम्याप्तिः 1 यथाच 
"असः चात्र रोको गौतमाग्निस्तस्यादिव्य एव्र सात्‌" ( छा° ५।४।१ ) दत्यत्न न समिदादिसा- 
मान्यालोकस्याग्निभावापत्तिस्तद्त्‌ ॥ ५१ ॥ 
परेण च शब्दस्य ताद्विध्यं मूयस्त्वाचनुषन्धः ॥ ५२॥ 

पदच्छेद -- परेण, च, शब्द य, ताद्विध्यम्‌ भरत्वात्‌, तु, अनुबन्धः । 

रजाथं-( परेण } “अयं वात्र छोक.०* इस उत्तर ब्राह्मणक साथ साम्ध होनेके कारण 
( शब्दस्य ) मध्य ब्नाहःणक्रा (तादिध्यम्‌) विद्या विधित्व प्र्ोजन लक्षि३ होता है, क्योकि ( मृयस्त्वा- 
त्वनुबन्धः ) मानस अग्निम बहूतरे अग्निकते सरयतर सपाद होनेसे क्रिया अग्तिके साय उसका पाठ है । 

परस्तादपि (अयं वाव रोक एषोऽग्निश्चित ° इत्यस्मिन्ननन्तरे ब्राह्मणे, ताद्विध्यं केव- 
खविद्याविधचित्वं शब्दस्य प्रयोजनं खक्ष्यते, न शुद्धकर्माङ्गविधित्वम्‌ । तत्र हि--"वि्या 
तदारोहन्ति यत्र कामाः परागताः । न तत्र दृक्षिशा यन्ति नाविद्रांसस्तपस्विनः' इत्यनेन इटोकेन 
केवर कमं निन्दन्विद्यां च प्रशंसन्निदं गमयति ¦ तथा पुरस्तादपि `यदेतन्मण्डलं तपति 
इत्यसिमिन्बाह्मणे विद्याप्रघानत्वमेव रक्ष्यते, 'सोऽर्तो भवति सव्युद्यंस्यात्मा मवति' इति 
विद्ाफलेनेवोपसंहा(रान्न कमप्रधायता । तत्सामान्यादिदहापि तथात्वम्‌ । भूयांसस्त्वरन्य- 
चयवाः संप(दयितव्या विद्यायाभिच्ये तस्मात्कारणादग्निनाऽनुबध्यते विद्या, न कर्मा 
त्वात्‌ । तस्मान्मनश्चिददीनां केवलवि्यात्मकत्वसिद्धः ॥ ५२ ॥ 

( २० पेकात्म्याधिकरणम्‌ स्‌° ५२३२-४ ) 
एक अआपत्मनः शरीरे भावात्‌ ॥ ५३॥ 
पदच्छेद्‌--एके, आत्मनः, शरीरे, मावात्‌ । 


सामन्यनदहो, एेसा समवे नहींदहै, ओर इतने मात्रेये प्रयेकं वस्तुकी अपनी स्वाम।विक्‌ विषम 
निवृत्त नहीं हो जती. । मृत्युके समान-जेप्रे सवा एष०ः ( वहु यही मृत्युदै जो यह इस मण्डलमें 
पुरुष है ) ओर "भग्निवे खल्युः" (अग्नि ही मृ्यु है } इसमे अग्नि भौर आदित्य पुरुषे मृत्यु चब्दकां 
प्रयोग समान होनेपर मौ दोनोमे अत्यन्त साम्यको प्रि नदीं होठी । ओर जंख्चे असो वाव लोको ०" 
(हे गोतम ? यह प्रसिद्ध चुरोक ही अग्नि है, उसका आदित्य ही समिधा) इसमें समिधा आदिक 
साहसश्यसे चोकम अग्निमावकी प्राक्षि नहीं होती, वेषे ही प्रकरणमे समन्षना चाहिए ॥ ५१ ॥ 
आगे भी (अयं वाव लोको० ( यही खोक यह्‌ अग्िश्चित्‌ है ) इस अनन्तर ब्राह्मणमे श्रुतिक्ा 
प्रयोजन ताद्विध्य केवल विद्याविधित्व लक्षित होता है, शुद्ध क्माङ्धिविधित्व नहीं, क्योकि उसमे "विद्या 
तदारोहन्ति०' ( विचारे उस स्थानको प्रा्ठ होते हैँ जहाँ मनोरथ प्राक्त होति है, वर्ह कमं कुश नहीं 
जाते ओर अविद्वान्‌ तपस्वी मी नष्ीं जाते ) इस इलोकसे केवल कमंकौ निन्दा करती हई भौर विद्याकी 
प्ररांसा करती हुई श्रुति यह्‌ ( विद्याकी प्राधान्य ) बोधित करती है । उसी प्रकार पुमे सी "यदेतन्म- 
ण्डरं तपति! (जो यह्‌ मण्डल तपता ) इस त्राह्यणमे विद्याका प्रधानत्वं ही लक्षित होत है। 
'सोऽरतो मवति०' ( वह अमृत होवा है, क्योकि मृत्यु उसको मात्मा है ) इस प्रकर विद्याफक्षै हो 
उपसंह।र होनेसे कमं प्रधानता नहीं है । पूव मौर उत्तर त्राहयाणतवकै साहरथसे यहाँ (मध्यस्य ब्रह्मणमे) 
मी विद्याकी प्रधानता है । परन्तु विद्यमे अग्निके बहुतधे अवयव संपादन करने योग्य रहै, इसकारणसे 
विद्या अगिनिसे खम्बद़ होती है, कमके अङ्खल्प होने§ नहीं । इसक्िए मनरिचत्‌ आदि अग्नियां केवल 
विद्यत्मक ह, एेसी तिद्धि होतो ॥ ५२ ॥ 
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स्््राथं--( एके } चार्वाक रोग ( मात्मनः ) देहे अतिरिक्त आत्माका ` अस्तित्व नहीं 
मानते है, ( शरीरे ) क्योकि शरीरके होनेपर ही ( मावात्‌ ) मामके धर्मोका अस्तित्व है । 

इट दे हव्यतिरिक्तस्यातमनः सद्भावः समथ्यते बन्धमोक्षाधिकारसिद्धये । न ह्यसति 
देहव्यतिरिक्त आत्मनि परखौकफलाओओदना उपपद्येरन्‌ कस्य वा ब्रह्मात्मत्वमुपदिद्येत 
नयु शास्वप्रमुख पव प्रथमे पादे चास्वफलोपभोगयोग्यस्य देहन्यतिरिक्तस्यास्मनो ऽसिति- 
त्वमुक्तम्‌ । सत्यमुक्तं माष्यङ्ृता, नतु तच्रात्मास्तित्वे सूत्रमस्ति, इष्ट तु स्वयमेव सूत्रकृता 
तद्स्तित्वमाक्षेपपुरःसरं प्रतिष्ठापितम्‌ । इत एव चाक्ृष्याऽऽचायेण श्ाबरस्वामिना 
प्रमाणलश्चणे वणितम्‌ । अत. एव च भगवतोपवबंण प्रथमे तन्ते ` आत्मास्तित्वाभिधान- 
प्रसक्तौ शारीरके वक्ष्याम हइत्युद्धारः छृतः। इह चेदं चोदनालक्षणेषूपासने विचार्यमा 
णेष्वात्मास्तित्वं विचायते, कृत्स्ना लखरशेषत्वप्रद शंनाय । अपि च पूवंस्मिन्नधिकरणे प्रक- 
रणोत्कषाभ्युपगमेन मनश्िदादीनां पुरुषाथत्ं वणितम्‌, कोऽसौ पुरुषः १ यदर्था एते 
मनश्िदादय इत्यस्यां प्रसक्ताविदं देहव्यतिरिक्तस्यात्मनोऽस्तित्वमच्यते। तदस्तित्वाश्चे 
पाथं चेदमादिमं सू्रम्‌। आक्चेपपूविका हि परि्टारोक्तिविवश्चितेऽथं स्थुणानिखननन्यायेन 
डढां वुद्धिमुर्पादयेदिति । ® अच्क दे्माजात्मदरिनो खो कायतिका देहत्यतिरिक्तस्या- 
त्मनो ऽभावं मन्यमानाः खमस्तव्यस्तेषु बष्येषु पृथिव्यादिष्वदश्रमपि चेतन्यं शरीराका- 
रपरिणतेषु भदेषु स्यादिति संभावयन्तस्तेभ्यदचेतन्यं मदरक्तिवद्ि ज्ञानं चेतन्यवि्िष्ः 

कायः पुरूष इति चाहुः । स्वगंगमरनायापवगंगमनाय वा समथो देहव्यतिरिक्त आत्माऽ 


इख अधिकरणमें बन्ध ओर मोक्षके बधिकारकी सिद्धिकै लिए देहसे पृथक्‌ आहमाके 


अस्तित्वका समर्थन किया जातां है । देहसे अतिरिक्त आत्मके न होनेपर परलोक फलवाले विधि- 
वाक्योकी उपपत्ति नहीं होगौ भौर लास््र किसको ब्रह्यात्मत्वका उपदेश्च करेगा । परन्तु खास्त्रके 


आरभ्ममे [ पुवंमीमांसाके ] प्रथम पादम ही चाप्त्रोक्त फलके उपभोगके योग्य, देहे व्यतिरिक्त 
आत्माका अस्तित्व कहा गया है । ठीक माष्यक।र ( चबरस्वामी ) नेरएेसाकहाह! परन्तु वहां 


देहुसे अतिरिक्छ आत्भाका सद्भावं विषयक सूत्र नहींदहै। यर्हातोस्वयं ही सूत्रकारने बाक्षेप पूवक 
देहुसे अतिरिक्त आद्माका अस्तित्व प्रतिष्ठापित किया है। आचायं शबरस्वामीने यहि ही भाकषण 
कर प्रमाणलक्षण ( प्रथम अध्याय ) मे देहुसे पृथक्‌ आत्माका वणन किया है। अतएव. मगवाचू 
उपवषंने पूवंमीमांसार्मे आत्मके अस्तित्वके कथनका प्रसंग आनेपर हम इसे शरीरके करेगे 
ठेसा कहकर उपरत हए टँ अर्थाद्‌ प्रकरण समाप्त क्या है । ओर यहाँ चोदनालक्षण--विषिषे 
ज्ञापित विचायंमाण उपासनाभमिं समस्त शास्त्रका आत्मारितत्व अङ्क है, ईइस)प्रदशनके किए अ्मा- 
के भस्तित्वका यह विचार किया जाता है । किच्च पूवं भधिकरणमें क्रतुके प्रकरणे उत्कषं स्वीकारकर 
मनदिचत्‌ आदि अग्नियोमे पुरुषा्ंत्व वणित किया जाता है । वह पुरुष कोन है, ` जिषे लिए ये 
मनरिचत्‌ आदि अग्निं हैँ ? रेखा प्रन उपस्थित होनेपर देहसे अतिरिक्त यह आ्माकां अस्तित्व 
कहा जातां ह । उस अस्तित्वे आक्षेपके लिए यह प्रथम सूत्र है । आक्षेप पूवक कहा गया परिहार 
स्थुणानिखनन न्यायसे विवक्षित अर्थम टृढ बुद्धि उ्यन्न करेगा । अत्मविचारके प्रसङ्खमे देहमात्रको 
श्ात्मा देखनेवाले कुछ छोकायतिक रोग दहसे व्यतिरिक्त आत्माका अभाव मानते हए समस्त श्चौर 
व्यस्त बाह्य पृथिवी आदिमे अदृष्ट भो चैतन्थ शरीरके भकारे परिणत भूतोमे होना चाहिए, ईस 


सत्यानन्दी-दीपिका । 
चैतन्य विशिष्ट यह मोका संधात्मक देहं ही त्मा है। इषमे "यद्धि" इत्यादिसे अन्वय- 


व्यतिरेक द्वारा देहको आत्मा सिद्ध करते है । कच्चि गोरह, ्मैङृष्ण हुं, मै जाता ह इत्यादि 


७३० ब्रह्मसुज्र-श्राङ्करभाष्य [ अ०२पा०र 


स्ति, यत्कृतं चैतन्यं देहे स्यात्‌ । देह एव तु चेतनदवात्मा चेति प्रतिजानते । हेत चाच. 
क्षते-श्लरीरे भावादिति । यद्धि यस्मिन्सति भवत्थसति च न भवति तत्तद्धमत्वेनाध्यव 
सीयते यथाऽग्निघमविोष्ण्यप्रकाश्लो । प्राणचेष्टाचेतन्यस्सृत्यादयद्‌चात्मघमत्वेनाभिमता 
आत्म्रवादिनां तेऽप्यन्तरेव देह उपलभ्यमाना बहिदचाञुपरुभ्यमाना असिद्धे देहभ्यति- 
रिक्ते धर्मिणि देहधम एव भवितुमर्हन्ति, तस्मादव्यतिरेको देहादात्मन इति ॥ ५२ ॥ 
एवं प्राप्ते बमः- 
व्यतिरेकस्तद्धाबाभावित्वान्न तूपरुन्धिबत्‌ ॥ ५४ ॥ 

पदच्छेद्‌- व्यतिरेकः, तदावामावित्वात्‌, न, तु, उपरुन्धिवत्‌ । 

सू्राथं--( व्यतिरेकः ) आत्मा देहस व्यतिरिक्त है, ( तद्धावामावित्वात्‌ ) क्योकि मृतका- 
वस्थामे देहके होनेपर मी आत्माके चतन्य आदि धर्भोका अस्तित्व नहीं है । ( नतुपरन्धिवत्‌ ) जसे 
भूतोकी उपङन्धि भूतोका धम नहीं है, व से-मोतिक देहुकी उपलन्धि मी देहका धम नहीं है, किन्तु 
उससे मिन्न है । 

# नत्वेतदस्ति यदुक्तम्‌-अन्यतिरेको देहादात्मन इति, व्यतिरेक एवास्य देहाद्ध- 
वितुमर्हति, तद्धावाभाविस्वात्‌। यदि देहभावे भावादेहधमत्वमात्मघर्मणां मन्येत, ततो 
देहभावेऽप्यभावादतद्धमेत्वमेवेषां किं न मन्येत ? देहधमवेलश्चण्यात्‌ ! ये हि देदचर्मा 

रूपादयस्ते यावदहं भवन्ति । भ्राणचेष्टादयस्तु सत्यपि देहे मूतावस्थायां न मवन्ति । देह- 


प्रकार उन भमृतोसे चतन्यकी संमावना करते हुए मदाक्तिके समान विज्ञान है भौर चैतन्य विधिष्ट- 
काय पुरुष है, ठेसा कहते हँ । स्वग॑मे जानेके लिए अथवा मोक्ष प्राप्ठ करनेके लिए देहे अतिरिक्त 
समथ आत्मा नहीं है, जिसके प्रभावे देहम चतन्यहो, देह ही चेतन मौर ्वात्मारहै, एसी प्रतिज्ञा 
करते हँ । इस प्रतिज्ञात भथमे होतु कहते है--शरीरे मावात्‌' दारीरके होनेपर ही आतमाके धर्मोका 
भस्तित्व है । क्योकि जिसके होनिपरहोतादहै गौर न होनेपर नहीं होता, वह उसका धमंरूपसे 
निरिवत किया जाता है। जंसे अग्निके धमं ओष्ण्य ओर प्रकार निश्चित किये जाते ह । प्राण, चेश, 
चेतन्य भौर स्मृति आदि जो आत्मवादियोके आत्मधमंश्पसे अमिमतर, वे भी देहके अन्दर ही 


उपरुन्ध होते हए बाहर उपर्न्व नहीं होते देहसे ग्यतिरिक्त ध्मेकिं गसिद्ध होनेपर देहके दही 
धम होने चाहिए । इसलिए देहूप आत्मासे अतिरिक्त आहमा नहीं है ॥ ५३ ॥ 


एसा प्राप्ठ होनेपर हम कहते है-- 

सिद्धान्ती- यह जो कहा गया है कि देहुरूप आत्मासे पृथक्‌ आत्मा नहीं है । वह ठीक नहीं 
है । आत्माका देहसे गतिरिक्त होना ही युक्त है, क्योकि देहके होनेपर आत्माके धर्मोका अमावदहै। 
यदि देहके अस्तित्वमें आत्मधर्मोका सद्भाव होने भात्मधमं देह॒षमं माने जाय तो देहके अस्तित्वे 
भी आत्मके चेतन्य आदि धर्मोक्ा अमाव होनेसे ये आत्मधमं देहके धमं नहीं है, एसा क्यों नहीं 
माना जाय ? क्योकि वे देहके धर्मोपि विलक्षण हँ। जचोलूपञआदि देहके धमै वे देह पयन्त है 
भौर प्राण, चेष्टा आदि तो मरणावस्थामे देहके होनेपंर भी नहीं होते । खूप आदि देहके धमं द्रो 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रसिद्ध प्रतीतियोंका विषय भी यह देह ही है। अतः देह ही अत्मादहै। विश्षेष विस्तार ( ब्रह्मसूत्र 
१।१।१ )मेरै॥ ५३॥ 


* देहके रूपादि धमं बाह्य भीर नेत्र भादि इन्ियोते ग्राह्य हैँ भौर आत्ममं आन्तर है वे 
स्वयं जाने जाते हैँ बथवा दुसरेखे अनुमेय हँ । इसचिए तुमको.विना . इच्छाके भी अनुमान आदि 
प्रमाण मानने पड़गे, नहीं तो व्यवहारकी सिद्धि नहीं होगी । ज॑से किं मुंखाङ़ति देखनेसे परपुरुषवर्ती 


अधि० २० सू० ५४ ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दौपिकाखदित ७३९ 


धर्माश्च रूफदयः परेरप्युपलभ्यन्ते, नत्वालमघर्मादिचेतन्यस्द्रत्यादयः। अपि च सति हि 
तावद्‌ हे जीवदवस्थायामेषां भावः शाक्यते निंदचेतं, न व्वसत्यभावः। पतितेऽपि कदा- 
चिदसिमन्देहे देदन्तरसंचरेणात्मघर्मा अनुवतंरन्‌ । संश्यमात्रेणापि परपश्चः प्रतिषि- 
ध्यते । ‰ किमात्मकं च पुनरिदं चेतन्यं मन्यते, यस्य भूतेभ्य उत्पत्तिमिच्छतीति. परः 
पयंजुयोक्तव्यः । नहि भूतचतुष्टयञ्यतिरेकेण लोकायतिकः किचित्तत्वं प्रस्येठि । यदनुभ- 
वनं भूतभोतिकानाम्‌, तच्चेतन्यमिति चेत्‌-त्टिं विषयत्वात्तेषां न तद्धमंस्वमदनुबीत, 
स्वात्मनि क्रियावियोघात्‌ । न हयग्निरुष्णः सन्स्वात्मानं दहति । नहि नटः शिष्चितः 
सन्स्वस्कन्धमधिरोक्ष्थति । नहि भूतभोतिकधमेण सता चैतन्येन मूतभोतिकानि विषयी- 
क्रियेरन्‌ । नहि रूपादिभिः स्वरूपं पररूपं वा विषयीक्रियते । विषयीक्रियन्ते तु बाय 
ध्यात्मिकानि भूतमोतिकानि चेवन्येन । अतश्च यथैवास्या भूतभोतिकविषयष्या उपलन्धे- 
भावोऽभ्युपगम्यते, एवं ज्यतिरेकोऽप्यस्यास्तेभ्यो ऽभ्युपगन्तव्यः । उपलन्धिस्वरूप पव 
मी उपलब्ध होते हैँ । परन्तु चैतन्य, स्मृति आदि भात्मधमं भअन्योसे उपलन्ध नहीं होते । इस्कार 
जीवितावेस्थमिं देहके विय्यमात-होनेपर इन धर्मोका अस्तित्व निरिचित किया जा सकता है। परन्तु 
देहके न होनेपर इनका अमाव निदिचत नहीं किया जा सकता, क्योकि कदाचित्‌ देहके प१तित होनेषर 
मी आत्मधमं अन्य देहमे संच।रसे अनुवतत हो सकते हँ । इसप्रकार केवर संशये भी परपक्षका 
प्रतिषेध किया जाता है । जिस चैतन्यकौ मृतो उत्पत्तिको इच्छा करते हो उस -चैतम्यका स्वरूप 
क्या मानते हो एसा कादिसे पूना चाहिए, क्योकि लोकायतिक चार मृतोषे अतिरिक्त किसी पदाथंको 
नहीं मानते ।! यदि कहो कि मृत जौर भोतिकोंका जो अनुभवै वहौ चैतन्यहै, तो उन मूत भौर 
मौतिकोमे चैतन्यका विषयत्व होनेसे चैतन्य उनका धमं नहीं हो सकता, क्योकि अपनेभे क्रियाका 
विरोध दहै । जसे अग्नि उष्ण होती हई अपनेको नहीं जाती, नट चि्षित होता हुआ मी अपने कथो 
पर नहीं -चढ सकता, वसे मूत ओर मौतिकोका धमं होते हृए चेतन्यसे मृत मौतिक विषय नहीं किये 
जा सकते ¡ जसे रूप आदिसे ( मूत-मौतिक धमंसे ) अपना रूप अथवा अन्यका रूप विषय नहीं किया 
जाता । परन्तु बाह्य ओर आध्यात्मिक भूत-मौपिक पदाथं चैतन्यसे विषय किये जति हैँ । इसक्िए 
जपे मृत-भौतिक विषवक इस उपलन्धिका अस्तित्व स्वीकार किया जाताहै, चसे ही उनसे इस उप- 
लन्धिका व्यतिरेकं मी स्वीकार करना चाहिए । हमारे मतमें तो आत्मा उपलब्धि स्वरूप ही है इस 
प्रकार आत्मा देहुसे व्यतिरिक्त दहै । गौर एक कूप होनेसे उपलन्धि नित्यदहै, कारण कि भने यह्‌ 
सत्यानन्दी-दीपिका 1 
सुख आदिका ज्ञान, पवत आदिमे धूम आदिसे अग्नि आदिका ज्ञान आदि नहीं होगे, इश्किए 
(ज्तानाद्यः देहभ्य तिरिक्धाश्रयाः देहसस्ेऽप्यसत्वात्‌ , व्यतिरेकेण देहरूपादिदत्‌' ( ज्ञान आदि देहसे 
व्यतिरिक्तके आधित ह, क्योकि देहके अस्तित्वमे भी उनका ममाव है, व्यतिरेकसे जेसे देहके रूपादि) 
इसप्रकार भ्रव्यक्षसे भिन्न अनुमान प्रभाणसे मी मात्मा देहे पृथक्‌ सिद्ध होता है । मरणकालमे 
चैवन्य आदि षर्मोके देहे उपलब्ध न होनेसे उनका अमाव निरिचत नहीं किया जा सकता, क्योकि 
तुम्हारे मतम अनुपरञ्वि प्रमाण नहं है ओर उनके धर्मी भात्माका देहान्तर प्राप्तिसे भी अनुपलम्म 


उपपन्न होता है । इसप्रक।र॒संशथमात्रसे मी परपक्षका प्रतिषेष किया जाता है । 'उपरून्धिवत्‌ 
इसं सूत्रस्य पदका व्यारूथान केरनेके ङिए अब (किमात्मकम्‌' इत्यादि मूमिका रचते हँ । 


» क्या यहु चतन्यं भृतोसे मिन्न तत्व है अथवा रूप आदिके समान मोका धमं है ? प्रथम 
पक्ष तो युक्त नही है, क्योकि तुमने चारो मूतोसे अतिरिक्त पदाथं स्वीकार नहीं किया है, इसलिए 
तुम्हारे सिद्धान्तकी हानि हयगी + द्वितीय पक्षका “यदनुभवनम्‌* इत्यादिसे निराकरण करते हँ । अनुमव्‌ 
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च न आत्मेव्यार्मनो देहव्यतिरिक्तत्वम्‌, नित्यत्वं चोपलन्धेरेकरूप्यात्‌, अहमिदमद्रा्षमिति 
चावस्थान्तरयोगे ऽप्युपलन्धृत्वेन प्रत्यभिज्ञानात्‌, स्मूत्याद्युपपत्तेश्च । यत्तक्तम्‌-- शरीरे 
भावाच्छरीरधमं उपलन्धिरिति, तद्धणितेन प्रकारेण प्रत्युक्तम्‌ । अपि च सत्सु प्रदीपा 
दिषुपकरणेषूपरन्धिभंवलयसत्खु न भवति। न चेतावता प्रदीपादिधमं एवोपच्धिभंवति । 
पतं सति देह उपर्न्धिभेवत्यसति च नं भवतीति न देहधम भवितुमर्हति, उपकरणत्व- 
मा्रेणापि प्रदीपादिवदेहोपयोगोपपत्तेः। न चात्यन्तं देदस्योपलब्ध।वुपयोगोऽपि 
हश्यते, निश्चेषरे ऽप्यस्मिन्देहे स्वप्ने नानाविधोपरन्धिद शनात्‌ । तस्मादनवद्यं देहव्यति 
रिक्तस्याट्मनो ऽस्तित्वम्‌ ॥५९॥ 
( २९ अङ्ग(वबद्धाधिकरणम्‌ । स्‌० ५५-५६ ) 
अङ्गावबद्धास्तु न छखासु हि प्रतिवेदम्‌ ॥ ५५॥ 
पदच्छेद--भङ्खावबद्धाः, तु, न, शाखासु, हि, प्रतिवेदम्‌ । 
सुज्ञाथं--(तु) शब्द पूवपक्षकी व्यावृत्तिके किए है, (अङ्खावबद्धाः) अद्धाधित उद्गीथ आदि 
उपासनाएं ( प्रतिवेदम्‌ ) प्रत्येकं वेदने ( शाखासु ) अपनी-जपनी श्चाखामे व्यवस्थित (न). नहीं हनी 
चादि, किन्तु सव शाख।भोमे अनुवृत्त होनी चाहिए, ( हि ) क्योकि “उद्गीथमुपासीत' इस प्रकार 
उद्गीथ आादिकी अविशेष श्रति है । 
४ समाप्ता प्रासङ्गिकी कथा, संप्रति तु प्रकृतामेवाुवर्तामहे-“ओमिस्येतदक्षरमुद्गीथ- 
सुपासीत' (छा० १।१।१) 'खोकेषु पञ्चविधं सामोपासीत' (छा० २।२।१) “उक्थमुक्थमिति बे प्रजा 


देखा" इस प्रकार अन्य अवस्थाका सम्बन्ध होनेपर मी उपलन्धृरूपसते प्रत्यभिज्ञान होवा है आर 

स्मृति आदिकी उपपत्ति होतो है । जो यह्‌ कहा गया कि शरीरभे अस्तित्व होनेसे उपरन्धि चरीरका 
घमं है, वह॒ मी वणित प्रकारसे निराकृत हुआ । किच्च प्रदीप आदि उपकरणोके विद्यमान होनेपर 
उपरन्धि होती है उनके विद्यमान न होनेपर नहीं होती,. इतनेमात्ररे उपरुन्धि प्रदीपका धमं नहीं हो 
जाती । इसप्रकार देहके होनेपर उपलन्धि होती है उनके न होनेपर नहीं होती, इससे देहका धमं 
नहीं हो सकती, क्योकि उपलः.न्धके उपकरणमात्रसे भी प्रदीप आदिक समान देहका उपयोग हो 
सकता है । किन्तु उपलन्धिमे देहका अत्यन्त उपयोग नहीं देखा जाता, कारण किं इस देहके निश्चेष्ट 


होनेपर मी स्वप्नमे अनेक प्रकारको उपलन्धि देखनेमे आती है । इसलिए देहे अतिरिक्त भात्माका 
अस्तित्व दोष रहित है ॥ ५४ ॥ 


प्रासङ्किकि कथा समाप्त हुई 1 अब हुम प्रकृत कथाकी अनुव॒त्ति करते ह--“भोमिव्येदक्षरम्‌० 
( ॐ इस अक्षर उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'रोकेषु °' ( पृथिवी जादि लोकम पांच प्रकारके 


सत्यानन्दौ-दौपिका 
तो चेतन्य है गौर मूत जड है, सी स्थितिमें चेतन्थ जड. भृतोका धमं नहीं हो सकता है । वेद।न्त- 
सिद्धान्तमें उप्न्धि ही आत्मा है । “भात्मा, देहाद्धिन्नः, उपरुन्िधरूपस्वात्‌ उपरूर्धिवत्‌' ( आत्मा 
देहसे भिन्न है उपरन्धिरूप होने, उपलन्धिके समान ) इसे अत्मा मी उपरन्धिरूप होनेषे नित्य 
ही दहै । अव तक तो पूवपक्षके मठका अवलम्बन कर कहा गय! है । परन्तु आगे अपना अमिमत 
“न चात्यन्तं" दत्यादिसे स्पश करते ह । मे मनुष्य हू" इत्यादि देहु विषयक अभेद ज्ञान भ्रमात्मक है 


अतः वंह देहको गात्मा सिद्ध करनेमे समथं तहं । इसलिए उपलन्धिस्वरूप. आत्माका दहसे पथक्‌ 
्षस्तित्व सिद्ध है ॥ ५४ ॥ 


क देहके वि्यमान होनेपर चैतन्य है, किन्तु देहके विद्यमान होनेपर जेषे चेतन्यकां अमाव 
मी है, वसे उद्गीथ अदिक सद्धावमे उपासना है, किन्तु उद्गीथ आदिके सद्धू(वमे उपासनके अमावकी 
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वदन्ति तदिदमेवोक्थम्‌', “इयमेव परथिवी, "जयं वाव खोक: “एषोऽग्निश्चितः' दृत्येवभादया य 
उद्‌ गीथादिक्माङ्गावबद्धाः प्रत्ययाः प्रतिवेदं शाखाभेदेषु विहितास्ते तत्तच्छालागतेष्वे 
वोदुगीथादिषु भवेयुरथवा सर्वंश्ाखागतेष्विति वियः । प्रतिशाखं च स्वरादिभेद!दु 
दु गीथादिभेदानुपादायायमुपन्यासः । कि तावस्प्रात्तम्‌ ! स्वहाखागतेष्वेवोद्गीथादिषु 
विधीयेरन्निति | कुतः ? संनिधानात्‌, 'उद्गीथमुपासौत' (छा° १।१। ) इति हि सामान्य- 
विहितानां विदोषाकाह्वायां संनिकृषेनेव स्वशाखागतेन विरोषेणाकाह्(दिनिचुन्तेः । 
तदतिशङ्कनेन राखान्तरविहितविदोषोपादाने कारणं नास्ति! तस्मात्प्रतिश्लाखं व्यव- 
स्थेति । एवं प्रापे ्रवीति--अज्ञावबद्धास्त्विति ! तुशब्दः पश्चं व्यावतंयति । नैते प्रतिषेदं 
स्वशाखास्वेव उथवतिष्ठेरन, अपि तु सवंशाखास्वनुवतरन्‌ । कुतः ! उद्गीथादि 
श्रत्यविशेषात्‌। स्वशाखाभ्यवस्थायां हयद्‌ गीथमुपासीतेति समान्यश्चनिरविरोषप्रवृत्ता 
सती संनिधानवरोन विदोषे व्यवस्थाप्यमाना पोडिता स्यात्‌ । न चंतन्न्य।य्यम्‌, संनि 
धानात्तु श्रतिवंलीयसी । नच सामान्यश्रयः प्रत्ययो नोपपद्यते । तस्मातस्वरादिभेदे 
सत्यप्युद्‌ गीथत्वाद्यविशेषात्सवंशाखःगतेष्वेवोद्‌ गी थ।दिष्वेवंजातीयकाः प्रययाः स्युः ५५ 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) “उक्थमुक्थमिति°' ( प्रजा उक्य-उकष्य एेसा कहती है वह्‌ उक्थ 
यही वक्ष्यमाण है, जो उक्थ है, वह्‌ यही पृथिवी है) अयं व।व रखोकः०' (यह्‌ लोक दै, यह अग्निरिचत्‌ 
है) इत्यादि कर्माद्धिषे सम्बन्धित उद्गीथ आदि उपाश्नारं जो प्रत्येक वेदमे भिन्न-मित्न शाखाभोमे 
विहित है, क्या वे ठत्‌-तत्‌ शाखागशत उद्गीथ आदिमे होनी चाहिए अथवा सवंशाखागत उद्गोथ आदिमे 
होनी चाहिए ? एसा संशय होता है । प्रत्येक लाखमे स्वर आदि भेदे उद्गोथ आदि भेदोको लेकर 
यह उपन्यास है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षी--अपनी चाख।गत उद्गीथ आदिमे ही विद्यांओंका 
विधानं करना चाहिए । किससे ? इससे कि सनिधान है । “उद्गीथमुपासीत' ( उद्गीथकी उपासना 
करनी चाहिए ) इस प्रकार सामान्यसे विहित विद्या्मोको विशेषकी आकांक्षा होनेपर संनिङ्रष्ट स्व 
शाखागत विशेषे ही माकादुक्ना आदिकी निवृत्ति होती दै, सतः उसका अतिक्रमणकर अन्य 
शाखामें विहित विलेषके उपादानमे कारण नहीं है, इसलिए प्रत्येक शाखमें व्यवस्था है । सिद्धान्ती - 
एेसा प्राप्त होनेपर कहते ईै--“अङ्गावबद्धास्तु' । "तु" ग्द पूवपक्षकी व्यावृत्ति करत। है । ये उपासन।एं 
प्रत्येक वेदम अपनी शाख।में ही व्यवस्थित नहीं होनी चाहिए, किन्तु सवं श्ाखाओमे अनुवृत्त हनो 
चाहिए, किससे ? उद्गीथ आदि श्रुति अविशेष होने से, अपनी शाखामे व्यवस्था होनेपर “उद्गीथमुपासीत 
यह सामान्य श्रूनि अविरोषूपसे प्रवृत्त होती हुई संनिधिके बलये विशेषमं व्धवस्थापित होकर बाधित 
` हो, यह युक्त नहं है, क्योकि श्रुति संनिषिखे बलवती है । ओर सामान्यके गश्रयसे विद्या उपपन्न नहीं 
होती ेसा मी नहीं है । इससे स्वर आादिके भेद होनेपर मी उद्गोत्व भादि अविशेष होनेषे सब 
शाखागत उद्गीथ आदिमे इस प्रकारकी उपासनाएं होनी चाहिए ॥ ५५ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


भद्यङ्धाकर अङ्गावबद्धा' इत्यादे कहते हैँ । इस प्रकार प्रासद्धिक कथा सम।प्तकर भव प्रकृत उद्गीथ 
भादि उपासनाओंको “आमिव्येतदक्षरमुदगीथञयुपासीतः' इत्यादिसरे अनुवृत्ति करते हैँ । “कोकेषु पञ्चविधं 
सामोपासीत" यथा "परथिवी हंकारोऽग्निः प्रस्तावोऽन्तरिक्षमुद्गीथं आदिष्यः प्रतिहारो यौर्निधनम्‌' 
( छा० २।२।१ ) (हकार पृथिवी है, प्रस्ताव अगि है, उद्गीथ अन्तरिक्ष है, प्रव्हिर अद्त्यिहै मौर 
विधन यलोक दै, इस प्रकार हकार आदि पाच प्रकारके खामकी पृथिवी आदि दष्टिवे उपासना करनी 
चाहिए) उक्थ नामके चस्व-बभ्रगीप ऋकमे पृथिवी र्ट करनी च!हिए, इटिकाचित्‌ अग्निम रोकटष्ट 
करनी चाहिए, इस प्रकार कर्माङ्गके आशित उपासर्नाएं है । “उद्गीथम्रुपासीत' इस प्रकार उद्‌गीथदि 
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मन्त्रादिवद्वाऽविरोधः ॥ ५६ ॥ 

पदर्छेद्‌- मन्त्रादिवत्‌, वा, अविरोधः । 

सूज्राथं--(अविरोधः) एक शाखे विहित उदगीथ भादिकी अभ्य ्ाखागते उद्गीथ आदिमे 
प्राप्ति होनेपर भी विरोध नहीं है, ( मन्तादिवत्‌ ) जसे एक श्ाखागत- मन्त्र, केमं मौर गुणका भी 
अन्य शच।खामे उपसंग्रह्‌ देखा जाता है । 

४ अथवा नेवा विरोघः चाङ्कितन्यः--कथमन्यश्चाखागतेषुद्‌ गीथादिष्वन्य शाखा 
विषिताः प्रत्यया भवेयुरिति, मन्ादिवदविसेधोपपत्तेः । तथा हि-मन््राणां कर्मणां गुणानां 
च शालान्तरोत्पन्नान(मपि शाखान्तर उवसं्रह्षो द्यते । येषामपि हि शाखिनां कुटसरसी 
त्यदमादानमन्ञो नाम्नातस्तेषामप्यसो विनियोगो ददयते- कक्ङटोऽसीत्यदमानमादत्ते करस 

सीति का इति । येषामपि समिदादयः प्रयाजा नाम्नातास्तेषमपि तेषु गुणविधिराम्नायते-- 


अथवा यहाँ ठेसी विरोधकी चङ्का नहीं करनी चहिए कि अन्य शाखामे विहित उद्गीथ आदि 
उपांसनाएं अन्य चाख।गत उद्गीथ आदिमे किस प्रकार होंगी ? क्योकि मन्त्र आदिके समान अवि- 
रोध उपपन्न होता है । जसे कि एक शाखमिं विहित .मन्त, कमं गौर गुणोका अन्य शाखमिं अपसग्रह 
देला जाता है। जिन शाखावाोकै @कुररूरसि' ( काण्व संहिता) (तु कुक्कुट रहै) इसप्रकार 
अरमादानं ८ पत्थरादान ) मन्त्र पठित नहीं है ॥ उनके मी 'कुक्कुटोऽसि' ( बु° यजु ° माध्यन्दिन ) 
(तु कुक्कुट है ) इस मन्त्रका अरमादानर्मे विनियोग देख। जातारहै अर्थात्‌ इस मन््रको पटकर 
अरमकेर ग्रहृण करना चाहिए अथवा “कुटरुरसि हस मन्त्रको पठकर अश्मका ग्रहण करना चाहिए । 
इसप्रकार जिन शाखावालोके समिध्‌ आदि प्रयाज पठित नहं है, उनकी शाखाओमिं भी "ऋतवो वे°' 

सत्यानन्दी--दीपिका 
साधारण श्र तिसे शौर विक्तेष संनिधिसे संशय होनेपर पूवपक्षी-स्वश।खागते' इत्थादिये कहते हँ 
सिद्धान्ती--“एवं प्राप्ते ब्रवीति? कहते है ॥ ५५ ॥ 

# पूवं सूतरमे-एक शाखामें विहित उद्गीथ आदि उपासनागओंका अन्य चालागत अद्ध साथ 
सम्बन्ध होनेमे जो विरोध प्रतीव हना था, उदे अङ्खीकारकर उनका सम्बन्ध कहा शयारहै। भव 
उनका विरोध ही नहीं है, क्योकि एक शाखमि विहित अद्धोका न्य शाखामे स्थित अद्धोके साथ 
सम्बन्ध जैसे उपपन्न होतादै, वसे ही यहु सम्बन्ध उपपन्न है। अव इसे थवा" इत्यादि कहते 
है । अविरोधमे क्रमशः मन्व, कमं गौर गुणोका (तथा येषामपि इत्यादि उदाहरण देते ई । 
मन्त्र-यदयपि यजुवेदियोका 'ङक्ङटोऽसिः एेसा मन्त्र है कटरूरसिः एेसा मन्त्र नहीं है, तो भी तण्डु 
लपेषणके लिए `अरमादानमे ( पत्थर प्रहणमे ) दोनों मन्त्रोका विक्त्पसे विनिथोग॒होनेके कारण 
कुटरुरसि" यह मन्त्र भी प्राप्त होता है । शाखाभेदवे इन दोनों मन्नोकी आनुपूर्वी भिन्न भिन्न होने 


पर मी दोनोके अथमे भेद नहीं है । भगवानु भाष्यकारने सूत्रस्य आदि अदसे कमं भौर गुणका 
हण किया दै । कमका उर्दाहुरण-मत्रायणी चाखावालोके “समिधो यजति, तनूनपातं यजति 


इडो यजति, बर्हियजति, स्वाहाकारं यजति" हसप्रकार यागके अङ्खभूत समिध आदि पांच प्रयाज नहीं 
पढे गये हैँ । हेमन्त गौर चिधिर इन दोनों ऋतुओंको मिलाकर द्वाद्यमासमे पाच क्रतु, इस 
प्रकार प्रयाज मी र्पाचर्है, उनका समानदेरर्मे गुणविधिसे होम करना चाहिए । इसप्रकार एक 
शाखामें विहित कर्मोका बन्ध शाखामें संग्रह देखनेमे भाता है । गुणका उदाहरण 'अक्नीषोमीयं 
पश्चमालमेत' इसप्रकार यजुवेदियोकी भर तिमे सामान्यरूपसे अग्नीषोमीय परु कहा गथा है, "भज 
एसा जाति विशेष नहीं । "छागस्य वपाया मेदसोऽनुब्रूहि" (छागो वा मन्त्रवर्णात्‌" ( ज° सु० ६।६ ) 
( मन्त्र वणनसे अज ठेना चाहिए ) इस मन्त्रके आधार पर यहु जंमिनि सूत्र है। इसप्रकार प्रेषमन- 
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‹ऋ तवो वै प्रयाजाः समानत्र दोतम्याः' इति । तथा येषामपि 'अजोऽग्नीषोमीयः' इति जातिचि- 
रोषोपदेशो नास्ति तेषामपि तद्विषयो मन्बवणं उपभ्यते-' छागस्य वपाया मेदसोऽनुब्रूहि" 
दति । तथा वेदान्तरोत्पन्नानामपि "अग्नेवेहोत्नं वेरध्वरम्‌' दत्येवमादिमन््राणां वेदान्तरे 
परिग्रहो दष्ः। तथा बहघ्चपठितस्य सूक्तस्य “यो जात एव प्रथमो मनस्वान्‌" (ऋ० सं° 
२।६।७) इस्यस्य “अध्वयवे सजनीयं शस्यम्‌' इत्यत्र परिग्रहो दषः । तस्माद्यथाऽऽश्रयाणां 
कर्माङ्गानां सवंबायुबुत्तिरेवमशधितानामपि प्रत्ययानामित्यविरोधः ॥ ५६ ॥ 


( ३२. भूमस्यायस्त्वाधिकरणम्‌ । सू० ५७ ) 


भूम्नः क्रतुबज्ज्यायस्त्वं तथा हि दशयति ॥ ५७॥ 

पदच्छेद भूम्नः, क्रतुवत्‌, ज्यायस्त्वम्‌, तथा, हि, दशंयति । 

सूत्राथं -( भूम्नः ) श्राचीनश्ाक भौपमन्यवः' इत्यादिमें समस्तोपासनाका ही (ज्यायस्त्वम्‌) 
प्रधानरूपसे प्रतिपादन है । ( क्रतुवत्‌ ) जसे दशरपुणमास यागमे एक ही साङ्खप्रधानका प्रयोग होता 
है। (हि) क्योकि ^्तस्यहवा' यहभ्र्‌ति मी व्यस्त उपासनाकी निन्दाकर ( तथा ) उसीप्रकार 
समस्त उपासनाकी प्रतिपत्ति ( दशंयति ) दिखलाती है । 

® श्राचीनशारु ओपमन्यवः' ( छा० ५।१।१।१ ) हत्यस्यामाख्यायिकायां व्यस्तस्य 
समस्तस्य च वेश्वानरस्योपासनं श्रयते ¦ म्यस्तोप(सनं तावत्‌-ओपमन्यव कं त्वमात्मा- 
नस्ुपास्स, ति दिवमेव मगवो राजन्निति होवाचंष वे तेजा मात्मा बश्वानरो यं त्वमात्मानञुपा 


( ऋतु ही प्रयाज रह, समानदे्च-एकस्थानमें ही उनका हयम करनां चाहिए ) इसप्रकार उनमे गुणविधि 
कही जाती है। ओर चिन चाखावारोमें “अजोऽग्नीषोमीयःः ( अज अग्नीषोमीय है ) इसप्रकार 
जाति विशेषका उपदेश नहीं है, उन चाखावारोमे मी छागस्य वपाया० ( छाय-वकराकी वपाके 
मेदके होमाथं अनुवाक्या कहो ) एेसा तद्विषयक मन्त्रवणं उपलन्ध होता दहै । तथा अन्य वेदमें उत्पन्न 
हए “अग्नेवहोतरं वेरध्वरम्‌' ( देवताभोकै होत्र भौर अध्वर ` कमं अग्निसे सम्पन्न होते ह ) इत्यादि 
मन्ोका मो अन्य वेदम परिग्रह देखा गया है । इसीप्रकार धयो जात एव०' ( जो उत्सन्न हुभआ ही- 
बालक ही गुणो श्रेष्ठ भौर मनस्वी हमा, है जनो] वहं इन्र है) इस बह्वुचो-होताभदारा 
पठित सूक्तका (भध्वयवे सजनीयं शस्यम्‌” ( अध्वयुद्रारा किये यये प्रयोगमें सजनोय--"स जनास 
इन्द." [ है जनो ! वह इन्द्र है ] यह सूक्त कहना चाहिए ) इसमें परिग्रह देखा जाता है । इसलिए 


जये आश्रय कर्माद्धको सरव॑त्र अनुव॒त्ति है, वसे ही आधित उपासनाओंकी भी सर्वत्र अनुवृत्ति है, अतः 
इसमें कोई विरोध नहीं है ॥ ५६ ॥ 


प्राचीनञ्चार ओौपमन्यव.' ( उपमन्युका पुत्र प्राचीनशाल ) इस आस्यायिकामें व्यस्स ओर 

समस्तहूपसे वश्चनरकी उपासना शरि है । 'जौपमन्यव कं०` (ह उपमन्युक्ुमार ! तुम किंस आत्माकी 

उपासना करते हो ? इसप्रकार राजा बश्च पतिके प्रसन. करनेपर हे पज्य राजन ! मेँ युलोककी उपासना 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

लिद्धसे अज' जाति विश्लेषका सग्रह होता है । मन्तरोका "तथ।' इत्यादे दूसरा उदाहरण कहते है - 

अग्नेवेंहोतनं वेरथ्वरम्‌' इसप्रकार साम वेदस्थ मन्त्रोका यजुर्वेदे ग्रहण होता है । इसप्रकार जैसे एक 


राखामे विहित मन्त्र अ।दिका अन्य चाखमि परिग्रहहोदादहै, वसे ही एकं लाखामे विहित उद्गीथ 
आदि उपासनाओंका मी अन्य चाखामे प्रहुण होता है ॥ ५६ ॥ 


# इसमें अश्वपति कंकेय ओर प्राचीनद्चाल जादि मुनिगणोका वश्वानर विषयक विचार है। 
चुरोक घादिमें से. जो प्रत्येकं अवयवकी वेश्वानररूपसे उपासना वहु व्यस्तोपासना है, खीर उनके 





७३६ व्रह्मसू्-ाङ्रमभाष्य [ अन०्२पाण्रे 


( छा० ५।१२।१ ) इत्यादि, तथा समस्तोपासनमपि (तस्य ह वा एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य 
मूरभेव सुतेजादचक्षर्विश्वरूपः प्राणः प्रथग्वर््माऽऽत्मा संदेहो बहुलो बस्तिरेव रयिः प्रथिव्येव पादौः 
(छा° ५।१८।२ ) इत्यादि । वत्र संडायः-किमिदहोभयथाप्युपासनं स्यादृव्यस्तस्य सम. 
स्तस्य चोत समस्तस्येवेति ? कि तावलप्रा्तम्‌ ? प्रत्यवयवं सुतेजः प्रथतिषूपास्स इति 
क्रियापदश्चरवणात्‌, (तस्मात्तव सुतं प्रसुतमासुतं कुरे चद्यते' ( छा° ५।१२।१ ) इत्यादिफल- 
भेदश्रवणाच्च, व्यस्तान्यप्युपासनानि स्युरिति प्राप्तम्‌ । ततोऽभिधीयते-मूम्नः पदा्थोप- 
चयात्मकस्य वेश्वानरोपासनस्य ज्यायस्त्वं प्राधन्यमस्मिन्वाक्ये विवक्षितं भवितुमदंति 
न प्रव्येकमवयवोपासनानामपि । क्रतुवत्‌। यथा क्रतषु दशोपूणमासप्रभ्तिषु साम- 
स्व्येन साद्धप्रधानप्रयोग पवैको विवक्ष्यते, न ग्यस्तानामपि प्रयोगः प्रयाजादीनाम्‌ । 
नाप्येकदेशाङ्गयुक्तस्य प्रधानस्य तद्वत्‌ । कुत एतद्‌ भूमेव ज्यायानिति १ तथा हि श्रुति 
भूम्नो ज्यायस्त्वं द शंयति; पकवाक्यतावगमात्‌ । एक हीदं वाक्यं वेश्वानरविद्याविषयं 
पोर्वापर्याटोचनासप्रतीयते । तथा हि-प्राचीनराटगप्रभ्रतय उद्‌ालकावसानाः षडक्र- 
षयो वेभ्वानरविद्यायां परिनिष्ठामप्रतिपद्यमाना अश्वपति केकेयं राजानमभ्याजम्मुरि 
त्युपक्रम्येककस्यषरूपास्यं चप्रभ्॒तीनामेकंकं श्रावयित्वा ममू तेष आत्मन इति होवाच 
(छा° ५।१२।२) इत्यादिना मूर्धादिभावें तेषां विदधाति । 'मूर्घा ते म्यपतिष्यदयन्मां नागमिष्य 
करता हू, एेसा उसने उत्तर दिया । राजा- तुम जिस अत्माकी उपासना करते हौ यह निद्वय ही 
सुतेजा" नामसे प्रसिद्ध वश्वानर आत्मा है } इत्यादि व्यस्तोपासना है । इसौप्रकार शतस्य ह वा० 
( उस वश्वानर आत्माका मस्तक ही सुतेजा ( दुलोक ) है, चक्षु विष्वरूप-सुय है, प्राण पृथग्व्त्मा- 
वायु है, देहका मध्य माग बहुल-बाकाश्च है, बस्ति हौ रयि-जल है, पृथिवी ही दोनों पादँ) 
इत्यादि समस्तोपासना भी है 1 यर्हा संचय होवा है कि क्या वश्वानर वाक्ये व्यस्त मौर समस्त दोनों 


प्रकारकी उपासना होनी च।हिए अथवा समस्त ही, तो क्या प्राष्ठ होवा दै ? पूवपक्षी-- सुतेजा आदि 
प्रत्येक अवयवमे “ख्पास्से' हस्रकार क्रियापदे श्रवणसे भौर (तस्मात्तव ०' ( इसीसे तुम्हारे कुलमें 


सुत ( खण्डित सोमद्रव्य ) प्रसुत मौर भासु दिखाई देते है ) इत्यादि फल भेदके श्रवणसे व्यस्त 
उपासनाएं होनी चाहिए, रसा प्राक्च होता है । किद्धान्ती- इसपर कहते है- मूमाका-पदार्थोपचया- 
त्मक समस्त वश्वानर उपासनाका ज्यायस्त्व-प्राधान्यसेः इस वाक्यम विवक्षित होना युक्त है, किन्तु 


प्रत्येक अवयवोपासनाका ज्यायरत्व विवक्षित नहीं है । क्रतुके समान-जसे दशपणंमास आदि क्रतुओंमिं 
समस्तरूपसे भद्धोसहित प्रधानका एक ही प्रयोगः विवक्षित है, व्यस्त प्रयाज आदिका प्रयोग विवक्षित 


नहीं है, बोर एकदे्रूप अङ्ग से युक्त प्रधानका भी प्रयोग विवक्षित नहीं है, वसे हीप्रकृत मे मी 
समक्षना चाहिए 1 प्ररन्तु ममा ही ज्यायान्‌ है, यह किससे ज्ञातठहोवादहै? इसख्े कि श्चवि भमाका 


ज्यायरत्व दिखलाती है, वयोकिं एकवाक्यता अवगत होती है। यह्‌ वंश्वानरविथ्या विषयक वाक्य 
पौवपिय पर्यारोचनसे एक ही प्रतीत होतादहै। जसेकि प्राचीनशाल भादि उदहाख्क पयंन्त छ 


कऋषिगण वश्वानर विद्याम परिनिष्ठाकोन प्राप्त होते हए राजा असवपति कैकेयके पास आये, एेसा 
उपक्रम कर उसने एक-रक ऋषिको चु आदिभेखे एक-एक उपास्य सुनाकर "र्घा 5ष०' ( यह्‌ तो 


वश्वानर आत्माकृा मूर्धा है ) इत्यादिश्च शरृत्ति उन यु आदिका मूर्धा आदि रूपसे विधान करती है । ओर 
“मूध्व ते०' ( यदि तुम मेरे पास्त न अते तो तुम्हारा मस्तक गिर जाता ) हत्यादिषे व्यस्तोपासनाका 


सत्यानन्दी दीपिका 
अवयवीकी उपाखना समस्तोपासना है । यहां दोनों उपासनाभोमे विधि आर फलका श्रवणं होनेसे 


मौर एकवाक्यताकी उपपत्ति होनेसे "तत्र" इत्यादिसे संशय कहते हैँ । पू्वपक्षमे फलभेद गौर “उपास्से 
्रियापदकै श्रवणसे. व्यस्तोपासनाए ह 
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( छा० ५) १२।२ ) इत्यादिना च व्यस्तोपासनमपवदति । # पुनश्च व्यस्तोपासनं व्यावर्त्यं 
समस्तोपासनमेषानुब्यं स॒ सवपु रोकेपु सवपु भूतेषु सवष्वारमस्वज्नमत्ति' ( छा० ५।१८।१ )} 
दति भूमाश्रयमेव फलं दशयति । यत्त॒ प्रत्येकं सुतेजःप्रभ्रतिषु फलमेदश्रवणं तदेवं सत्यज्ग- 
फलानि प्रधान एवाभ्युपगतानीति द्रष्टव्यम्‌ । तथोपास्स इत्यपि प्रत्यवयवसाख्यातश्रवणं 
पराभिगप्रायानुवादाथं न व्यस्तोपासनदिधाना्थंम्‌ । तस्मात्समस्तोपासनपक्च पव भ्रेया- 
निति । केचिच्व्र समस्तोपासनपक्षं उयायां सं प्रतिष्ठाप्य ज्यायस्त्ववचनादेव किर व्यस्तो 
पासनपकश्चमपि सूत्रकारोऽनुमन्यत इति कर्पयन्ति । तदयुक्तम्‌, पएकवाक्यतावगतौ 
सत्यां वाक्यभेदकत्पनस्यान्याय्यत्वात्‌ , 'मूर््ा ते ज्यपतिष्यत्‌' ( छा › ५।१२।२ ) इति चेव- 
मादिनिन्दाचनविरोधात्‌ , स्पष्टे चोपसंहारस्थे समस्तोपासनावगमे तदभावस्य पूर्वं 
पक्षे वक्तुमशक्यत्वात्‌, सौत्रस्य च ज्यायस्त्ववचनस्य प्रमाणवच्वाभिप्रायेणाप्युपपद्य- 
मानत्वात्‌ ॥५७1॥ 
( ३३ शब्दादिभेदाधिकरणम्‌ । स० ५८ ) 
नाना शब्दादिभेदात्‌ ॥ ५८ ॥ 
पदच्डेद्‌- नाना, शब्दादिभेदात्‌ । 


सखज्राथं-( नाना ) विद्या मि्न-मित्न है, ( शब्दादिभेदात्‌ ) वयो्ि "वेद' “उपासीत 
इत्यादि शब्दोका भेद है । 


४ पूर्वरिमन्नधिकरणे सत्यामपि सुतेजःप्रथतीनां फलमेदश्चतौ समस्तोपासनं ज्याय 


अपवाद करती है । ओर फिरसे व्यस्तोपासनाकी व्यावृत्ति कर ओर समस्तोपासनाकी अनुवृत्तिकर “स 


सवघु०' ( वह्‌ समस्त लोकम, समस्त प्राणियोे रौर समस्त ॒भात्माश्षोमें अन्न मक्षण करतार) 
सप्रकार भूमाक्े अश्रित ही फल द्िखिकातीदहै। गौरजो सुतेजा आदि प्रत्येक अद्धमे फलभेदका 


श्रवणदहै, एेसा होनेपर भी वह्‌ अद्धोका फल प्रधानमें ही स्वीकार कियारहै, एेसा समन्तनां 
जाहिए । गौर “उपास्से ०” यह मी प्रत्येक अवयवमे जो क्रियापदक्ा श्रवण है, वह मी अन्यके अर्भि- 
प्रायका अनुवाद करनेके लिए है, व्यस्त उपासनाके विधानके किए नहीं है। इसक्िए समस्त 
उपासनां पक्ष ही अधिक श्रेष्ठ है । वेदान्त एकं देघी कुछ लोग तो इस अधिकरणर्मे समस्त उपासना 
ज्यायस्त्व पक्ष स्थापनकर ज्यायस्त्व वचने ही व्यस्त उपासना पक्ष मी सूत्रकारको अनुमतदहै, एेसी 
कल्पना करते ह । वहु युक्त नहीं है, क्योकि एकवाक्यताकी अवगति होनेपर वाक्यभेदकी कल्पनां 
उचित नहीं है । कारण कि ममूर्धाते०' ( तुम्हारा मस्तकं गिर जायय ) इतेयादि निन्दा वचनका 
विरोध भी होता है। गौर उपसंहारमें समस्त उपासनाकां अवगम स्पष्ट होनेपर पूवंपक्षमे उसका अभाव 
नहीं कहा जा सकता ओर सूत्रम ज्यायस्त्वं वचन प्रमाणवत्वके अमिगप्रायसे मी उपपद्यमान है ॥५७॥ 
पूवं अधिकरणमे सुतेजा आदिमे फलभेदकी श्रुतिके विद्यमान होनेपर मी समस्त उपासना 


रर सत्यानन्दी-दीपिका 
® मगवाचर्‌ माष्यकार वेदान्त एक देधी मतकों दूषित करनेके लिए उसका केचित्‌? दत्थादिसे 


अनुवाद करते ह । “आर्मनो वैशवानरस्य मूर्धैव सुतेजाः" इसप्रकारके वाक्य भौर प्रकरणे व्यस्त 
उपासनाका समस्त उपासनामे अन्वर्माव है । जसे प्रयाज आदि अङ्खोका प्रधान ` दशंपुणंमासके फलमें 
ही उपसंहार है । यदि प्रयाज आदि भङ्खोका पथक्‌ फर मने तो वे दशपुणमसि यागके अङ्क न होकर 
पृथक्‌ कमं होगे भौर दशां आदिसे पृथक्‌ वाक्य होगे । इसप्रकार वाक्यभेद प्रसक्त होगा । परन्तु एेसा नहीं 
मानां गया है । एेसा प्रकृतमें मी समक्षना चाहिए । सूत्र्मे जो “जउ्यायस्त्व' पद है बह व्यस्त उपासनाभओोको 
प्रामाणिक बोध करानेकै लिए है । मतः यह्‌ सिद्ध हुआ किं समस्त उपासना ही करनी चाहिए ॥५७॥ 
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इत्युक्तम्‌ । अनः प्राता वुद्धिरन्यान्यपि भिन्नश्चुतीन्युपारूनानि सूमस्योपास्लिप्यन्त इति । 
अपि च नैव वेद्यासेदे विद्याभेदो विज्ञातं राक््यते। वेद्यं हि रूपं विद्याया द्रव्यदेवतमिव 
यागस्य ! वेद्यश्ची रू एवेश्वरः श्रतिनानास्येऽप्यवगम्यते "मनोमयः प्राणश्षरीरः' (चछा ०३।१४।२) 
कं बरह्म खं बरह्म! ( छा० ४।१० ।५ ) सत्यकामः सत्यसंकल्पः" ( छा० ८।३।५ ) इत्येवमादिषु । 
तथा “एक एव प्राणः' प्राणो वाव संवगः" ( छा० ४।३।३ ) प्रणो वाव ज्येष्ठश्च ( छा० ५।१।१ ) 
श्राणो ह पिता प्राणो माता (छा० ७।१५।१) दत्येवमादिषु । वैयेकत्वाच विद्यैकत्वम्‌ । ध्रति- 
नानात्वमप्यस्मिन्पक्चे गुणगन्तरपर्त्वान्नामथंकम्‌। तस्मातस्वपर द्ाप्वाविहितमेकवेदयव्य- 
पाश्रयं गुणजातमुपसंहतंव्यं विद्याकार्श््यीयेति । * एवं प्राते प्रतिपायते-नानेति । वेद्या- 
मेदेऽप्येवंजातीयका विद्या भिन्ना भवितुमहति, कुतः ? शब्दादि मेदात्‌ । भवति दी रब्द्‌- 
सेदः- वेदः उपासीत' स त्रतु कुबीत' ( छा० ३।१९।५ ) इत्येदश्यादिः । शब्दभेद श्च कम- 
भेदहेतुः समधि गनः पुरस्तात्‌ शन्दान्तरं कर्मद. करतार बःधस्तात्‌' (जे० सू० २।२।१) इति। 
आदिग्रहणादृगुणादयोऽपि यथःखंभनं मेदेव योजश्रतव्याः । नयु येदेत्यादिषु शब्द्‌ 
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भ्रष्ठ है, एेसा कहा गया है 1 इसये मन्न श्रतिवांरो अन्य उपासनापएं मो ससस्वरूपद्े उपास्तनाए होगी 
एेसी बुद्धि प्राप्त होती है । ओर वेका अभेद होनेपर भी विद्याका मेद नहीं जाना जा सकता, क्योंकि 
जसे द्रव्य भौर देवता यागकेषरूपर्ह, वसेही वेद्य विद्याकां रूप है । भमनोमयः प्राणश्षरोरः' ( वह्‌ 
ब्रह्मं मनोमय मौर प्राणशरीर-लिद्धात्मा चरीरवालादहै) क ब्रह्म खं ब्रह्म ( सुख ब्रह्म टै, आका 
ब्रह्यं॒है ) (सत्यकामः सव्यसंकल्पः' ( ईड्तर सत्यकाम ओर सत्यसंकल्प द ) इत्यादिमे गौर 
इसीप्रकार "एक एव प्राणः" (प्राण एक ही) श्राणो वाक०' [प्राणही संवगंदहै) प्राणो वाव०' 
( प्राण ज्येष्ठ ओीरच्रेष्टहै) श्राणो ह०' ( प्राण पिता मौर प्राण मावादहै ) इत्णादि स्थलेपि ध्रृततिका 
भेद होनेपर भी वेद्य एक ही ईश्वर अवगत होठा है । वेके एक होनेसे विया मी एक हीश्तदहै। 
श्रुतिभेद भी इस पक्षमे अन्य गणपरकं होनेसे अनथक नहीं है । इसलिए अपनी चाखा मौर अन्य 
शाखाओमे विहित एकं वेके आधित गुण समृहुका विद्धाकी पृणंताके लिए उपसंहार करना चाहिए । 

लिद्धान्तो-एेसा प्राप्त होनेपर प्रतिपादन किया जाता है--नाना' वेद्यका अभेद होनेपर मी 
इसप्रकारकी विद्याका भेद होना युक्त है, किससे ? शब्द आदिके भेदसे । "वेद्‌' उपासीत स्र क्रतुं कुर्वीत 
( वह्‌ सकत्प केरे ) इत्यादि दोम्दभेद है । ओर शब्दभेद कम-भेदका निमित्त है, इस प्रकार पूवं 
काण्डमे-- शब्दान्तरे कमभेद कृतानुबन्धत्वात्‌" ( जं ० सू० २।२।१ ) ( मिनन मिन्न शब्दके होनेपर 
कमका भी भेद होता है, क्योकि भिन्नरूपसे उनका विषय माना जाता दै अर्थात्‌ धात्वथ॑मे मेद होडा दै) 
इस सूत्रम अधिगत होता है। आदि पदके ग्रहणसे गुण आदिकी मी यथासंमव भेदके हैतुरूपसे 
योजना होनी चाहिए । परभ्तु वेद्‌" इत्यादि शब्दभेद ही प्रतीत होता है ? "यजति' ददाति! इत्यादिके 


॥ सत्थानन्दी-दीपिका 
# दहरविद्या भादि ब्रह्मविषयक समस्त उपासनाएं वेके एक होनेपर एक हँ अथवां श्रुति 


भेदसे भिन्न है, तथा संवगं प्राण उपासना एक है अथवा भिन्न है ? इसप्रकार संश्चय होनेपर दृष्टान्त 
संगतिसे “पूवंस्मिन्‌' आदिसे पूव॑पक्ष करते है । पुर्वपक्षमे-वे्यके एक होनेसे विद्या मी एक है । यदि 
विद्याका भेद हो तो एक भ्रुत्ति विहित विद्याका अन्य श्रुति कथन व्यथं होगा 1 परन्तु वि्याके एक 
होनेसे अम्य श्रृतिमे कथन अन्य गुणोके प्रतिषादनके किए होनेसे व्यथं नहं होगा । इसङ्िए अपनी 


याला अथवा अन्य श्ाखामें . एक वेद्यके आश्रित (सत्यकामः सत्यसंकस्पः' आदि गुण समुदायकां 
भी उपसंहार होना चाहिए । 


% जे एकं नारीकाय' अमित्न होनेपर मौ गुणभेद ओर मावनाभेदसे भिन्न भिन्नरूपसे 
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भेद एवावगम्यते, न यजतील्यादिवदथमेदः स्बषामेवैषां मनोचरत््य थंत्वामेदात्‌, अर्थान्त- 
रासंभवाच्च । तत्कथं द्रन्दभेदादि द्यामेद इति ? नेष दोषः, मनोुच्यथत्वाभेदेऽप्ययुव- 
न्धमेददेयमेदे सति विद्यसेदोपपत्तेः । एकस्यापीदवर स्योपास्यस्य प्रतिग्रकरणं व्यावत्ता 
गुणाः रिष्यन्ते। तथैकस्यापि प्राणस्य तत्र तच्रोपास्यस्यामेदेऽप्यन्यादग्गुणो.ऽन्यत्नोपा- 
सितन्यो ऽन्यादम्गुणश्चान्यत्रव्येवमयुबन्धमेदादवे यमेदे सति विद्यासेदो विज्ञायते। &न 
चा्ेको विद्याविधिरिदरे गुणविधय इति दाक्यं वक्तुम्‌, विनिगमनायां हेत्वभावात्‌, अने 
कत्वाच्च प्रतिप्रकरणं गुणानां प्राक्तविदयायुबादेन विधानाचुपपत्तेः। न चास्मिन्पक्े सम 
ना; सन्तः सत्यकामादयो गुणा असङच्क्रावयितव्याः । प्रतिप्रकरणं चेदंक।मेनेदमुपासि- 
तव्यमिदंकामेन चेदमिति नैराकाङ्कयावगमान्नेकवाक्यतापत्तिः। न चात्र वेदवानरवि 
यायामिव समस्तचोदनापरास्ति यद्रकेन प्रतिप्रकरणवर्तीन्यवयवोपासनानि भूत्वेकवा- 
क्यतामियुः। वेयेकःत्वनिमित्ते च विदेकः्वे सर्वत्र निरङ्ककते प्रतिज्ञायमाने समस्तगुणो 
पसंहारो ऽदाक्यः प्रतिज्ञायेत । तस्माव्सुष्ठच्यते- नाना शब्दादिमेदादिति । स्थिते चेत- 
स्मिन्नधिकरणे सवेवेदान्तप्रत्ययमित्यादि दष्न्यम्‌ ॥ ५८ ॥ 

समानं अथ भेद तो अवगत नहीं होता । क्योंकि "वेद, उपासोत' इन समी खम्दांका मनोवृत्तिरूप एकं 
ही अथै मौर अस्य ( ज्ञान} अथका अस्म्मवदै, तो चब्दभेदसे विद्याभेद किस प्रकार होगा 
यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि मनोवृत्तिखूप अथंका अभेद होनेपर मी अनुबन्धके भेदै वेद्यका भेद होने 
पर विद्याभेदकी उपपत्ति होती है 1 उपास्य ईइवरके एक होनैपर मो उसके गुण प्रत्येक प्रकरणे 
व्यावृत्त ( भिन्न भिन्न ) कटे लति हैँ । उसीप्रकार एक ही प्राण तत्‌ तत्‌ स्थलमें उपास्यल्पसे अभिन्न 
होनेपर मी एक प्रकारके गुणोपे युक्त एक स्थले उपासनीयदहै भौर अन्य प्रकारके गुणोसे युक्त 
अन्य स्थलमें उपासनीय दै, इसप्रकार अनुबन्ध भेदसे वेद्या भेद होनेपर विद्याका भेद ज्ञात्त होवा है । 
ओर यहां एक विया विधिहै ओर अन्य गणविधिर्याहं, रेषा नदीं कहा जा सकता, क्योकि इस- 
प्रकारकी ग्यवस्थामें कोई हेतु नहीं है । प्रत्येक प्रकरणम गणोके अनेक होनेसे प्राक्च विदयाके अनुवादघे 
गुणोके विधानको उपपत्ति नहीं टै। इस पक्षमे समान होते हुए सत्यकाम अदि गुणोका अनेक 
वार श्रवण नहीं होना चाहिए । प्र्येक प्रकरणम इस फलकी. कामनावारेवे हस उपास्थको उपाखनां 
करनी चाहिए ओर इस फली कामनावाकेसे इसकी । इसप्रकार इन उपासनाओमे नैराकाक्य 
अवगत होनेसे एक वाक्यता नहीं हो सकती । जवै वंडवानरविद्यमे अन्य समस्वं उपासनां विधि 
है, वसे यहाँ प्रकृत शाण्डिल्य जदि उपान अन्य समस्त उपासना विधि नहीं दै, जिसके 
बरसे प्रत्येक प्रकरणवतीं अवयव उपासनाएं होकर एकवाक्यताको प्राक्ठ करे । वेके एकत्व निमित्तत 
विद्याके एक होनेपर सवत्र सब विद्याओंमे यदि विना अंकुशके प्रतिज्ञा की बाय तो समस्त गुणक 
उपसंहार जो अशक्य है उसकी प्रतित्ता हो जायगी । ईसरिए 'नानाश्चब्दादिभेदात' इसप्रकार सूत्रकार 
नेठटीकदही हा है। इस अधिकरणके स्थित होनेपर "सववेदान्तप्रस्ययम्‌' ईइ॑यादि अधिकरण 
देखना चाहिए ॥ ५८ ॥ सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रप्त होवी है, वसे सत्यकामः सस्यसंकल्पः' आदि गणभेदसे अर मावनक्षि अधीन उपासना हौनेसे 
उपास्थके एक्‌ होनेपर मो उपासना भिन्च गिन्न है । 


® यह जो कहा ग्यादै कि श्रुचिकां भेद अन्य गुणोके तिधानके लिए दै। इसका समाधानं 
न चात्रेरो' इत्यादि कहते हैँ । किच फफ भेदधे 'देद्‌, उपासीत, इत्यादि विधिके भेदे ओर सब 
गुणका ध्यान न हो सकनेके कारण विद्या मिन्न भिन्द । जसे दहुरका ध्यान करनेवाोका सब 
लोकोमे यथेष्ट गमन है ओर वेश्वानर उपासक सवत्र अन भक्चक होते है, इसप्रकार फलका भेद है । 
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( २७ विकल्पाधिकरणम्‌ । सू ५९ ) 
विकन्पोऽविशिष्टफलतात्‌ ॥ ५९ ॥ 

पदच्छेद्‌-- विकल्पः, अवििष्टफकरप्वात्‌ । 

सृन्नाथं--( विकल्पः ) सगुण विद्याओंका विकल्प ही युक्त है, ( अविशिष्ट्फलत्वातु ) क्योकि 
वेद्य वस्तुका साक्षाक्काररूप समान फल है । 

ॐ स्थिते विद्याभेदे विचायेते-किमासागमिच्छया समुच्चयो विकस्पो वा स्यात्‌, 
अथवा विकरप पव नियमेनेति ? त्च स्थितत्वात्तावद्िामेदस्य न समुख्चयनियमे 
किचित्कारणमस्ति । नयु भिन्नानामप्यम्निरोत्रदश्पूणमासादीनां समुच्चयनियमो टश्य- 
ते। नेष दोषः । नित्यताश्चतिह्ि त्र कारणं नेवं विद्यानां काचिन्नित्यताश्रतिरस्ति। 
तस्मान्न समुच्चयनियमः । नापि विकदल्पनियमः । विदान्तराधिकृतस्य विद्यान्तराप्रति 
षेधात्‌ । पारिशेष्यायाथाकाम्यमापद्यते । नन्वविदिष्रफटत्वादासां विकस्पो न्याय्यः | 
तथाहि- "मनोमयः प्राणश्चरीरः' (छा० ३।१४।२) कं ब्रह्म ख ब्रह्मः (छा० ४।१०।५) सस्यकामः 
सत्यसंकस्पः'(ङा ०८।१।५) ईव्येवमायास्तुरयवदीदवर प्राप्तिफखा लक्ष्यन्ते । नैष दोषः, समान- 
फटेष्वपि स्व्गदिसाधनेषु कमसु याथाका(म्यद शनात्‌ । 8 तस्माद्याथाकाम्यपात्तावुच्यते- 

विकल्प एवासां भवितुमंति,न समुच्चयः! कस्मात्‌? अविद्िष्टफलत्वात्‌। अवदि यासां 


इसप्रकार विद्याभेदके सिद्ध ॒होनेपर यहु विचार किया जातादै छि कथां इन. विद्याभओोका 
उपासककी इच्छासे समुच्चय है अथवा विकल्प है वा नियमसे विकल्प ही है । पएूवपक्षी--उसमे 
विद्याभेद सिद्ध होनेसे समुच्चयके नियममे कोई कारण नहीं दै । परन्तु भग्नहोत्र, दशंपुणंमास आदि 
इन भिन्नोका मी समुच्चयनियम देखा जाता है? यह्‌ दोष नहीं दै, क्योकि अग्निहोत्र आदि नित्यत्व 
श्रुति उनके समुच्चय नियममे कारण है, किन्तु .विद्याभोभे एेसो कोई नित्यत्वश्रुति नही है, इसलिए 
उन्म समूच्चयका नियम नहीं है, ओर इसप्रकार विकल्पका नियम मी नहीं है, क्योकि एक विद्याम 
दधिङृतका अन्यं विद्यामे प्रत्षिध नहीं है । परिशेषे स्वेच्छा पक्ष प्राप्त होता है। परन्तु इन 
विद्या्बोका समान फर होनेसे विकल्प उचित है । क्योकि "मनोमयः प्राणशरीरः' “क ब्रह्म खं ब्रह्य 
"सत्यकामः सत्यसंकस्पः' इत्यादि श्रुति समानरूपे ईदवर प्राप्तिख्प फल्वाली देली जाती है । यह्‌ 
दोष नहीं है, क्योंकि समान फर्वाले स्वगं भादिके साधनभूत कममेमिं मी यथाकाम्य देखनेमे आता है । 

सिद्धान्ती-ईइसकिए यथाकाम्य पक्षक प्राप्त होनेपर कहते दै-दइन उपाक्चनाओंका विकल्प ही होना 
चाहिए, समुच्चय तह, किससे ? इससे कि अविशिष्ट फल है । इन उपासनाओोंका उपास्य विषयक साक्षात्कार 
करना ही समान ( एक फर ) है। एक ही उपासनाे उपास्य ईदवर मादि विषयकं साक्षात्कार हनेपर 

सत्यानन्दी-दीपिका 


हसचलिए चन्द आदि भेदसे विद्या नाना है । विद्यानानात्व अधिकरण पादके आरम्ममे ही संगतरहै, 
यहां तो प्रासद्धिक है ॥ ५८ ॥ 


# इस अधिकरणमे विद्ाओोके अनुष्ठानका प्रकार निरूपण किया जाता है। अहग्रहु, तटस्थ 
मर मङ्काध्रित भेदसे उपास्नाएं तीन प्रकारकी है । उनमेसे अहुग्रहोपासनाका यहाँ विचार कियां 
जाता है । अहग्रहोपासना ( उपास्यस्वरूपका स्वामिन्नल्पसे चिन्ठन ) में . इच्छानुसार ओर विकल्प 
दोनोका विद्या नानात्वके साय साम्य होनेसे “किम्‌' इत्यादि संय कहते दै । पूवंपक्षमे स्वेच्छा 
धनुष्ठान दै, एसा अनियम है भौर खिद्धान्तमें विकत्पसे अनुष्ठान है, एेसा नियम है । 

®. जैसे पुरोडारूप एक फर होनेधे त्रीहि मौर यवका विकल्प है, वसे ही इन विद्याधोमिं 
विकल्प युक्त है । ईरवरङे साक्षात्कारे अनन्तर फलभेद होनेपर मी इन अहग्रहोपासनाओंका 
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फल मुपास्यविषयसाश्चात्करणम्‌ 1 पकेन चोपासनेन साश्चाल्छृते उपास्ये विषय ईंदवरादो 
द्वितीयमन्थंकम्‌ । अपि चासंभव पव साक्षात्करणस्य समुच्चयपक्षे, चित्तविक्षेपदेतु- 
त्वात्‌ । सा्च(त्करणसाध्यं च विद्याफलं द्‌ंयन्ति श्ुतयः-“यस्य स्यादद्धा न विचिकित्सा- 
स्ति" ( छा० ३।१४।४ ) इतिं, देवो भूत्वा देवानप्येति" ( बृह ° ४।१।२ ) सदा तद्धावमावितः' 
( म० गी० ८।६ ) इत्येवमाद्याः । तस्मादवि्ि्टफखानां विद्यानामन्यतमामादाय तत्परः 
स्याद्यावदुपास्यविषयसाक्षात्करणेन तत्फलं प्राप्तमिति ॥ ५९ ॥ 
( ३५ काम्याधिकरणम्‌ । स ६० ) 
काम्यास्तु यथाकामं सधुचचीयेरन्न वा पूषहेत्वमावात्‌ ॥ ६० ॥ 

पदच्लेद-काम्याः, तु, यथाकामम्‌, समृच्चीयेरनू, न, वा, पुरवंहेश्वमावात्‌ । 

सृन्नाथं - (काम्यास्तु) काम्यविदयाओंका तो (यथाकामम्‌) यथेच्छ (समुच्चीयेरक्तवा) समुच्चय 
करे अथवा नं करे, ( पूवहेत्वामावात्‌ ) क्योकि समान फलषप विकंल्पके प्रयोजक हितुका अमाव है । 

# अविशिश्फरुत्वात्‌' इत्यस्य प्रत्युदाहरणम्‌ । यासु पुनः काम्यासु विद्यासु 'स य एत- 
मेवं व।युं दिशां वत्सं वेद्‌ न पुत्ररोदं रोदिति' ( छा०३।१५।२ ) “स यो नाम ब्रह्म्युपास्ते यावन्नाम्नो 
गतं तत्रास्य ` यथाकामचारो मवति" ( छा० ०।१।५ ) इति चेवमचासु क्रियावददष्ेनात्मना- 
त्मीयं फं साधयन्तीषु साक्तात्करणापेश्चा न।स्ति । ता यथाकामं समुच्चीयेरन्नवा समु- 
=बीयेरन्‌, पूवहेत्वभा चात्‌ । पूर्वस्य।विशि्फलत्वादित्यस्य विकस्पदेतोरभावात्‌ ॥ ६० ॥ 
अन्य उपासनारएं प्रयोजन रहिव दहै । समुचय पक्षमे तो साक्षात्कारका खसंमव ही है, क्योकि समुच्चय 
चित्त-विक्षेपका हेतु है । ओर “यस्य स्यादद्धा० (मै मरकर इसीको प्राक्त होऊंगा, एसा जिसका निरचय 
है, इस विषयमे कोई सन्देह नहीं है, उसे ईरवरमवकी प्राप्ति होती है ) ओर "देवो भू्वा० ( वह्‌ शस 
लोकम देव होकर शरीर पातानन्तर दे्वोको प्राप्त होवा है) इत्यादि श्रुतिर्यां भौर सदा तद्धावमावितः०' 
( सदा उसके भावसे भावित होकर उस उसको प्राप्त होता है } इत्यादि स्मृत्यां मी साक्षात्कार दारा 
साध्य विद्या फल दिखकाती ह । इशे समान फल्वालो उन विचयाओमेसे एकको ठेकर तत्पर हो 
जब तक उपास्य विषयक साक्चात्कारसे उसका फल प्राप्त हो ॥ ५९ ॥ 

समान फल होनेसे' इस पूर्वोक्त देतुका यह प्रत्युदाहुरण है । परन्तु स य एतमेव ० (वहु जो ` 
कोर पुत्रका दीघं जीवन चाहुनेवालां इस प्रकार इस वायुको गोरूपसे कल्पित दिश्चाओके वत्सरूपसे 
जानता है पृत्र निमित्तसे रोदन नहीं करता-पृत्र मरण जन्य रोदन नहीं करता ) ख यो नाम बह्य०' 
( वह्‌ जो कोर "नाम ब्रह्म दै" एेसी उपासना करता है उसकी जहां तक नामको गति होती है वहं तक 
यथेच्छ शति हो जाती है ) इत्यादि जिन काम्य विद्याथोमे क्रिथा-कमेके समान अदृष्टूपसे अपना तत्‌- 
तत्‌ फल सिद्ध करती हई साक्षात्ारकी अपेक्षा नहीं है । वे ययेच्छ समुच्चित होनी चाहिए अथवा 
समच्चित नहीं होनी चाहिए, क्योकि यहाँ पूवं हैतुका अमाव है। (अविशिष्ट फल होनेसेः इस पूवं 
विकंल्पके हेतुक। अमाव है ॥ ६० ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 


साक्षार्कारख्प फर समन है । किश्व सुब उपासनाओका एक साथ होना असंमव है । अतः यहां 
विकल्प ही युक्त है ॥ ५९ ॥ 


गत अधिकरणे अह्‌ प्रहोपासनाका विजार किया गया है । अव इस अधिकरणमे तटस्थ- 
प्रतीकोपासना “मनो ब्रहयव्युपासीत' आदिके विषयमे विचार किया जाता है । पूवं अधिकरणमे जसे 
मह्‌ ग्रहोपासनाएं विकत्पद्चे अनुष्ठेय कही गई है, वश्च ही प्रतीकोपासनाएं मी विकल्पश्च ही अनुष्ठेय 
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( ३६ यथाश्रयभावाधिकरणम्‌ । स्‌०° ६१-६६ } 


ङ्क घु यथाश्रयभावः ॥ ६१॥ 

पदच्छेद-अद्धेषु, यथाश्रयभावः । 

सार्थ ( अद्धंषु ) कर्माद्धद्गीथ जदि आधित उपासनबओोंमे (यथाश्रयमावः) समुच्चयसे 
मनुष्ठानका नियम है, जसे क्रतु भोमे अशित बद्धक अनुष्ठानका नियम है । 

# कर्माङ्धषुद्‌गीथादिषु ये अशिता प्रत्यया वेदत्रयविहिताः कि ते समुश्चीयेर- 
न्किवा यथाकामं स्युरिति संशये यसथाश्रयभाव द्याह । यथं वेषामाश्रयाः स्तो्ाद्य 
संभूय भवन्त्येवं प्रत्यया अपि आश्रयतन््रत्वास्प्रत्ययानाम्‌ ॥ ६१ ॥ 

रिष्टच ॥ ६२॥ 

पद्न्छेद--शिष्टे, च । 

सृ्राथं - विधान होनेसे मी अ ङ्गके समान समुच्चय है । 

€ यथा वाश्याः स्तो्रादयसिषु ज्िष्यन्त पवमाधिता अपि प्रत्ययाः । नोपदेश- 
कृतोऽपि कश्चिद्विशेषो ऽङ्गानां तदाश्रयाणां च प्रच्ययानामित्यथंः ॥ ६२ ॥ 


समाहारात्‌ ॥ ६३॥ 
सूत्राथं-अन्य वेदोक्त प्रणवका अन्यत्र समाहार होनेसे मी अद्धाधित उपाखनाओंका समुच्चय दै । 
# होतृषद्‌नाद्धेवापि दुरूदगीत (थ) मनुसमाहरति (छा° १।५।५) इति च प्रणवोद्‌गीथेकत्व- 
विज्ञानमाष्टारम्यादुद्गाता स्वकमण्युत्पन्नं क्षतं होत्रात्कमणः प्रतिसमादधातीति त्रवन्वे 


कमके अद्धम्‌त उद्गीथ आदिके आधित तीनों वेदम विहित जो उपासना।ए है, क्या उसका 
समुच्चय होना चाहिए अथवा यथेच्छ अनुष्ठान होना चाहिए ? एसा संशय होनेपर 'यथाश्रयमावः 
एसा कहते हँ । जसे इन उपासनामोके आन्रयम्‌त स्तोत्र आदि समुच्चयसे होते है, वसे उपानोएं भी 
समुच्चयसे होती है, क्योकि उपासनाएं आाश्रयके अधीन है ॥ ६१ ॥ 

जेथे स्तोत्र आदि भाध्रय तीनों वेदोमिं कहे जते है, वषे आश्रित उपासनाएं मी कही जापी है। 
भद्धों ओर उनके आशित उपासनाओमे उपदेशक कोई विशेष नहीं है, एेसा अथं है ।॥ ६२ ॥ 

होतृषद्नाद्वेवापि ० ( स्वर, व्यञ्जन आदिके प्रमादसे दुष्ट किय गये उद्गीयको मी उद्गाता 
सम्थक्छृत होताके रांसनसे निदंषि करता है )} यहु ध्रूति वाक्य प्रणव अौर उदगीथके एकत्व विज्ञानके 
माहात्म्यये उद्भाता अपने कमे उत्पन्न हए दोषका होत्र कमंसे प्रतिस्माधनि ( निर्दोष ) करता है, 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
होनौ च।हिए, क्योकि उनमें मी उपासनत्व समान है, इस्त प्रकार शन्त संगतिसे यह्‌ पूवंपक्ष करते है । 
यथा कामाचारः' पुत्रका अम॑रण' इत्यादि प्रत्येक प्रतीकोपासनाका मिन्न-मिन्न फल दै, इसलिए यहां 
विकत्पका नियम नहीं है ॥ ६० ॥ 

® प्व अधिकरणे जसे प्रतोकोपासनाभओोंका स्वतन्त्र होनेसे यथेच्छ अनुष्ठान कहा गया है, 
वसे यहाँ अङ्धाधित्त उपासनाभओंक्ा नहीं है, क्योकि वे अङ्गोके अधीन है । इस प्रकार प्रत्युदाहरण 
संगतिसे-“अङ्ग षु" इत्यादित पृवपक्ष करते है ॥ ६१ ॥ 

# क्र तुके अद्ध भौर उनके आधित उपाषनाएं तीनों वेदोमें समान. मावसे विहित है, अतः 
घ द्ग कि समान उपासनाभओंका भी समुच्चयसे अनुष्ठान है । परन्तु गोदोहनके अनुष्ठानका नियम नहीं है, 
केयोकि वह्‌ तो चमसके स्थानम विहित है 1 ६२ ॥ 

# समाहुरण-समताकरण-दोषका संधान करना समाहार है । इस समाहर कलिङ्खसे मी उपा- 


अधि० ३६ स्‌० ६-६^ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ७४३ 


द्‌न्तरोदितस्य प्रत्ययस्य वेदान्तसरोदितपदा्थंसंवन्धसामन्यार्छवेवेदोदितप्रत्ययोपसंटारं 
सूचयतीति टिङ्दशनम्‌ ॥ ६३ ॥ 
गुणताध्रारण्यशरुतेश्च ॥ ६४ \ 

पदच्छेद गणसाधारण्यश्रतेः, च । 

सूत्राथं--तिनेयं त्रयी विद्या वतंते" इत्यादि उद्गीथ उपासनामे गुणभूत ओंकार तीनों वेदोमे 
साधारणरूपसे सुना जाता है । 

४ विद्ागुणं च विद्याश्रयं खन्तमोकारं वेदजयसाधारणं श्रावयति-- तेनेयं त्रयी 
विद्या वतते बोमिव्याश्रावयत्योपिति शंसव्योमिव्युदृगायति' ( छा० १।१।९ ) इचि च । ततश्चा- 
श्रयसाधारण्यादाध्रितसाधारण्यमिति लिङ्गदश्ंनमेव । अथवा-गुणस(धारण्यश्चतेरचेति। 
यदीमे कर्मंगुणा उद्‌ गीथाद्‌थः सव सर्प्रयोगसाघारणा न स्युनं स्यात्ततस्तद्‌श्रयाणां 
प्रत्ययानां सहभावः । ते तूद्‌गीथादयः सर्वाङ्ग ्राहिणा प्रयोगवचनेन सवे सर्वप्रयोग 
साधारणाः श्राव्यन्ते । ततश्चाश्रयसहभावात्प्रत्ययसहभाव इति ॥ ६ ॥ 

न वा तत्सहभावाश्रुतेः ॥ ६५ ॥ 
पदच्छेद- न, वा, तत्सहभावाश्रुतेः । 

सूत्रथं -( न वा ) अङ्खाधित उपासनाभोका समुच्चय नहीं है, ( तत्सहमावाश्रुतेः ) क्योकि 
ग्रहं गृहीत्वा" इसप्रकार जसे अद्धो सहमावकी श्रुति दै, वसे अङ्गाधितं उपासनाओके सहमावकी 
भ्रति नहीं है । 


एेसा कहता हृभा अन्य. वेदमें कथित उपासनाका अन्य वेदमें उक्तं पदाथके साथ समान सम्बध 
होनेये सव वेदोक्त उपासनाका उपसंहार सुचित करता है, एेसा किङद्धदशन है ॥ ६३ ॥ 
तेनेयं न्नग्ीऽ ( उस बक्षरसे ही यह ऋष्वेद आदिषूप शरयीविद्या प्रवृत्त होती है । (ॐ 
ेसा कहुकर ही अष्वयु श्रवण करता है ॐ टे्षा कहकर ही होता शंसन करता है तथा "ॐ" 
एसा कहुकर ही उद्गाता उद्गान करता है ) यह ्रूति विद्याके गुण-विद्याक्े आश्रयभूत “ॐ कारको 
तोनों वेदोमें साधारण-समानशूपसे धवण कराती है । उससे आश्रय “ॐ कारके साधारण होनैसे उसके 
माध्ित उपासनाएं मी साधारण है, यह लिङ्घदशंन ही है । अथवा शगुणसाभारण्यश्रुतेः' यदि उद्गीथ 
घादि ये सब कमंगुण सब प्रयोगोमे साधारण-समान न होते, तो उनके आधित उपासनाओक सवंत 
सहमाव न होता । परन्तु वे सब उद्गीथ ञादि सर्वाङ्धग्राही प्रथोगवचनसे सब प्रयोगोमें समानषूपसे 
श्रवण कराये जाते हैँ । उससे आश्वयके सहमावसे आधित उपासनांमोंका सहमाव है ॥ ६४ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

सनाओंका समुच्चय प्रतीत होता है। जसे "जो ऋग्वेदियोका प्रणव है वहु सामवेदियोका उद्गीथ है" 
( छा० १।५।५ ) इस प्रकार छान्दोग्यमें प्रणव गौर उद्गोथकी एक ध्यान विधि है । उसका होतृषद्‌- 
नात्‌' इत्यादि फलाथंवाद है । सामबेदस्थ उद्गीथ ध्यानका क्वेदोक्त प्रणवके साथ सम्बन्ध देखा 
जाता है वही सवं वेदविहित उपासनाओोके समुच्चये लिङ्ग है । इस प्रकार दोनों वेदोमें प्रणव 
जौर उद्गीथके एेक्य ज्ञानसे सववेदस्थ उपासनाजोका सवत्र समुच्चय होना चाहिए ॥ ६३ ॥ 

# उपास्य ओंकारके साधारण होनेसे उसके बाधित उपासनाभोका समृच्चयसे अनुष्ठान प्रतीत 
होता है । इसमें शगुण' इत्यादिसे अन्य हेतु कहते हँ । अन्वयमुखसे उक्त , अथका “अथवा दत्यादिभे 
व्यतिरेक्मुलचे व्याख्यान करते ह । इसप्रकार अन्वय-ग्यतिरेकंसे आश्रयके समुच्चयसे आधित उपा- 
सनाओंकां मी समुच्चय दै ॥ ६४ ॥ | 
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र न वेति पक्चव्यावदनम्‌) न यथाश्रयभाव आधितानामुपासनानां भवितुमर्हति । 
कुतः ? तत्सहभावाश्रुतेः । यथाहि चिवेद्‌ विदि तानामङ्गानां स्तोजादीनां सहभावः भरूयते- 
ग्रह वा गृहीत्वा चमसं वोन्नीय स्तोत्रमुपाकरोति स्तोत्रमनुश्शसति प्रस्तोतः साम गाय होतरेतयज्ञः 
इत्यादिना नेवसुपासनानां सहभावश्रुतिरस्ति। ननु प्रयोगवचन एषां सष्टभावं प्रापयेत्‌ । 
नेतिः बमः, पुरूषाथत्वा दुएासनानाम्‌। प्रयोगवचनो हि क्रत्वर्थानासुद्‌गीथादीनां सह- 
भावं प्रापयेत्‌ । उद्‌ गीथादयपासनानि क्रत्वर्थश्रयाण्यपि गोदोहनादिवल्पुरषार्थानीद्यवो- 
चाम 'पृथरध्यभ्रतिबन्ध फलम्‌" ( ब्रह्मसूत्र ३।३।४२ ) इत्यज्र । अयमेव चोपदेश्षाश्रयो विन्चे- 
षो ऽङ्ानां तदाटम्बनानां चोपासनानां यदेकेषां क्रत्वथत्वमेकंषां पुरुपाथंत्वमिति । परं 
च लिङ्गहयमकारणमुपासनसहभात्स्य श्रुतिन्यायामावात्‌। नक व्रतिप्रयोगमाश्रयकाः 
रसू्यापसंहायाद्‌ ध्रिदानामपि तथात्वं विज्ञातुं इक्यम्‌ । अतत्प्रयुक्त्वादुपासनानमम्‌ । 
आश्रयतस्त्राण्यपि दुपासनानि कममाध्रयामावं म। भवन्न त्वाश्रयसहभावेन सहटभाव- 

नियममन्ति, तत्सह भावाध्रुतेरेव । तस्मादखथाकाम मेकोपासनान्य नुष्टीयेरन्‌ ॥ ६५ ॥ 





“न च) ये शव्द पूर्वपक्षकी व्यावृत्ति करते हैँ । आधित उपासना्मोका आश्रयमावके अनुसार 
समुच्चय नहीं हौ सकता, किससे ? उनके सहमावकी श्रृति न होनेसे । जरे तीनों वेदोर्भे विहित स्तोत्र 
भादि धद्धाका सहुमाव रहं गृहीत्वा० ( ग्रह पात्रको ग्रहणं कर भथवा चमस पात्रको सोमरस 
भरकर वहु स्तोत्रका आारम्म करता है, स्तोत्रका अनुशसन करता है, हे प्रस्तोता ¡ तुम सामका गायन 
करो, हे होता | तुम इसका याग करो ) इत्यादि श्रुति कहती दै, वसे उपसिनाओके सहमावकी श्रुति 
नहीं है । परन्तु प्रयोण वचन-विधि ही इनका सहमावे प्राक्च कराएगा, नही, ठेसा हम कहते है- 
क्योकि उपासनाएं पुरषाथं हैँ । प्रयोग विधि क्रत्वथं उद्गीथ दिका सहमाव प्राप्त करावे, परन्तु 
क्रतु अथं आश्चय उदगीथ आदि उपासनाएं गोदोहन आदिके समान पुरुषाथं है, एेसा “एथग्ध्यप्रतिवन्धः 
फलम्‌' इस सूत्रमे हम कह चुके हैं। अद्ध ओर उनके अधित उपासनाभोमे उपदेशके आश्रयपर 
यही विशेष है कि इनमे एक क्रत्वथं हैँ भौर दूसरे पुरुषाय ्है। भौर दूसरेदो लिङ्ख उपासनाओके 
सहमावमे कारण नहीं है, क्योकि श्रुति जौर न्यायका अमाव है । भौर प्रत्येक प्रयोगमे सम्पूणं आश्रयो 
का उपसंहार होनेसे आधितोक्ामी वसाही उपसंहारहो एसा नहीं जानाजा सकता, कोक 
उपासनाएं उनसे प्रयुक्त नहीं है । आश्रयके अघीन होती हई मी उपासनाएं भआश्रयके अमावर्मे मले 
ही न हों, परन्तु आश्रयोके सहमाव होनेपर सहमावका नियम नहीं हो सकता, कारण किं उनके सहमाव 
की श्रुति नहीं है । इसकिए अपनी इच्छाके अनुसार ही उपासनामोका अनुष्ठान करना चाहिए ॥६५॥ ` 


सत्यानन्दी-दीपिका 


* उपासनाओका फर भिन्न भिन्न होनेसे उनके समुच्चय अनुष्ठानमे कोई प्रमाण तहीं है, इस 
नातको सिद्धान्ती "न वा' हत्यादिसे कहते हँ । "विमतोपास्तयः क्रतौ न समुचित्थानुष्ठेयाः, मिन्न 
फरु्वात्‌ गोदोहनवत्‌' ( उक्त उपासनाए क्रतुमे समुच्चयसे अनुष्ठेय नहीं है, क्योकि भिल्ल फलवालो 
है, जसे गोदोहन ) वीयं कामनावाा गोदोहुनपात्रसे जलानयन करे य्ह चमसके स्थानम विरोष 
फलके किए गोदोहुनपाच्रका ग्रहण किया जाता है । जसे यहां गोदोहन पात्रका भिन्न फर है, अतः 
वह्‌ क्रतूमे ससुच्चयस्े अनुष्ठेय नहीं है, वसे उपासनाओओके विषयमे मी समज्ञना चाहिए । शिष्टेश्च 
( ब्रह्यभू त्र ३।३।६२ ) इसमे उक्त अर्थका “भयमेव' इत्यादिसे निराकरण करते है । भौर “समाहारात्‌' 
( ब्रह्मसूत्र २।३।६३ ) शुणसाभारण्यश्रतेश्च' ( ब्रह्मसुत ३।३।६४ ) इन सूत्रों उक्तदो जङ्घं अन्य 
प्रमाणसे प्राप्त मथके योतक हैँ । अथवादवाक्यमें स्थित होनेके कारण स्वयं. साधक नहीं ह, इसप्रकार 
“परञ्च' इत्यादिचे कहते द । 'गुणसाधारण्यश्रुतेश्च' इससूत्रकी दूसरी व्याख्या (न च' इत्यादिसे दूषित 
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द्शेनाच ॥ ६६॥ 
पदच्छेद--दशंनात्‌, च । 
सुत्राथं-- "एवं विद्ध वं ब्रह्मा इत्यादि श्वति अद्धाश्रित उपासनाभींका असहमाव दिखलाती है । 
# दवति च श्रुतिरखहभावरं प्रत्ययानाम्‌-“एवंविद्ध वे ब्रह्मा यज्ञं यजमानं सर्वाश्चस्वि- 
जोऽमिरक्षति' ( छा० ४।१७।१० ) इति । सवपत्ययोपसंहारे हि सव सखवविद इति न 
विज्ञानवताः ब्रह्मणा परिपारथत्वमितरेषां संकीत्यत । तस्माद्यथाकामसुपासनानां समु 
चयो विकल्पो वेति ॥६६॥ 


इति भ्रीमच्छङ्करमगवस्ूञ्यपादङरतो श्रीमच्छारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 
९ 
तृतीयाध्याये चतुथः पादः 
[ अत्र निगुुणविद्याया अन्तरङ्ग बहिरङ्गसाघनवि चारः ] 
( इस पादमे निगुणविद्यके अन्तरद्ध भौर बहिरद्ध साधनोका विचाररै) 
( १ पुरुषार्थाधिकरणम्‌ । सू° २-१७ ) 
पुरुषार्थोऽतः शब्दादिति बादरायणः ॥ १॥ 

पद्च्छेद्‌-पुरुषाथंः, अतः, शब्दात्‌, इति, बादरायणः । 

सूत्राथं-( बादरायणः ) बादरायण अआचायंका मत है किं ( अतः ) इसी ओौपनिषद्‌ आत्म- 
जञानसे ( पुरुषाय; ) मोक्षूप पुरुषाथं सिद्ध होता है, ( चान्दात्‌ ) क्योकि "तरति शोकमात्मवित्‌ इस 
प्रकारकी श्रुति है । न्त 

छ अथेदानीमोपनिषदमात्मज्ञानं किमधिकारिद्रारेण कमेण्येवानुप्रविशात्याहोस्वि- 
 ठस्वतन्बमेव पुरुषाथं साधनं भवतीति मीमां समानः सिद्धान्तेनैव तावदुपक्रमते-पुरषार्थो- 

"एवं विद्ध यै ब्रह्मा०' ( एेसा जाननेवाला ब्रह्मा यज्ञ, यजमान गौर अन्य समस्त ऋत्विजोकी 
मी सब गोरसे रक्ता करता है ) यहु श्रुति उपासनाभओका असहुमाव दिखती है । क्योकि सब 
उपासनाओंका उपसंहार-समुच्चय होनेपर सब ( ऋर्विज आदि ) के सव॑न होनेके कारण विज्ञानवाे 
ब्रह्मासे अन्य परिपाल्य है, ठेसा नं कहा जाता । इसलिए [ उपासकके किए ] उपासनाओंका इच्छा- 
नुसार समूच्वय अथवा विकल्प है, यह्‌ सिद्ध होत। रै ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत श्ाङ्करजाप्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका तृतीय पाद समाप्त ५३॥ 

इसके अनन्तर मौपनिषद्‌ मात्मज्ञान अधिकारी पुरुष द्वारा क्या कम॑मे ही अनुप्रवे्च करता 
है भथवा स्वतन्त्र ही पुरुषाथंका साधन है ? अब एेसा विचार करते हुए सूत्रकार प्रथम सिद्ान्तसे ही 

सत्यानन्वी -दीपिका 
करते है । हसक्िएु पुरुषको भपने इच्छानुसार ही उपासनाओका अनुष्ठान करना चाहिए ॥ ६५ ॥ 

# तीनों वेदोके ज्ञाता ब्रह्यासे ऋत्विज आदिकी रक्षा होती है, इससे सब उपासनाओंका सह- 
माव नहीं है । एसा दरानाच' इत्यादिसरे कहते है । ऋग्वेद आदि विहित बद्खोका लोप होनेपर व्या- 
हृति, होम, प्रायदिचत्त आदिको जानना ही ब्रह्माका "एवं विच्च" है ॥६६॥ 
स्वामी सत्यानन्द्र सरस्वती ईत "सत्यानन्दी-दीपिका' के तृतीयाध्यायका तृतीय पाद्‌ समाक्त ।३॥ 

‰ पुवंपादमे पर ओर अपरविद्याके गुणोका उपसंहार कहकर स्वरूपका निश्चय किया गया है । 
भव इस पदमे कमनिपेक्ष उन विद्याभोमे पुरुषाथं हेतुत्व निरूपण करनेके किए उसके यज्ञादि बहि- 
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ऽत इति । अस्माद्धेद्‌ान्तविषहिताद्‌ात्मन्ञानारस्वतन्त्ाप्पुरुषाथंः सिद्ध्यतीति बादरायण 
आचार्यो मन्यते । कत पतद्वगम्यते ? शाब्दादित्याह । तथा हि-तरति शोकमास्मवित्‌' 
(छा० ७।१।३), स यो ह बै तस्परमं ब्रह्य वेद्‌ ब्रह्मव भवति (मु ३।२।९), ब्रह्मविदाप्नोति 
परम्‌” (ते० २।१।१), “आचायंवान्पुरुषो वेद्‌ तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपरस्येः ८ छा 
६।१४।२) इति, (“य आत्माऽपहतपाप्मा" ( छा० ८।७।१. ) इत्युपक्रम्य 'सर्वाश्च लोकानाप्नोति 
सर्वाश्च कामान्यस्तमातमानपनुविद्य विजानाति' ( छा० ८।७।१ ) हति, (“भाव्म वा भरे द्रष्टम्यः" 
(बृह ° ४।५।६) इत्युपक्रम्य “एतावदरे खल्वद्तत्वम्‌' ( इृह ४।५।१५ ) इत्येवंजातीयका श्रुतिः 
केवलाया विद्यायाः पुरुषाथंहे तुस्वं श्रावयति ॥१॥ 


अथान प्रत्यवतिष्ठते- 
शेषत्वात्पुरुषाथंवादो यथान्येष्विति जैमिनिः ॥ २॥ 


पदच्छेद - शेषत्वात्‌ , पुरुषाथवादः, यथा, अन्येषु, इति, जमिनिः । 

स॒जाथं-( शेषत्वात्‌ ) करतंरूपसे आत्मा कमंका अद्ध है, अतः उसका ज्ञान मी त्रीहि प्रोक्षण 
भादिके समान कंक अङ्कमत आत्माद्वारा क्रतुका अद्धहै। ( यथा) जसे ( अन्येषु ) अन्य द्रव्य 
संस्कार क्मोमिं अपाप आदि फल श्रुति अर्थवाद है, वसे ( पुरुषाथवादः ) ज्ञानयै पुरुषाथं श्रति मी 
अर्थवाद है, ( जमिनिः ) यह भाराय जेमिनिका मत है । 


# कतृत्वेनात्मनः क्मंदोषत्वात्तदविज्ञानमपि वीहिधोक्षणादिवद्विषयद्धारेण कमं 


 'पुरुषार्थोऽतः' इस प्रकारसे उपक्र करते टँ । बादरायण आाचायं एेषा मानते है कि इस वेदान्त 
विहित स्वतन्त्र आत्मज्ञाने पुरुषाथं सिद्ध होता है । यह कंश्चे अवगत हो ? श्रुतिसे, एसा कहते है । 
जसे कि "तरति शोकमात्मवित्‌” (आात्मवेत्ता चोकका अतिक्रमण करता है) सयोह व°" ( जोकोई 
उस परब्रह्मको जान लेता दहै वहुब्रह्यही हो जाता है ) श्ह्यविदाप्नोति परम्‌" ( ब्रहाज्ञानी परन्रह्मको 
प्राक्त होठा है ) 'आचायवान्‌०' ( माचायंवातरु पुरुष ही सत्‌को जानता है, उसके किए मोक्ष होनेमे 
उतना ही विलम्ब दै जब तक वहू देह बंधनसे मुक्त नहीं होता । उसके परवात्‌ तो वह सत्सम्पन्नत्रह्यको 
प्राप्त हो जाता है ) "य आत्मापहतपाप्मा" ( जो आत्मा पप शून्य है ) एेसा उपक्रम कर "स सर्वाश्च °" 
( जो उस आत्माको शास्त्र गौर गुरुके उपदेशानुसार अन्वेषणकर जान ठेता है, वह सम्पूणं रोकं 
भौर समस्त कामनाओंको प्राप्त कर लेता है } आत्मा वा०' ( हे मैत्रेयी ! आत्माका दशंन करनां 
चाहिए) एेसा क्ारम्भकर “एतावद्रे०' ( अरे मैत्रेयी | इतना ही अमृतत्वका उपदेश है ) इसप्रकारको 
श्रुतियां केवल विद्या ( आत्मज्ञान ) को पुरुषाथहेतुत्व श्रवण कराती हँ ॥ १॥ 
अव उक्त सिद्धान्तपर पुवपक्षी शद्धा करते है- 
सत्यानन्दी-दीपिका 

रङ्ख भौर श्म आदि ्न्तरङ्ध साघनोका निरूपण किया नाता है । इस प्रकार एक विद्याविषयत्वसंगतिसे 
यह्‌ चतुर्थपाद आरम्म किया जाता है । गत पादके छन्तिम अधिक रणम कमंके अद्ध मृत विद्याका विचार 
किया गया है । अब उसके प्रसंगसे ब्रह्मज्ञान कमका अद्ख है, एसी बरदा कर उसका समाधान करते है। 
इसप्रकार प्रसंगसंगंतिसे इस मधिकरणको कहते है । पूवंपक्षमे ज्ञानं ओर कमंका अङ्गाद्धिमावसे समुच्चय 
है, सिद्धान्तमे केवल ब्रह्यात्मेक्यज्ञानसे मोक्ष है । "य जास्मापहतपाप्मा" इसप्रकार प्रजापतिसे उपदिष्ट ब्रह्म- 
विद्याम सगुणवियाक फलरूप समस्त छोक आदिकी प्राक्षिका कृथन इसलिए किया गया है कि मोक्षानन्दनमें 
इन सबसे प्राक्च होनेवारे आनन्दका अन्तर्माव है। इसकिए किसी प्रकारकी शङ्काका मवसर नहीं है ॥१॥ 


अधि०१स्‌०> | भाषादुवाद-सव्यानन्वी-दीपिकासष्टित ७४७ 


संबन्ध्येवेत्यतस्तस्मिन्न वगतभ्रयोजने आत्मज्ञाने या फलश्रुतिः साऽथंवाद इति जेमिनि- 
राचायो मन्यते, यथाऽन्येषु द्रव्यसंस्कारकमंसु “यस्य पणमयी जुहू मवति न स पाप शोक 
श्णोति । यद्ङ्क्ते चक्षुरेष भ्रातृव्यस्य ब्रङन्ते । यस्रथाजायुघाजा इज्यन्ते वमं वा एतदज्ञस्य क्रियते 
वम यज्ञमानस्य ्रातृम्याभिभूत्यै' हव्येवंजातीयका फलश्रुतिरथंवादः, तद्त्‌ । कथं पुनरस्या- 
नारभ्यौघीतस्यार्मन्ञानस्य प्रकरणादीनामन्यतमेनापि रतुना पिना करतुप्रवेदा आराङ्ग्य- 
ते १ करठदवारेण वाकथरात्तद्धिज्ञानस्य क्रतुसंबन्ध इति चेत्‌-न, वाक्याद्विनियोगानुपपत्ेः। 
ओ्यभिचारिणा हि केनचिद्‌ द्वारेणानारभ्याघीतानामपि वाक्यनिमित्तः क्रतुसंबन्धोऽव- 
कस्पते । कर्ता तु व्यभिचारि दारम्‌, लोकिकवेदिककर्मसाधारण्यात्‌ । तस्मान्न तदृद्वा- 
रेणात्मन्ञानस्य कतु संबन्यक्षिद्धिरिति-न, व्यतिरेकवि्ञनस्य वेदिकेभ्यः कमम॑भ्योऽन्य- 
ानुपयोगात्‌ । नहि देहव्यतिरिक्तात्मन्ञानं लौकिकेषु कमंसूषयुज्यते, सर्वथा द्टाथं प्रत 
स्युपपत्तेः । वेदिकेषु तु देहपातोत्तरकालफरेषु देहत्यतिरिक्तात्पज्ञानमन्तरेण प्रचृत्ति्नो- 
पपद्यत इत्युपयुल्यते व्यतिरे कविज्ञानम्‌ । ॐ नन्वपहतपाप्मत्वादिविशेषणादसं सार्यात्म- 

कतुरूपै आत्मा कमका अद्ध है, अतः उसका ज्ञान मी त्रीहि प्रोक्षण आदिके समान विषय- 
मआ्माद्रारा कमं सम्बन्धी हीरहै, इससे उस कमक प्रयोजनं अवगत होनेपर आत्मज्ञानमें जो फल 
श्रुति है वह्‌ अथंवाद है, एसा जेमिनि अखाचध्यं मानते है । जसे अन्य दव्य संस्कार कममिं “यस्य पण- 
मयी ०" ( जिसका पणयो जुहु होता दै कह पाप वचना श्रवण नहीं करतां वहु जो अपने नेत्रोमे 
अञ्जन रगाता है, उससे शत्रुके नेत्रोक्रा नारा करता, जो प्रयाज ओर अनुयाज क्यिजतिर्है, वे 
यज्ञे कवच कयि जाति है, खतरुके अमिमवके चिए वे यजमानके कवच होते है ) इस प्रकारकी फठ- 
श्रुति अथंवाद है, वसे ही आत्मज्ञानमे एर श्रुति अथंवाद दहै । परन्तु यज्ञके प्रकरणमे अनधीतं मात्म- 
ज्ञानके प्रकरण आदिमे से किसी एक हेतुके विना मी क्रतु प्रवे्को आशङ्का किष प्रकारकी जातीदहै ? 
यदि कहो कि कर्वाद्वारा वाक्ये उसके विज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध दहै, तो यह ठीक नहीं है, क्योकि 
वाक्ये विनियोग नेहींदहो सकता । किसी एक अन्यमिचारी-नित्यसम्बद्ध क्रतुके द्वारसे अप्रकरणमें 
पठितोका भी वाक्य निमित्तके क्रतु सम्बन्ध हो सकता है । परन्तु कर्ता तो छौषठिक ओर वेदिक कमेमिं 


साधारण होनेषे व्यभिचारो दार है, _ इसलिए उसके द्वारा आत्मज्ञानिका क्रतुके साथ सम्बन्ध सिद्ध नहीं 
होता । यह्‌ ठीक नहीं है, क्योकि देहम अतिरिक्त अत्मा दं इस ज्ञानका वदिकं कमंसि अन्यत्र उपयोग 


नहीं है । देहसे अतिरिक्त अप्मज्ञानका लोकिक कमेमिं उपयोग नहीं होता, क्योकि सवथा देहस व्यति- 

रिक्त आत्मज्ञान हो चहेनहो तो मी प्रत्थश्च प्रयोजनवाले कमपि प्रवृत्तिहो सकती है। परन्तु देहु- 

पातके अनन्तर फरूदेनेवारे व दिक कमोमिं देह व्यतिरिक्त मत्मन्ञानके विना प्रवृत्ति उपपन्न नहीं होती । 
| सत्यानन्दौ-दौपिका 

# सूत्रम अथवाद पदकी आवृत्ति करनी चाहिए अर्थात्‌ ज्ञानसै परुषाथंवाद अथंवाद है। 

'बह्मविदूबरह्मव मवति" इत्यादि मोक्ष प्रतिपादक श्रुतिर्था अथंवादमात्र है । मौर कमंरूप अङ्खोके फलका 


ज्ञान होनेशचे अद्धभूत मव्माका प्रयोजन मी ज्ञात है, भतः आात्माके आश्रय उसके संस्कारमूत ज्ञानमें 
फलश्रुति अर्थवाद है । जनने पणेमयी' ( पका } यह्‌ द्रव्य दै, यजमानका मज्जनं संस्कारै ओर 
प्रयाज आदि कमं है, इनमें क्रभश्ः फलश्रुति अर्थवाद है । जेते प्रोक्षण जदि संस्कृत ब्रीहि आदि 
कमंके अद्ध है, वसे उपनिषद्‌ प्रतिपादित आ्मिज्ञानसे संस्कृत कर्ता मै पारलौकिक फलोपरमोगके योगय 
है, एसा विदान्‌, श्रद्धावान्‌ क्रतुका भद्ध दै, बतः कर्ताद्वारा अत्मज्ञान मी कमका अङ्खदहै। सि०्- 
“अस्मा वा अरे व्रष्टव्यः' इत्यादि वाक्यमात्रसे आत्मज्ञानका क्रतुके साथ सम्बन्ध अनुपपन्न है, क्योकि 
धयस्य पणमयी! टस वाक्यके पणं मवीरेवका जुहूद्रारा क्रतुके साथ जो सम्बन्ध कहा शयां है, वह्‌ 


७९६८ बह्यसञ्ञ-शाङुरभाष्य [ अ० ३ पा० 


विषयमोपनिषदं दशनं न पवृच्यङ्धं स्यात्‌, न, धरियादिसंसूचितस्य संसारिण एवा्मनो 
द्रष्व्यस्वेनोपदेश्ात्‌ । अपषहतपाप्मत्वादि विशोषणं तु स्त॒त्यथ भविष्यति । नु तत्न तत्र 
प्रसाधितमेतदधिकमसंसारि ब्रह्म जगत्कारणं तदेव च संसारिण आत्मनः पारमाथिकं 
स्वरूपमुपनिषत्सूपदिद्यत इति । सत्यं प्रसाधितम्‌, तस्येव तु स्थुणानिखननवत्फलदा- 
र णाक्षेयसमाघाने क्रियेते दार्द्याय ॥ > ॥ 


आचारदशेनात्‌॥ ३ ॥ 


सूत्रार्थं--'डनको ह वैदेहो" इसप्रकार जनकं आदि ब्रहज्ञानियोका विद्याके साथ कमका 
माचरण देखा जाता है, अतः आत्मज्ञान कमका अद्ध दै 


जनको ह वेदेहो बहुदक्षिणेन यज्ञेनेजे" ( ब्रु ३।१।१ ), यक्ष्यमाणो वे भगवन्तोऽहमस्मि 
( छा० ५।३१।५ ) हव्येवमादीनि ब्रह्मविदामप्यन्यपरेषु वाक्येषु कमसंबन्घदशंनानि भव 
न्ति । तथोद्‌।कुकादीमामपि पुत्रानुश्ासनादिदशंनाद्गोहंस्थ्यसं बन्धो ऽवगम्यते । केव- 
ल।चेज्ज्ञानात्पुरुषाथंखिदधिः स्यात्किमथंमनेकायाससखमन्वितानि कर्माणि ते कुयुः १ अक 
चेन्मघु विन्देत किमथ पवंतं बजेत्‌' इति न्यायात्‌ ॥ ३ ॥ 


करतेः ॥ ४॥ 


सूञ्ञथं-“यदेव विद्यया करोति" इत्यादि तृतीया भरुतिसे विद्याम कर्माङ्कित्व श्रवण होनेसे ज्ञान 
कर्माङ्ख प्रतीत होता है । 


यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयंवत्तरं भवति" ( छा० १।५।१० ) हति च 


इसलिए मरणानन्तर फल देनेधाले वंदिक कमेमिं देह व्यतिरिक्त आत्मा है, इस ज्ञानका उपयोग है । 
परन्तु ®अपहतपाप्मत्व' भादि विशेषणे असंसारी भआत्मविषयक ौपनिषद्‌ ज्ञान वेदिक कमे 
प्रवृत्तिका भद्ध नहीं होगा । एेसा नहीं, बयोकिं प्रिय बादिसे संसूचित संसारी आह्माका ही द्र्टन्यरूपसे 
उपदेश है । अपहतपाप्मत्व आदि दिहोषग तो स्तुतिके लिए होगा । परन्तुः जीवसे मन्न असंसारी 
ब्रह्म जगत॒का कारण है मौर वही संसारी आत्माका पारमार्थिक स्वरूप है, रेषा उपनिषदोमे उपदेद्य 
किया जाता है यहु ठत्‌ तत्‌ स्थलमे मली-माति सिद्ध किया शयादहै। हाँ, ठीक मली-्माति सिद्ध किया 


गया है । किन्तु स्थृणानिखननके समान फलद्वारा उसकी ही दढठके किए आक्षेप भौर समाधान 
कयि जाते है ।॥ २॥ 


जनको ह वैदेहो ° ( विदेह दे अधिपति राजा जनकने बड़ी दक्षि णावारे यज्ञद्वारा यजन 
किया ) "यक्ष्यमाणो वेऽ" ( हे पूज्य ऋषि वन्द | मै मी यज्ञ करनेवाला हं ) इत्यादि विद्या विधि- 
परक वाक्योमे भी ब्रह्मवेत्ता्ोके कमं सम्बन्ध दशन होते हैँ । उसीप्रकार उदारक भदिका मी पुत्र 
उपदेशा दि दशानसे गाहस्थ्य सम्बन्ध अवगत होठा है । यदि केवल ज्ञाने ही पुरुषाथंकी सिद्धि 
हो तो वे. विद्वानु अनेक प्रकारके जायास युक्त कमं क्यों करे, क्योंकि “अक्के चेन्मधु ०" (यदि समीपमे-घरके 
कोने अथवा धाक्कके छोटे पोदेमे मधु मिले तो मधु अभिलाषी पवते ज्यों जाय ) एेसा न्याय है ।॥२॥ 
(यदेव वि्यया० ( जो कमं विचा, श्वद्धा ्लौर योगसे युक्त होकर किया जाता है वही कमं 
सत्थानन्दी-दीपिका 
अब्यभिचारी है । परन्तु यहां वो कर्वा सब कमेमिं साधारण होने व्यभिचारी है, इसकिए व्यभिचारी 


कताद्वारा आत्मज्ञानमे क्रतु सम्बन्ध सिद्ध नहीं हो घकतां। पूवंपक्षी न, ग्यतिरेकविज्ञानस्य 
देत्यादिसे कहते. है । 


# वेदान्तमतमें जो स्वरूपज्ञान है वह क्र्वथं है अथवा पुरुषाथं है, इसप्रकार विचारषे ही 
क्रत्वथस्व दढ हो सकता है, अतः कर्ता आक्माद्वारा आत्मज्ञान क्रतुका अद्ध है।॥ २॥ 


अधि० १ स्‌ ५६-७ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ७४९ 


कर्मंरोषत्वश्चरवणाद्वियाया न केवलायाः पुरुषाथंहेतुत्वम्‌ ॥ ४ ॥ 
समन्वारम्भणात्‌ ॥ ५॥ 

सू्राथं--^तं विद्याकमंगीः इत्यादिसे विद्या भौर कमंका समुच्चय देखा जाता है, इसश्चै मी 
विद्या कमंका अद्ध है। 

"तं विद्याकमणी समन्वारभेते" ( वृह ° ४।४।२ ) इति च विद्याकर्मणोः फलारम्मे स- 
कारित्वदशनान्न स्2्(तन्त्यं विद्यायाः ॥ ५॥ 

तद्वतो विधानात्‌ ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद्‌- तद्व त।, विधानात्‌ । 

सू्नाथं -( तदतः ) (माचायंकुखाद्वेदमघीष्य' इत्यादि शरुतिसचे समस्त वेदाथं जाननेवालेके 
किए ( विधानात्‌ ) क्म॑का विधान किया जाता है, इससे मी विद्या कमका अद्ध है । 

“भाचायंङलाद्रेदमभीव्य यथाविधानं गुरोः कर्मातिदेषेणाभिसमान्रत्य कुटुम्बे शुचो देशे 
स्वाघ्यायमधोयानः' ( छा० ८।१५।१ ) इति चेवंजातीयका श्रुतिः समस्तवेदाथं विन्ानवतः 
कर्माधिकार द्रायति । तस्मादपि न विज्ञानस्य स्वातन्व्येण फलदेतुत्वम्‌ । नन्वत्राघीत्ये- 
त्यध्ययन पात्रं वेद्‌ स्य श्रुयते, नाथं विक्ञा(नम्‌। नेष दोषः, दष्ठा्थत्वाद्ेदाध्ययनमर्थावबो- 
धपयन्तमिति स्थितम्‌ ॥ दै ॥ 

नियमाच ॥ ७॥ 

पदच्डेद-मियमात्‌, च । 

सूत्राथं- भीर शकुवं्नेवेह' इत्यादि श्रुतिसे जीवन पयंन्त कर्माचरणका नियम होने मी 
ज्ञान कमक भद्ख है । 

कुवन्नेतेह कर्माणि जिजीविषेच्छतं समाः । एवं स्वयि नान्यथेतोऽस्ति. न कमं रिष्यते नरे' 
( ईश्च २ ) इति, तथा "एतद्रे जरामयं सत्रं यद्निहोत्रं जरया वा द्येवास्मान्मुच्यते शखस्युना वाः 
इस्येवंजातीयकान्नियमादपि कमं षत्वमेव विद्याया इति ॥ ७ ॥ 


वीर्यवत्तर होता है अर्थात्‌ भविद्वानुसे किये गये कमंसे अधिक फछ्वाखा होता है) इसप्रकार क्के 
मङ्धशपते विद्याका श्रवण होनेषे केवल-कमंरहित विद्या मोक्षका हेतु नहीं है ॥ ४ ॥ 

"तं विद्याकमंणी ° ( मरणानन्तर परखोकमे जानेवारेके पीछ पीछे फलोतपादनके लिए विद्या 
भौर कमं जाति हँ ) इसप्रकार विद्या भौर क्म॑मे फलके आरम्ममे सहकारित्वं देखने ज्ञात होता है 
कि विद्या स्वतन्त्र नही है ॥ ५ ॥ 

'आचार्यकुरद्धेदमधीत्य °` ( नियमानुसार गुरुके कतव्य क्मोको समाप्त कर ॒वेदका अष्ययन 
कर आचार्यकुले समावतनकर कुटम्बरमे स्थित हो पवित्र स्थानमें स्वाध्याय करता हुभा ) इसप्रकारकी 
भ्रति समस्त वेदाथ जाननेवालेका कमम अधिकार दिखलाती दै 1 इससे भी भात्मज्ञान स्वतन्तररूपच्चे 
फरका हेतु नहो है । परन्तु यहा श्रुतिमे (अधीत्य ( अध्ययनकर ) हसश्रकार वेदका अव्ययन मात्र 
सुना जाता दै अथं विज्ञान नहीं । यह दोष नहीं है, वेदाध्ययनके दष्टाथं होनेसे वेदका अध्ययन अथं- 
ज्ञान पयन्त है, एसा सिद दहै॥ ६॥ 

“कुवन्नेवेह ०" ( इस लोकम कमं करते हए ही सौ वषं जीनेकी इच्छा करे । इसप्रकार मनु- 
ष्यत्वका अभिमानं रखनेवाखे तेरे किए इसके सिवा शौर कोई मागं नहीं है, निससे तुक्षे अशुम 
कम॑कालर्ेपन दहो ) इसीप्रकारं ^एतद्वे०" ( जो अग्निहोत्र है वही जरां ओर मरणपयंन्त सत्र है । इस 
अग्तिहोत्रसे पुरुष जरा अथवा मृत्युसे मुक्त होता है) इसप्रकारके नियमसे भी विया कमंका मङ्ख दै ।७। 


७4० ग्रह्मसज शाङ्करभाष्य | ख०्दे पा०४ 
एवं प्रापे प्रतिविधत्ते- 


अधिकोपदेशात्तु बादरायणस्यैवं तदशनात्‌ ॥ ८॥ 


पदच्छेद--मधिकोपदेशात्‌, तु, बादरायणस्य, एवम्‌, "तरशंनात्‌ । 

सज्राथ-( तु ) सूत्रस्थ तु शब्द पुवपक्षकी ग्यावृत्तिकरतारहै। यहजोकहा गथारहैकि 
तत्त्वज्ञान कमक्रा अद्ध है, वहु युक्त नहीं है, ( अधिकोपदेशात्‌ ) क्योकि संसारी जीवसे अन्य चिन्पात्र 
भोक्तूत्व आदि रहित ब्रह्मका उपे है, इसकिए वत्छज्ञानकी फल श्रृति अथंवाद नहीं है, ( एवम्‌ ) 
इसप्रकार ( बादरायणस्य ) बादरायण बआचायका मत है, ( तदशनात्‌ ) कारण कि ध्यः सवंज् 
सववित्‌' इत्यादि धरतिमें उस संसारी जीवात्मासे अन्य ईश्वर परमात्माका दशेन होता है । 

तुशब्दात्पक्षो विपरिवर्तते । यदु्तम्‌-'शेषत्वास्पुरषाथेवाद्‌ः' (ब्रह्मसूत्र ३।४।२) इति, 
तन्नोपपदयते, कस्मात्‌ ? अधिकोपदेशात्‌ । यदि संक्तायंवात्मा रारीरः कर्ता भोक्ता च हारीर- 
माम्यतिरेकेण वेदान्तेषूपदिष्टः स्यात्ततो वणितेन प्रकारेण फलश्चतेरथंवादत्वं स्यात्‌। 
अधिकस्तावच्छासीरादात्मनोऽसंसारीदवरः कतुत्वादिसंसारिध्मरहितोऽपहतपाप्मत्वा- 
दिविद्ठोषणः परमात्मा वे्यत्वेनोपदिद्यते वेदान्तेषु । नच तद्विज्ञानं कर्मणां प्रवतंकं मवति, 
प्रत्युत कर्माण्युच्छिनत्तीति वक्षति !उपमदं च' ( ब्रह्मसूत्र ६।४।१६ ) दत्य । तस्मात्‌ पुश 
षार्थोऽतः शब्दात्‌” (ब्रह्मसूत्र ३।४।१) इति यन्मतं भंगवतो बादरायणस्य तत्तथेव तिष्ठति, 
दोषत्वप्रभृतिभिहेस्वामसेदचालयितं शक्यते । तथ। हि-तमधिकं हारीरादीश्वरम्मानं 
द शांयन्ति श्रुतयः-यः सवं्ञः सववित्‌' (युण्ड० १।१।९) (मीषऽस्माद्वातः पवते" ( तै° २।८।१ ) 
"भह द्यं वच्नमु्यतम्‌' (कट० ६।२) "एतस्य वा अक्षरस्य प्रशासने गार्मि' (ब्रह ° ३।८।९) "तदैक्षत बहु 
स्यां प्रजायेयेति तत्तेजोऽस्जत' (छा०६।२।३) हत्येवमादयाः। %® यत्त॒ प्रियादिस्तंसखचितस्य संसा 
रिण एवार्मनो वेधतयाऽनुकषणम्‌-'आप्मनस्तु का माय सव प्रियं मवति । जास्मा वा अरे द्ष्ठन्य 


इसप्रकार छः सूरये पुवपक्ष प्राप्त होनेपर उसका निराकरण करते ह-- 

“तु' शब्दस पूवंपक्षको व्यावृत्ति होती है । “ोषव्वासपुरूषाथ वादः एेसा जो कहा गया रै, वहं 
उपपन्न नहीं होता, क्योकि अधिकका उपदेश है। यदि संसारी जीवात्मा दही यारीर कर्ता, मोक्ता 
शरीरमात्रसे अतिरिक्त वेदान्तो उपदिष्ट होता तो वणित प्रकारये फल घ्रूति अथवाद होती । किन्तु 
श्ारीर-जीवात्मासे अधिक-अतिरिक्त असंसारी, ईहवर कतृत्व आदि जीवात्मा धर्मोसि रहित अपहुत- 
पाप्मत्व आदि विरोषणोे युक्त परमात्मा वेद्यषूपशचे उपनिषदोमे उपद्षटि है । ओर उसका ज्ञान कर्मो 
का प्रवतंक नहीं होता, प्रत्युत कर्मोका उच्छेद करता है, रेषा आगे “उपमर्दं च' इस सूत्रम करगे । 
इससे “पुरषार्थोऽतःश्चब्दात्‌ः यह जो अगवान बादरायणका मत है वहु वसे ही अवस्थित है, रोषत्व 
मादि हित्वामासोषे वह विचरित नहीं किया जा सकता । क्योकि “यः सवज्ञ सववित्‌' "मीषाऽस्मा 
दवातः०' ( इसके मयस वायु चता है, इसीके मयसे सूयं उदय होता है ). महद्वयम्‌०' ( वह ब्रह्य 
महान्‌ मयरूप उठाए हुए वके समान है ) “एतस्य वा०' ( हे गर्मी ! इस बक्षरके प्र्ासनमे सूयं 
मौर चन्द्रमा अवधृत होकर स्थित हैँ ) 'वदैश्चत०' ( उस सद्रप ब्रह्मने ईक्षण किया भें बहुत हो जाञ 
अनेक प्रकारसे उत्पन्न हों । इसप्रकार ईक्षणकर उसने ते उत्पन्न किया ) इत्यादि श्रुविर्यां उक्ष 
ईदवर परमात्माको जीवाठमासे भिन्न दिखती हैँ । ओर 'जाव्मनस्तु कामाय" (आत्मा-बपने ही प्रयौ- 

सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूर्व॑पक्षीने जो यह्‌ कहा है कि ब्रह्यज्ञान फल शून्य दहोनेये कमंका अद्ध दहै, वह मी निराकृत 
हभ समक्षना चाहिए, क्योकि ब्रह्ज्ञान स्वतन्वररूपयै मोक्षका हेतु है । ओर (आत्मनस्तु कामाय 


अधि० १ सू० ९] भाषाचुवाद-रत्यानन्दी-दीपिक्ासदटित ७५१ 


८ बृह ० २।४।५ ) भयः प्राणेन प्राणिति स त जलात्मा सर्वान्तरः (बृह ० ३।४। ,) य एषोऽक्षिणि पुरूषो 
द्यते" ( छा० ८।७।४ ) शत्युपक्रम्थ "एतं त्वेव ते भूयोऽनुव्याल्यास्यामिः ( छा० ८।९।६ ) इति 
चैवमादि, तदपि "अस्य महतो भूतस्य निःरवसितमेतद्यदग्बेदः' (बृह ° २।४।१०) “योऽशनायापिपासे 
शोकं मोहं जरां खल्युमत्येति' (बृह ° ३।५।१) “परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्प्यते स उत्तमः 
पुरुषः, (छा ८।१२।३) दत्येवमादिभिर्वाक्यरोषेः सत्यामेवाधिकोपदिदिश्चायामत्यन्तामेदा- 
भिप्रायमित्यविरोधः। पारमेदवरमेब हि दारीरस्य पारमाथिकः स्वरूपम्‌, उपाधिकृतं तु 
श्चारीरत्वम्‌ , ‹तच्वमलति' (छा° ६।८।७) “नान्यदतोऽस्ति द्रष्टु" (बह ° ३।८।११) इत्यादि- 
श्चतिभ्यः। सवं चेतद्िस्तरेणास्माभिः पुर स्तात्तत्र तत्न वणितम्‌ ॥ ८ ॥ 


तल्यं तु दशचेनम्‌ ॥ ९॥ 

पदच्छेद तुल्यम्‌, तु, दशंनम्‌ । 

सृ्ाथं-- तत्वज्ञान कम॑का अङ्ख नहीं है, क्योकि इसमे मी “एतद्ध स्म वं ० इत्यादि श्रुति 
( तुल्यम्‌ ) समान ही ( दशनम्‌ ) आवारदशनदहै। (तु) रब्द क्माङ्धि लिङ्खदशनका प्राबल्य 
सुचित करता दै । 

४ यत्त॒क्तम्‌--आचारद ्ंनात्कर्म्॑ेषो विचेति, अचर ्रमः-तुल्यमाचारदरानम- 
कमदोषत्वेऽपि विद्यायाः । तथा हि श्चतिभंवति-^एतद स्म उ तद्िदरास आहुत्षयः कावपेया 
किमर्था वयमध्येष्यामहे किमर्था वयं यक्ष्यामहे । एतद्ध स्म व तस्पूव विद्ांसोऽच्चिहोच्रै न ज॒हवाज्चक्रिरे" 


जनके किए सब प्रिय होते है, हे भत्रेयी | ्ात्माका दशन करना काहिए ) “यः प्राणेन" ८ मृख- 
नासिका संचारी प्राणसे जो चेष्टा करता है वह्‌ तेरा आत्मा सर्वान्तर है ) “य एषोऽक्षिणि (यहो 
पुरुष नेत्रोषे दिखाई देता है, यह आत्मा है }) इस प्रकार उपक्रम “एतं त्वेव ( मै तुम्हारे प्रति उस 
मत्माका पुनः व्याख्यान करूंगा ) इत्यादि श्रुतम प्रिय आदिसे संसूचित संसारो त्मका ही वेद्य 
रूपसे जो अनुकषण दै, वहु मी अस्य महतो' ( हे मैत्रेयी [ यह्‌ जो ऋ्वेद है वह्‌ इस महद्भूतका 
निःदवास है ) ्योऽश्चनायापिपासे' ( यज्ञवल्क्य-जो बुभक्षा, पिपासा, शोक, मोह्‌, जरां शौर मृत्युस 
परे है ) "परं ज्योतिरुपसंपद्य" ( इस शरीरस समूत्थानकर परं ज्योतिको प्रात हो अपने स्वरूपमे 
स्थित हो जाता है वहं उत्तम पुरुष है ) इत्यादि वाक्यरोषोंसे अधिकं उपदेशकी इच्छा होनेपर ही 
त्यन्त अभेदक अभिप्राये है, अतः विरोध नहीं है, क्योंकि परमेश्वरका स्वरूप हौ जीवात्माका पारमा- 
चिक स्वरूप है, शारीरत्व तो उपाधिकृत है, कारण कि "तत््वमल्ति' नान्यदतोऽस्ति दष्ट" {उससे अन्य 
दरश नहीं है) इत्यादि श्रुतिर्या हँ । इन सबका तत्‌ तत्‌ स्थलमे विस्तारपे हम वणन करचकेर्ह।॥८॥ 
जो यह कहा गया है कि (“भाचारद्दानात्‌ः आचारदानसे ज्ञान केमका अद्धहै। इसपर 
हम कहते है--विद्याके शकमेषत्वमे भी भआचारदरान समान है, क्योकि “एतद्ध रम०' ( यहु जानकर 
कवषके पुत्र छऋषियोनि कहा कि हम अध्ययन किंस लिए करेगे, हम किसलिए यज्ञ करेगे, निःसन्देह्‌ 
इस वाक्‌ जौरं प्राणके परस्पर होभात्मक अग्निहोत्रको जाननेवाले प्राचीन उपासकनि अग्निहोत्र होम 
सत्यानन्दी-दीपिका 
इत्यादि श्रु. तिमे प्रिय आदि संसारी ध्मेसि लोक प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता जीवात्माका जो अनुकषंण है वह्‌ 
केवर अभेद प्रतिपादनके अमिप्राये है, कारण किं उसका ही भात्मा वा अरे दरष्टन्यः' इत्यादि 
श्रतिसे उपदेश है ॥ ८ ॥ 
% जसे जनकं अदि त्रह्यवेत्तामोंका कर्मचिरण दरशन, वंये याज्ञवल्क्य, शकदेव आदि 
्रह्यज्ञानियोका अकर्माचरण दशन ह । इससे कमं दशनात्मक लिङ छोकसंग्रहके किए होने अन्यथा 
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“एतं वे तमास्मानं तरिदित्वा ब्राह्मणाः पुत्रं घणायाश्च वित्तेषणायाश्च रोकेषणायाश्र व्युत्थायाथ भिक्षा- 
चर्य॑ चरन्ति" ( ब्रह ० ३।५।१ ) इव्येवंजातीयका । याज्ञवस्क्यादीनामपि ब्रह्मविद्‌ामकमं- 
निघ्रत्वं रदयते--“एतावद्रे खट्वश्तरवमिति होक्त्वा यान्षवस्क्य; प्रवनाज' ( ब्रह ० ४।५।१५ ) 
इत्यादिश्रतिभ्यः । अपि च शयक्ष्यमाणो वं मगवन्तोऽहमस्मि' ( छा० ५1११।५ ) इत्येतलिङ्ध- 
दनं वेश्वानरविद्याविषरयम्‌। संभवति च सोपाधिकायां ब्रह्मविद्यायां कमंसाहित्य- 
द्ंनम्‌ । नत्वज्ापि कर्माङ्गत्वमस्ति, प्रकरणादयभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


य्पुनसक्तम्‌ च्छ तः ' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।४ ) इति, अज्र व्रमः-- 
असावेत्रिकी ॥\ १०॥ 


सूज्राथ--“यदेव विद्यया करोति" यह श्रूति सवविद्या विषयक नहीं रै, किन्तु केवर उद्गीथ 
विद्यां विषयक है । 


यदेव विद्यया करोतिः (छा० १,१।१०) दव्येषा श्रुतिनं सर्वविद्याविषया, प्रङतविद्याभि- 
संबन्धात्‌ । प्रङूता चोद्‌गीथविद्या-'भोमिव्येतदक्षरमुदगीथसुपासीत' (छा० १।१।९ ) इत्यन्न ।।१०॥ 


विभागः शतवत्‌ ॥ ११॥ 
पदच्छेद--विमागः, शतवत्‌ । 
सृध्राथं-( विभागः ) तं विद्याकर्मणी' इस श्रति्मे प्रतिपादित विद्या अन्य पुरुषकां भौर 


कमे अन्य पुरुषका अनुगमन करते है, इसप्रकार विमाग है । ( शतवत्‌ ) जसे इन दो मनुष्योको सौ 
मुद्रा दिये जायं, एसा कहनेपर पचास-पचास मुद्रा बाट विये जाते ई । 


® यदप्युक्तम्‌--तं वि्याकमेणी समन्वारभेते" (बृह ° ४।४।२) इत्येतत्समन्वारम्भवच- 
नमस्वातन्व्ये विद्याया लिङ्गमिति, तस्परत्युचयते। विभागो ऽज द्रष्टव्यो विद्याऽन्यं पुरूषमन्वा 
नहीं किया था ) "एतं वे०' ( इस आत्माको मेँ ही परत्रह्म परमात्मा ह, ठेसा जानकर ब्राह्मण पूतर- 
षणा, वित्तषणा मौर रोकंषणश्चै अलग हटकर मिक्लाचर्यासि विचरते है) इसप्रकारकी श्रूतिहै। 
'एतावदरे०” ( भरी मंत्रेयी ! निश्चय जान इतना ही अमृत्तत्व है, एसा कहकर याज्ञवत्कयने संन्यास 
ग्रहण किया ) इत्यादि श्र तियोंसे ब्रह्मज्ञानी याज्ञवल्क्य आदि मी अकमंनिष्ठं देखे जाते है । गौर 
यक्ष्यमाणो०' ( हि पूज्य ऋषियो ! मँ मी यज्ञ करनेवाला हं ) यहं लिङ्खदशंन वश्वानर विद्याविषयक 


है । सोपाधिक-सगुणब्रह्य विद्यामें तो कम साहित्यदरान प्षमव है । परन्तु यहां तो विदाम कर्माङ्त्व 
नहीं है, क्योकि प्रकरण आदिका अमावदै।। ९॥ 


तच्च तेः इस सूत्रम जो पवंपक्षीसे कहा गया है, उसपर हम कहते है- 

(्यदेव विचया करोतिः ( पुरुष विद्यासे युक्तं होकर जो कमं करता है ) यह्‌ भर्‌ ति सवंविद्या- 
विषयक नहीं है, क्योकि उसका प्रकेत विद्याके साथ सम्बन्ध टै । “ओमिस्येदक्षर०' ( ॐ इस अक्षर 
उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) यहां उद्गीथ विचा प्रकृत है ॥ १० ॥ 

गौर तं विद्याकमणी° ( विद्या भौर कमं परलोकमें जानेवालेका अनुगमन करते हु) य 
सहानुगमन वचन विद्याकी अस्वतन््रतामे ल्द्धिरै, एेसाजो कहा गया है, उसका निराकरण किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 
सिद्ध है ! हमको तुल्यं तु दशनम्‌" इससे कहते है । जो कमठ है वहु ब्रह्मवित्‌ नहीं है, एसा माष्य- 
कार “अपि च' इत्यादिसे कहते हैँ । वस्तुतः वंश्वानरविद्या मी कमंका अद्ध नहीं है, क्योकि उसकी 
स्वतन्त्र फलश्रृति है, भौर उसमे क्मद्धित्व प्रतिपादक प्रकरणं आदि नहीं है ॥ ९ ॥ 

# ^तं वि्याकमंणी" श्रुति प्रतिपादित यह सहानुगरमन वचन मुमृक्षुको मी विषय करता दै, एेसा 
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रभते, कर्पान्यमिति । रातवत्‌।! यथा शतमाभ्यां दी रतामिच्युक्ते विभज्य दीयते पश्चा 
दादेकस्मे पञ्चाल्दपशस्मे, तद्वत्‌। न चेदं समन्वारम्भवकचनं मुमुश्चुविषयम्‌ › ¶इति नु 
कामय पानः" ब्रह ० ७।४।६) इति (संसारिकिषयव्वोपसंहारात्‌ , जथ।(का मयमःनः' (बृह ० ४।४।६) 
इति च मुमक्षोः परथगुपक्रमात्‌। तञ संखारिविषये विद्यया विहिता प्रतिषिद्धा च परि- 
ग्र्यते, विशोषाभावात्‌ 1 कर्मापि विहितं प्रतिषिद्धं च, यथाप्राप्ताञ्चुकादिस्वात्‌ । एवं सलय- 
विभागेनापीदं समन्वारम्भ वचनमवकस्पते ॥ ११ ॥ 

यख्चैतत्‌-- "तद्वतो विधानात्‌" ( ब्रह्मसूत्र ३।५।६ ) इति, अत उत्तरं पठति- 

अध्ययनंमात्र्दतः ॥ १२॥ 

सूज्जाथं-- 'भाचायंकुलादेदमधीष्यः स वाक्यभे केवल वेद अध्प्रयन करनेवारेके किए 
विधान किया जाता है, जौपनिषद्‌ अआत्मज्ञानवालेके चिए नहीं । 

'साचायकुकादेदमीत्य' ( छ1° ८।१५।१ ) इत्यत्राभ्ययनसाजस्य भ्रवणाद्ध्ययनमात्न- 
वत एव कमंविधिरित्यध्यवस्यामः। नन्वेवं सत्यविद्यत्वादनचिकारः कमसु प्रसज्येत, 
यैष दोषः, न वयमध्ययनप्रभवं कर्मावबोधनमधिकारकारणं वारयामः, कि तर्हिं ? ओप 
निषदमात्मन्ञनं स्वातन्ध्येणेव प्रयोजनवतप्रतीयमानं न कर्माधिकारकारणतां प्रतिपद्यते 


इस्येतावत्परतिपादयामेः। यथा च न क्रत्वन्तर ज्ञानं क्रत्वन्तराधिक्ारेणापेक्ष्यत पवमेतदपि 
द्रष्टव्यमिति ॥ ६२ ॥ 


यदप्युक्तम्‌--नियमाच' ( ब्रह्मसूत्र ३।४।७ ) इति, अउत्राभिधोयते- 

जाता रहै । विद्या अन्य पुरुषका अनुगमन करती है मौर कमं अन्य पुरुषक्रा, इसप्रकार यहाँ विभाग 
समश्चना चाहिए । शतके समान । जैसे इन दोनोको सौ मुद्रा दीजिए, एसा कहनेपर विमाग कर पचास 
मुद्रा एकको ओर पचास मद्रा अन्यको व्यि जतेर्दै, वैसेदही प्रङृेतभे समक्षना चाहिए । भौर यहु 
सहानुगमन वचन मुमृक्षुदिषयक नहीं है, क्योकि ईति नु कामयमानः" (इसप्रकार कामना करने 
वाला पुरुष एसा करता है अर्थात्‌ संसारम कमं करनेको आता है } इसप्रकार संरारिषिषयत्वका 
उपसंहार है, ओर (अथाकामयमानंः' ( अवनजो कामना न करनेवाला पुरुष है, वह्‌ ब्रह्मको प्राप्त 
होता है ) इसप्रकार मुमूक्षुका पृथक्‌ उपक्रम है.। उस संसारिविषयक. वाक्यमें उद्गीथ भादि विषयकं 
विहित विद्या ओर नग्नस्त्रीदशंनरूप प्रतिषिद्ध विद्याका ग्रहण किया जता है, क्योकि विद्याविशोषका 
अभाव है। उसीप्रकार कमं भी विहि भौर प्रतिषिद्ध रै, क्योकि वहु वाक्य यथाप्र्ठका अनुवादक है । 


# > 


एषा होनेपर यह सहानुगमन वचन अविमागसे मी उपपन्न हो सक्ता ह ॥ ११॥ | 
गौर "तद्वतो विधानात्‌" इस सूत्रसे पूुवंपक्षीने जो कहा है, उसका उत्तर कहते है-- 
'आचायकुखाद्‌०' ( आचायं कुल्से वेदका अध्ययन करके ) इस श्वतिमे मध्ययनमात्रका 
श्रवण होनेसे केवल वेद अध्ययन करनेवाले लिए ही कमं विधिदहै, रेका हुम निश्चय करते है । 
परन्तु एेसा होनेपर विद्याहीन ( वेदाथं ज्ञारशून्य ) होनैरे उसका कर्मोनिं अनधिकार प्रसक्त होभा ? 
यह्‌ दोष नहीं है, हम वेदाध्ययनसे उत्पन्न होनेवारे कमोमि अधिकारके कारणम्‌त कर्मावबोधका 
वारण नहीं करते, किन्तु ओपनिषद्‌ मत्मज्ञान स्वतन्वरूपडे प्रयोजनवारा प्रतीत होता हज कर्ममिं 
अधिकारकारणक्वको प्रप्त नहीं द होता, इतनामात्र हम प्रतिपादन करते हैँ । जैसे एक क्रतुका ज्ञान 
अन्य क्रतुके अधिकारके द्वारा अपेक्षित नहीं है, एेषे यह्‌ म समक्षना चाहिए ॥ १२॥ 
| सखत्यानन्दी-दीपिका | 
मानशृर विद्या मूमक्षुो अमृतख्पसे ओर कमं अंन्यको परलोकं फलोपभोगाथं अनुगमन करते ह । 


इसप्रकार सूत्रकारने विमाग करिया है। वस्तुतः यह्‌ सहानुगमन वचन मृमृक्षु विषयक नहीं है, इसको 
"न च' इत्यादिसे कहते है ॥ ११ ॥ | 
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नाविशेषात्‌ ॥ १३२॥ 
पद्च्छेद--न, भविजेषात्‌ । 
आथ--( न ) कुवक्नेवेह्‌ कर्माणि' इत्यादि -धरुति तत्त्वज्ञानी विषयक नहीं है, (अविशेषात्‌) 

क्योकि "विद्वानु" विशेषका अमाव है । 

ऊवन्नेवेह कर्माणि जिजीविषेत्‌, ( ईशा० २ ) इत्येवमादिषु ज्ियमश्रवणेषु न विदुष 
इति विशेषो ऽस्ति, अविशेषेण नियमविधानात्‌ ॥१३॥ 9 

स्तुतयेऽनुमतिवां ॥ १४॥ 

पदच्छेद--स्तुतये, अनुमतिः, वा 

सूजाथं--( वा ) अथवा (अनुमतिः) तत्त्वज्ञानीके च्िए जो अनुमति-कर्मानुज्ञा है, (स्तुतये) 
वहू केवल स्तुतिके किए है 

# (कुःवन्नेवेह कर्माणि' (इईशा० २) हत्यत्रापरो विशेष आख्यायते । यद्यप्यज प्रकरण- 
सामर््यादि द्वानेव कुर्वन्निति संबध्येत, तथापि विद्यास्तुतये क्माँयुज्ञानमेतदद्रष्टव्यम्‌ । 
न कमं किमप्यते नरे" (ईशा० २) इति हि वक्ष्यति । एतदुक्तं भवति-यावज्ीवं कमं कुवंल्यपि 
विदुषि पुरुषे न कमं ठेपाय भवति, विद्यासामर्थ्यादिति तदेवं विया स्तूयते ॥१४॥ 

कामकारेण चैके ॥ १५॥ 

पदच्छेद्‌--कामकारेण, च, एके । 

सूजाथ-( च ) गौर ( एके ) "एतद्ध स्म व° इत्यादि भ्रतिसे ज्ञात होठादै कि कुछ 
विद्वानोनि मी ( कामकारेण ) स्वेच्छासे कमके साधनभूत प्रजा आदिका त्याग क्यार । 

# अपि चेके विद्वांसः प्रत्यक्चीकतविद्याफलाः सन्तस्तद वश्रम्भात्फलान्तर साधनेषु 
प्रजादिषु प्रयोजनाभावं परामुशान्ति। कामकारेणेति श्रतिभंवति वाज्ञसनेयिनाम्‌ "एतद्ध स्म 
वे तत्पूव विद्वांसः प्रजां न कामयन्ते कि प्रजया करिष्यामो येषां नोऽयमात्माऽयं लोकः (ब्रह ° ४।४।२२) 


मौर (नियमाच्' इस सुश्रसे जो पूवपक्नीसे कहा गया है, उसपर कहा जाता है । 


कुवन्नेवेह °` (इस रोकमे अग्निहोत्र आदि कम करता हुगा सौ वष जीनेकी इच्छा कर) दृत्यादि 
नियमोके श्रवणमे विदान किए है एसा विष नहीं है, क्योकि अविरोष ङपसे नियमका विधान है ॥१३॥ 


कुवन्नेवेह कर्माणि ०" शस श्र तिमे अन्य विशेष कटा जाता है । यद्यपि यहाँ प्रकरणकीं सामथ्यसे 
विद्वान ही "करता हुआ" इस प्रकार सम्बन्धित किया जाय, तो भी यह्‌ कर्मानृज्ञा विद्यास्तुतिके लिए 


संमक्षनी चाहिए, क्योकि आगे “न कम लिप्यते नरे' एेसा ही श्रुति कटैगी । तात्पय यह है--जीवन 


पयन्त कम करते हुए मी तत्त्ववित्‌ पुरुषे विद्याकी सामथ्ये कम रेप ( फएलबन्धन ) के लिए नहीं 
होता । इससे इस प्रकार विद्याकी स्तुति की जाती है ।॥ १४॥ 


मौर विद्याके फलका साक्षात्कार करनेवारे कुछ एक विद्वान रोग ॒विद्याका अवलम्बनकर 


अन्य फलके साधन प्रजां मादिमे प्रयोजनाभावका परामशं करते है अर्थात्‌ प्रयोजनाभाव देखते ह 
क्योकि "एतद्ध स्म वं०' ( पूववर्ती विद्वान्‌ सन्तान तथा कमं आदिकीः इच्छा नहीं करते थे, वे सोचते 


कि हम इस प्रजाते क्या करेगे अर्थात्‌ इनसे क्या प्रयोजन है, जिन हमको यह्‌ ात्मरोक अमीर है ) 
सत्यानन्दी-दीपिक्रा 


‰ “कुवन्नेवेह कर्माणि" यह नियम भ्रति केवर अविद्वानूके चिएहै, एसा कहा गया है । मब 
इस श्रुतिको विद्वद्‌ विषयक मानकर उसका “स्तुतये ' इस सूत्रसे परिहार करत है ॥ १४॥ 


# रवेच्छायै अग्निहोत्र आदि कमंके साधनम्‌त प्रजा आव्कि त्याग रूप लिङ्खसे भी विचा स्वतन्र 
फलवाली होनेसे कर्माङ्गं नहीं है, एेसां "कामकारेण चे" इस सूत्रसे कहते है । अत्मविद्याका अनुभव 
सिद्ध अनावृत्त भआत्मस्वरूप मोक्ष फक है । यहु कमंफलकै समान काकान्तरभावी, खातिशचय ओर 


अथि० १ स्‌० १६-१७ |] माषाजुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासखद्टिव ७५५ 


ति । अनुभवारूढमेव च विद्याफलं न क्रियाफलवत्काखान्तरभावीत्यसकृदवोचाम । 
अतोऽपि न विद्यायाः कर्म॑शेषत्वं नपि तद्विषयाया फठश्चुतेरयथाथैवं रक्यमाश्रयितुम्‌ ॥ 
उपमद्‌ च ॥ १६॥ 
पदच्छेद्‌--उपभदम्‌, च । 
सूज्नाथ--ओर यत्र वा अस्य" इत्यादिसे ज्ञात होता है कि तत्वज्ञान कर्मानुष्ठानके हेतु भूव 
विद्यात क्रियां, कारक, फल विभागका उपमदन करता है । 
अपि च कर््राधिकारहेतोः क्रियाकारकफललक्षणस्य समस्तस्य प्रपञ्चस्याविदाङ 
तस्य विद्यासामथ्यीत्स्वरूपोपमदंमामनन्ति-“यत्र त्वस्य सवंमास्मेवामू्त्केन कं पद्येत्तवकेन कं 
जिघ्रेत्‌ ( बह ° ।४।१४ ) इत्यादिना । वेदान्तोदितात्मज्ञानपूविंकां तु कर्माधिकारसिद्धि 
परत्याशसानस्य कर्माधिकारोच्छित्तिरेव प्रसस्येत । तस्मादपि स्वातन्त्यं विचायाः ॥१६॥ 
उष्वेरेतःसु च शब्दे हि ॥ १७॥ 
पदच्खेद-उध्वंरेतःसु, च, शब्दे, हि । 
सूत्रार्थ--(च) ओर (उऊष्वंरेतःसु) संन्यासाश्रममें ही ब्रह्मविद्या श्रवण है, इसमे मो विद्या 
कर्माङ्ध नहीं है, (हि) क्योकि (शब्दे) “तरयो धमंस्कन्धांः' इत्यादि श्र तिमे संन्यासाश्वम प्रतिपादित है । 
कैः ऊष्वंरेतःसु चाश्रमेषु विद्या श्रुयते। न च त्रकर्माङ्ग्वं विद्याया उपपदयते, कर्मा- 
भावात्‌ । न ह्यगिनिष्टोजादीनि वेदि कानि कर्माणि तेषां सन्ति । स्यादेतत्‌-ऊरध्वरेतस आश्रमा 
न भयन्ते वेद इति तदपि नारित । तेऽपि हि वैदिकेषु शब्देष्ववंगम्यन्ते-“त्रयो धमंस्कन्धा 
(छा० २।२३।१), ध्ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इव्युपासते' (छा ० ५।१०।१), "तपःश्रद्धे ये द्य पवमन्व्यरण्ये 
(मुण्ड ० १।२।११), एतमेव प्रचाजिनो लोकमिच्छन्तः प्रचजन्ति' ( च्रृह ० ४।४।२२ ), ब्रह्यचयदिव 





एसी अपनी इच्छासे व्याग करनेकौ  वाजसनेथी श्ाखावारछोको ध्रृतिहै। विद्या फलतो अनुभव सिद्ध 
ही है, कमंफलके समान काकान्तर-जन्भान्तर भावी नहीं है, एेसा हम अनेक वार कट्‌ चुके हँ । इससे 
मी विद्या कमंशेष नहीं है मौर विद्या-विषयक फल ध्र ति अयथाथं है, एेसा भी आश्रयणं नहीं किया 


बा सकता ॥ १५ ॥ 
भौर कर्माधिकारके दहेतु क्रिया, कारक गौर फलरूप मवियाकृत समस्त ॒प्रपन्चकी विद्याकी 


सामधथ्यंसे स्वषूप निवत्त "यन्न त्वस्य ०' ( जिस विदावस्थामे इस ब्रह्मवेत्ताके किए सब आत्माही 
हो गया उस अवस्थामें किस कृरणसे किस विषयको देखे भौर किस करणे किस विषयको सुपे )} 
इत्यादि शरुतिसे कहते हँ । वेदान्तसे उत्पन्न आत्मन्नानसे जो पूवं है एसे कर्माधिकार सिद्धिकी प्रव्याद्या 
रखनेवारेको तो कर्माधिकारका उच्छेद ही प्रसक्त होगा । इससे मो विया स्वतन्त्र है-। १६॥ 

मौर अध्वरः सन्यासाश्रम विद्यका श्रवण है । वहाँ विद्यमें कर्माङ्धिश्व उपपन्न नहीं होता, 
क्योकि उक्त आश्रमो कमंका अभाव है--अग्निहोत्र आदि वेदिक कमं उन आध्रमोमिं नहीं है। एेसा 
हो । परन्तु अघ्व॑रेतः आश्रम वेदमें नहीं सुने जति, यह मी नहीं है, क्योकि वे भौ "त्रयो घमस्कन्धाः" 

सत्यानन्दी-दी पिका 

अनित्य नहीं है । ओर (तरति शोकमात्मवित्‌" दव्यादि विद्याफर श्रुति मी अथवाद नह है, किन्तु 


यथाथ है ॥ १५ ॥ 
वि्याकी स्वतन्त्रवामे “उध्वरेतःसु' इश्यादिपे अन्य हेतु कहते हँ । (कृमतत्वन्ञाने नाङ्गाङ्गिभूते 


मिन्नाधिकारिस्थितस्वात्‌ राज्सुयब्ेह स्पतिसववत्‌' ( कमं मौर वत्तवज्ञान अ ज्गाद्धिभूत नहीं है, क्योकि 
मिन्न-मिन्न अधिकारी स्थित है, जँशे राजसूय ओर बृहस्पतिसव ) इसलिए कमं विधि रहित सन्यासा- 
श्रमे ही विद्याका श्रवण होने ब्रह्मज्ञान कमंका अद्ध नहीं है । जब संन्यासाश्रमके अभावकी चाङ्काको 
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भरचजेत्‌" (जा० ४) इत्येवमादिषु । प्रतिपन्नाप्रतिपन्न गाहस्थ्यानामपाक्ृतानपाकृतणंजयाणां 
चोध्वरेतस्त्व शररतिस्परतिभ्रसिद्धम्‌ 1 तस्मादपि स्वातच्त्यं विायाः ॥ १७ ॥ 
( २ परामर्शाधिकरणम्‌ । स्‌० १८२० ) 
परामश जैमिनिरवोदना चापवदति हि ॥ १८ ॥ 

पदच्छेद- परामशंम्‌, जैमिनिः, अचोदना, च अपवदति,. हि । 

सृत्राथं--ब्रह्मसंस्थोऽमृतत्वमेत्ति' इत्यादि शास्त्र ( परामशंम्‌ ) अन्ध परम्बरान्यायसे प्रष्ठ 
संन्यासाश्च मकरा अनुवादक है, ( जमिनिः ) ेसा चायं जंमिनिका मत दै, (हि ) क्योकि (अचोदना } 
हस वावयमें विधायक रद्ध आदि नहीहै, (च) भौर ( अपवदति ) वीरहा इत्यादि शस्त्र मी 
सन्यासाश्नमका प्रतिषेध करता है । 

क श्रयो धर्मस्कन्धाः" ( छा० २।२४।१ ) इत्यादयो ये शाब्दा उऊरध्वरेतसामाश्रमाणां 
सद्धावायोदाहताः न ते तस्प्रतिपादनाय प्रभवन्ति । यतः परामशमेषु शब्देष्वाश्चमान्तराणां 
जेमिनिराचार्यो मन्यते, न विधिम्‌ । कुतः ? न याज लिङ्ग(दीनमन्यतमश्चोदनाराब्दोऽस्ति। 
अर्थान्तरपरस्वं चैषु प्रत्येकमुपटभ्यते। जयो चम॑स्कन्धा इत्यत्र तावदन्ञोऽध्ययनं दान- 
मिति प्रथमस्तप एव द्वितीयो बह्यचार्या चायंकुखुवासी ततीयो ऽत्यन्तमात्मानमाचायकुले- 
ऽवसखादयन्सवं एते पुण्यलोका भवन्तीति परामपूवंकमाश्चमाणामनात्यन्तिकफलत्वं 
( धमंके तीन स्कन्ध-प्रविमागरँ ) ये चेमे०ः (वे जोकि ज्ञान युक्त वानप्रस्थ भौर संन्यासौ अरण्यम 
शरद्धा ओर तप इनकी उपासना करते हँ ) "तप श्रद्धे०' ( जो विद्धान्‌ लोग अरण्यम तपः भौर ध्रद्वाका 
सेवन करते हैँ ) "एतमेव ° ( इसी आत्मलोकको चाहते हुए सन्यासी सब कर्मोका संन्यास करते हैँ ) 
“ह्म व्यादेव °' ( ब्रह्मचयसे हो संन्यास ग्रहण करे ) इत्यादि वदिक अब्दोमे अवगत होते है । प्राप्त 
गाहस्थ्य अप्राप्त गाहुस्थ्य, अपाकरत तीन ऋण भौर अनपाकृत तीन क्ण वाला जध्वरेतस्त्व श्रुति 
आर स्मृतिमे प्रसिद्ध है । इससे मी विद्या स्वतन्त्र है ! ॥ १७ ॥ 

त्रयो धमंस्कधाः' ( धमंके तीन स्कन्ध-प्विभाग है ) इत्यादि घ्रुतियां बो संन्यासाभरमोह 
सद्ध(वके लिए उदाहर, वे उनके प्रतिष।दन केरनेमे समथ नही दहै, क्योकि जेमिनि अ।चाथं इन 
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“स्यो जमस्कन्धाः' दव्यादिपे निवृत्त करते ह । "तीन कमं प्रधान आश्रम ह मौर चौया ब्रह्मसंस्थ- 
संन्यासाध्वम दहै" शब्रह्मचर्यण ऋषिभ्यो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य एष वा अनृण.” ( ब्रह्मचयं युक्त 
वेदाध्ययनसे ऋषिऋण, यज्ञ दिप देवतऋण कौर परजा द्वारा पितृऋणसे मुक्त होकर यह ऋण रहित 
होता है ) ब्रहाचर्याश्रम, गृहस्यन्निम भोर वान््रस्थाश्रम इनके किए श्रौत ओर स्मातं कर्मा विघान 
है गौर केवर ब्रह्म प्रा्षिके लिए गृहीत संन्थासके लिए कमंकवा विघान नहीं दै। परन्तु "ऋणानि 
त्रीण्यपादत्य मनो मोक्षे निवेश्चयेत्‌ । अनापकृत्य मोक्षं तु सेवमानो बजष्यधः॥' (ोनों ऋगोँका जपा- 
कृरणकर मनको मोक्षे प्रविष्ट करे। ऋ्ोका अपाकरण विये विना मोक्षका सेवन करनेवाला 
अधोगतिको प्राप्त होता है ) इस प्रकरी मनुस्मृति है। इसका अभिध्राय यह है- किं गृहस्याश्रममे 
रहकर तीनों ऋणो मुक्त हो संन्यास ग्रहण करे? यदि वेतरथा ब्रह्मच्यादिव प्रचरेत्‌ गृहादरा- 
वनाद्वा" यदहरेव विरजेत्तदहरेव प्रचजेत्‌' (जाबा ० ३।४} इत्यादिघ्रूति है । ध्र ति ओर स्मृतिमे विरो 
हो तो स्वनन्त् प्रमाणभूत श्र.ति बलवतो होती है । मोर द्वितीयमाश्रममिच्छेततम।वसेद्‌' (द्वितीय आश्रम. 
को इच्छा करे ओर उसमे रहे) यह स्मृति है । इस प्रकार धुतिमे ओर स्मृतिमे संन्य।साश्रम प्रसिद्ध है । 
हसकिए ब्रह्मविद्या सन्यासाश्रम निष्ठ होनेसे स्वतत्वरं है ॥ १७ ॥ 

® पूवं अविकरणमें श्रयो धमस्कन्धाः' इत्यादि रुति जो यति आश्नमके सद्धावमे प्रमाणसूपसे 
कहौ शई हे, उसका असभव है, इसप्रकार म्षेप संपति. "पराभर्शा जैमिनिः इत्यादिमे पूर्वपक्ष 
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संकीर्व्यास्यन्तिकफखतया ब्रह्मसं स्थता स्तूयते--्रद्यसंस्थोऽद्धतव्वमेति' ( छा० २।२३।१ ) 
इति । नन परापरो ऽप्याश्रमा गम्यन्त एव । सत्यं गम्यन्ते, स्सृत्याचाराभ्यां तु तेषां 
प्रसिदिनं प्रत्यश्चश्चतेः । अतश्च प्रत्यश्चश्चति विरोधे खल्यनादरणीय।स्ते भविष्यन्ति, अनचि. 
कृुतविषया वा। ननु गादस्थ्यमपि सहेवोध्वरेतोभिः परामृष्टं यज्ञोऽध्ययनं दानमिति 
प्रथम इति । सत्यमेवम्‌, तथापि तु गृहस्थं प्रर्येवागिनिहोत्रादीनां कर्मणां विघानाच्छरति- 
प्रसिद्धमेव हि तदस्तित्वम्‌ । तस्माल्स्तुलथं एवायं परामश न चोदनाथंः । अपि चाप- 
वदति हि प्रत्यक्षा श्चतिराश्चरस्रान्तरप्‌--'वीरहा वा एष देवानां योऽभ्नि्ुद्रासयतेः, “आचार्याय 
प्रियं घनमाहृस्य प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सी ' (तै० ५।११।१), "नापुत्रस्य रोष्ोऽस्तीति तत्सवं परावो 


श ह, छ 


विदुः' इव्येवमादया । तथा “ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इस्युपासते' ( छा० ५।१०।१ ) (तपःश्रद्धे ये 
श्रतियोमे अन्य आश्रमोका परामशं मानते है, विधि नहीं, किससे ? इससे कि लिड भिर्मेसे एक मी 
विधिशब्द यहा नहीं है। भौर इनमे प्रत्येक अन्य अथपरक उपलन्ध होवा दहै । श्रयो धमस्कन्धा 
यहां तो “यज्ञोऽध्ययनं दानमिति ( यज्ञ, वेदाध्ययन मौर दान यह प्रथम धमस्कन्ध है, तप द्वितीय धमं 
रकन्ध ओर आचायकुलमे वास करनेवारा, जीवनपयन्त नियमपूवंक अ।चयंकुलमें देहको क्षीण 
करनेवाला नेष्ठिक ब्रह्मचारी, यह्‌ तृतीय धमं स्कन्ध दहै, ये सब ठीनों आश्रमी यथोक्त धर्मे पुण्यलोक 
वाके होते हैँ ) इसप्रकार भाश्वमोका पर।मशंपूवंकं व्यभिचरित फल कहकर (्ह्यसंस्थोऽ्तत्वमेति 
( ब्रह्ममे सम्यक्‌ प्रकारे स्थित चतुर्थाश्रमी सन्यासी अमृतत्वको प्राक्त होता है) इसप्रकार अब्यभि- 
चरित फलत्वमन ब्रहासस्थताकी स्तुतिकी जातीदहै। परन्तु परामशमे मो अश्रमं अवगत होते हीद। 
ठीक, अवगत होते ह, परन्तु उनकी स्मृति गौर आचारय तो प्रसिद्धि है, प्रत्यक्ष घ्रुतिसे प्रसिद्धि नहीं दै, 
भतः प्रत्यक्ष श्र तिके विरोध होनपर वे अनादरणोय होगे अथा अनधिकारी दिषयक होगे अर्थात्‌ अग्न 
होत्र आदि क्मोमिं अनाधिकारी दूञ कछगड़ होगे । परन्तु धयज्ञोऽध्ययनं दानमिति प्रथमः इभ्रकार 
गाहस्थ्यका मी संन्यासियोंके साथ परामशं किय गया दहै । एसा ठोकदहै, तो मी गृहुस्थाश्चमके प्रतितो 
अग्निहोत्र आदि कर्मोका विधान होनेसे उसका अस्तित्व श्रुति प्रसिद्ध ही है) इसलिए यह परामश सतुत्य- 
थक टी दै विध्यथक नहींहै। ओर "वीरहा वा एष०' (जो अग्निका उद्वासन (बुक्षाना) करता है वह्‌ 
, देवोका वीरहा-पुत्रघाती होता दै) (आचार्याय ०' ( आचायको अभीष्ट घन लाकर [ उसकी भआज्ञासे 


स्वरी परिग्रह कर | सन्तान परम्पराका उच्छद न करे ) (नापुत्रस्य ° ( पृत्रवालेको रोकप्राप्त नहीं 
होता, एेस। सब पशु भी जानते हैँ ) इत्यादि प्रव्यक्षश्रति आश्रमान्तरका प्रतिषेध करती दै -। इसी 


सत्यानन्दी-दीपिका 


करते हैँ । उध्वरेतः चब्दसे य्ह सन्यासाश्रम समक्षना चाहिए. । माष्यमे (आश्रमान्तराणा' यहु 
बहुवचन अवान्तर भेदके अमिप्रायसे है, इसलिए काण्वायन स्मृतित्े अथतः अनुवृत्ति करते ह 
गायत्र, ब्राह्य, प्रजापतय ओर बहुच्‌ भेदपे ब्रह्मचारी चार भकारे हँ । उपनयनानस्तर तीनरात्नि तक 
रणकः मक्षण न कर गायत्रीका अध्ययन करनेवाला गायत्र, वेदाध्ययनं तक तब्रह्मचयंत्रती ब्राह्म, 
ऋतुकालमें स्वस्त्री अनुगामी परस्त्रीविमुख रदनेवाला अथवा संवत्सरपयन्त वेदव्रती वुक्‌ प्राजापत्य 
ओर मरणपयन्त गुरुकुरवासी निक ब्रह्मचारी बहुन कहा जाता है । वार्ताकि, यायावर, यारीन 
. बौर घोरसेन्यासिक भेदसे गृहस्थ मी चार प्रकारका है। कृषि, गोरक्षा घादि वेद्यवृत्तिे निर्वाहो 
` तथा नित्य आदि क्रियापरक वार्ताश्वुत्ति, जो सदा भयाचितवृत्ति हो याजन, अध्यापन ओर प्रतिग्रहुसे 
विमुख वह्‌ यायावर, षटकर्मेमिं रत याजनादि वृत्ति सच्वयी श्चालीन ओर उद्धुत पवित्र जले कम- 
करता प्रतिदिन उच्छवृत्ति हिसादि रहित म्रामवासी घोरसन्यासिक कहा जाता है । वंखानस, बोदुम्बर, 
।बाचसित्य ओर फेनप मेदे वानप्रस्थ चार प्रकारका है । प्रामके ब।हुर विना जोते ओषधिययोसे अग्नि 
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द्युपवसन्त्यरण्ये' (ण्ड १।२।११) इति च देवयानोपदेश्ो नाश्नमान्तरोपदेशः। संदिश्धं 
चाश्रमान्तराभिधानस्‌--'तप एव द्वितीयः' (छा० २।२।३।१) इत्येवमादिषु । तथा "एतमेव 
परचाजिनो लोकमिच्छन्तः प्रवजन्ति' (ब्रह ° ४।४।२२) इति लोक्गसंस्तवोऽयं न पारिवाज्यविधिः। 
नयु ब्रह्मचयादेव प्रनजेदिति विस्पष्टमिदं प्रत्यक्ष पारिबाल्यविधानं जावालानाम्‌ । सत्य- 
मेवमेतत्‌ , अनपेक्ष्य रघेतां श्रुतिमयं विचार इति द्रष्टन्यम्‌ ॥ १८ ॥ 
अनुष्टेयं बादरायणः साम्यभरुतेः ॥ १९॥ 
पदच्छेद अनुष्ठेयम्‌, बादरायणः, साम्यध्रतेः । 
सृत्राथं -( बादरायणः } बादरायणका मत है फि ( अनुष्ठेषम्‌ ) संन्यासाश्रम अनुष्ठेय है, 


( साम्यधरूतेः } वरथोकि “तरयो धरम॑सछन्धाः' इसप्रकार गृहस्थाश्रमके साय संन्यासश्चमकी मी समान 
परामश श्रुति दै । 


 अनुष्ठेयमाश्रमान्तरं बादरायण आचार्यो मन्यते, वेद्‌ श्रवणात्‌ । अग्निहोजादीनां 
चवरयानुष्ठेयत्वात्तद्धिपेघादनधिक्तावुष्ेयमाश्चम्रान्तरमिति हीमां मति निराकरोति, 
गाहंस्थ्यवदेवाश्रमान्तरमप्यनिच्छता प्रतिपत्तव्यमिति मन्यमानः । कुतः १ साम्थश्युतेः। 
समा हि गाहंस्थ्येनाश्रमान्तरस्य परामशंश्रुतिररद्यते-त्रयो धमर्कन्बाः' ( छा० २।२३।१ ) 
इत्याद्या । यथेह श्चुत्यन्तरविहिदमेव गाहंस्थ्यं परासुष्मेवमाश्रमान्तरमपौति प्रतिपत्त- 
व्यम्‌ । यथा च शराखलन्तरप्राप्तयोरेव निवीतप्राचीनावीतयोः परामश उपवीतविधिपरे 
प्रकार “ये चेमेऽरण्ये°' ( जो ये अरण्यमे श्वद्धा ओर तपकी उपासना करते हैँ ) तपः श्रद्ध ०' (जो तप 
मौर श्रद्धाका अरण्यम रहकर सेवन करते है, ) यह्‌ देवयान मागका उपदेश है, आध्रमान्तरका 
उपदे तहं है । ओर तप एव द्धितीयः' ( तप ही द्वितीय धम है ) इत्यादि ध्रुतियोमे अन्य अारमों 
का कथन संदिग्धे है । उसीप्रकार्‌ पृतमेव०' ( उसी आात्मलोकंके अभिलाषी परिव्राजक सब कर्मोका 
त्याग करते हैः ) यह्‌ भात्मखोककी स्तुति है पारिव्राज्यं विधि नहीं है । परन्तु श्रह्मचयादेवः ( ब्रह्मचयं 
से ही सन्यास ग्रहन करे ) इसप्रकार जाबालोमे यह सपष्टरूपते प्रत्यक्ष परित्राज्यका विधान है । यह्‌ 
ठोक है । परन्तु इस श्रूतिकी अपेक्षा कयि विना यहं विचार है, एेसा समक्षना चाहिए ॥ १८ ॥ 
सिद्धान्ती--बादरयण आचायंका मत दहै अन्य आश्रम अनुष्ठेयहै, क्योकि उसका वेदे 
श्रवण है} अग्निहोत्र अादिके अवश्य अनुष्ठेय होने उसके विरोधे अन्य बआश्रमकी दइच्छा ब 


करनेवालोको मी स्वीकार करना चाहिए, रेस माननेवाङे आचायं बादरायण निराकरण करते ह । ` 
किससे ? दस्ये कि सास्यश्रुति है । गाहुस्थ्यके साथ अन्य आश्रयको मो त्रयो धर्मस्कन्धाः इत्यादि . 
समान परामश श्रुति देखी जाती है । जेस यहाँ अन्य श्रुति ` विहित ही गाहस्थ्यंका परामश किया 
गयादहै, वसे ही अन्य श्रुतिमें विहि अन्य आश्रमका मी परामशं किया गया है, रेखा समक्षना 
चाहिए । जश्च अस्य इस्तरमे ही प्राष्ठ निवीत ओर प्राचीनावीतका उपवीतविधि परक वाक्योमें परा- 

सत्यानन्दी-दीपिका द 
होत्र करनेवाला वेखानस, प्राठः उठकर जिस दिश्ाको देखे उसी दिश्चके भौदुम्बर, बेर, निवार ओष्ट 
सामासे कायं चरनेवाल। ओदम्बर, आठ मासतक उपाजंनकर चातुर्मा्ठमें मोजन करे, कातिकरपूणिमर्पि 
संगृहीत पष्प फलादिका त्यागी जटा वल्कलधारी बालखित्य मौर गिरे फल पत्र आदि खाकर क्वविद्राशनर ` 
कर ओर कमपरायण वह फेनप कहा जाता है । कुटीचक, बहदक, हंस ओर परमहस मेदे प्क 
व्राजक चार प्रकारके ह । उनमें स्वपूत्रके घरमे भिक्षा करते त्रिदण्डधारी वहु कुटीचक, क्षोभ 3 
कमण्डलु, पवित्र, पादुका, भसन, शिखा, यज्ञोपवीत, कौपीन, कषायवस््रवारी, तीषमिं भमु 
करनेवाले, भिक्षावृत्तिसे रहकर आदमाभिराषी त्रिदण्डी बहूदक है, शिक्षा त्यागक्र यज्ञोपवीतष्ष । 
हाथमे क्षोो कशण्डलु, व्रः एक रातवासी ङच्छ चान्द्रायण यादि व्रती एक दण्डधारी हंस & । 


= › 
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वाक्ये । तस्मात्तद्यमनुष्ठेयत्वं गादंस्थ्येनाश्रमान्तरस्य ! तथा ^एतमेव प्रनाजिनो रोकमिच्छन्त 


प्रचजन्ति' (ब्रह ०४।४।२२) इत्यस्य वेदायुवचनादिभिः समभिव्याहारः । ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप 
इत्युपासते' ( छा० ५।१०।१ ) इत्यस्य च पञ्चम्निविद्यया । यत्त्तम्‌--^तप एव द्वितोय 


( छा० २।२३।१ ) इत्यादिष्वाश्रमान्तराभिधानं संदिग्धभमिति, नेष दोषः, निश्चयकारणसख- 
द्भावात्‌ । श्रयो धमंस्कन्धाः' ( छा० २।२३।१ ) इति हि धमंस्कन्धतरित्वं प्रतिज्ञातम्‌ । नच 
यज्ञादयो भूयांसो घर्मा उस्पत्तिभिन्नाः सन्तोऽन्यत्राश्नरमसंबग्धात्तरस्वेऽन्तर्भावयितं 
दाक्यन्ते । तज यज्ञादिलिज्ञो गरहाश्रम पको घम॑स्कन्धो निर्दिष्टो ब्रह्मचारीति च स्प 
आश्रमनिदश्स्तप इत्यपि कोऽन्यस्तपःप्रधानादाश्रमाद्धमंस्कन्धोऽभ्युपगम्येत ? ये चेमेऽ- 
रण्ये" ( छा० ५।१०।१ ) इति चारण्यलिङ्गाच्छदातपोभ्यामाश्चरमणगरहीतिः । तस्मात्परामश- 
‹प्ययुषठयमाश्रमान्तरम्‌ ॥ १९ ॥ 


विधिव धारणवत्‌ ॥ २०॥ 
पदच्छेद्‌-- विधिः, वा, धारणवत्‌ । 
सूज्ाथं-( वा ) अथवा ( विधिः ) अन्य आश्रमी विधि माननो चाहिए, ( धारणवत्‌ ) 


जसे “अधरस्तात्‌ समिधम्‌" इत्यादि श्वतिमें समिध्‌ धारणको विधिदै। 

मश होता है । हसलिए अन्य आघ्रमक्रा गाहस्थ्यके साथ भनुष्टेथल्व समान है । उसीप्रकार “एतमेव ० 

( इस आत्मलोककी इच्छां करनेवाले संन्यासी सब कु व्यागकर चरे जाति हैँ ) इसका वेदके अनु 

वचन आदिक साथ सहोच्वारण है । ये चेमेऽरण्ये०' (ये जोकि वनमेंश्वद्धा भौर तप इनकी उपा- 
सनां करते हँ ) इसका पन्वाग्निविद्याके साथ सहोच्चारणं है । ओर यहु जो कहा गया है कि तप एव ` 


दितीयः' इह्यादिमे अभ्य आश्रमका विधान संदिग्ध है। यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि निरचय कारणका 
सदधावं है । (त्रयो चमस्कनजाः' इसप्रकार धमस्कन्ध तीन है, रेसी प्रतिज्ञा की गई है । बहुत-से यज्ञ 


आदि धमं उत्पत्तिविधि [ यजेत इत्यादि ] यै भिन्न होते हुए बाश्रम सम्बन्धस्रे अन्यत्र त्रित्वमे 
अन्तभवि नहीं किये जा सकते । उनमें यज्ञादि-किद्धक गृहस्थाश्रम यह एक षमस्कन्वं निदिष्ट है । 


ह्यचारी' इसप्रकार स्पष्ट जाश्रमका निर्देश्च है, (तपः' यह भमी तपं प्रधान भाश्रमथे फछोन-सा दूसरा 


घमस्कन्ध स्वीकार किया जाता है । ध्ये चेमेऽरण्ये" इसमे अरण्यरिङ्कये-श्रद्धा ओर तपसे आश्रमका 
ज्ञान होता दै । इसलिए परामशमे मी अन्य आश्रम अनुष्ठेयं दै ॥ १९॥ 

खत्यानन्दी-दीपिका 
एक दण्डघारी मण्डित यज्ञोपवीत रहित सवं क्म॑त्याभी मात्मनिष्ठ परमहंस कहा जाता है । परन्तु ऊपर 


वणित पुवपक्ष्मे सन्यासका अमाव होनेसे ज्ञानमे स्वतन्त्र ॒मोक्षरूपफल की असिद्धि है भौर सिदान्तमें 
संन्यासाश्रमके सिद्ध होनेपर ज्ञानम फचकी सिद्धि है ॥ १८ ॥ 


# जसे अन्यं श्रुतिमें विहित गाहस्थ्यका त्रयो ध मस्कन्धाः' यहां परामश ( अनुवाद ) किया 


गया है, वसे ही यहां अन्य भर्‌ तिप विहि भन्य आश्रमोका भी परामश दै । अनुवाद अन्यत्र विहिव- 
का होता है । जवे निवीतं मनुष्याणां प्राचीनावीतं पितणामुपवीतं देवानाम्‌" ( निवीत मनुष्योका 


प्रचीनावीत पितरोका गौर उपवीत देवोका होवा है ) इश्यादि वाक्यर्मे दवकममे उपवीतका विधानं 
है भर उसकी स्तुतिके किए इन दोका अनुवाद है, क्योकि. मनुष्य सम्बन्धी क्रियाम निवीत-अषं 


देहका वस्वसे बन्धन प्राप्त है गौर पितृ-सम्बन्धौ क्रियामे प्राचीनावीत मी अन्य विधिषेप्राप्ठहै। इस 
प्रकार श्रयो धमस्कन्नाः' यह वाक्य मले "यज्ञोऽध्ययनं दानमिति" इसप्रकार अन्य अथं परक हो, परन्तु 


इस वाक्यमें परामशश्चे अन्य आश्रमोकी प्रतीतिका वारण नहीं किया जा सकता है । “एतमेव प्रनाजिनो 
लोकमिच्छन्तः प्रचजन्ति' इत्यादि साक्षात्‌ भ्रति पारित्राज्य ाश्रमका विधान करती है! वेदानुवचन 


आदि विधेयोके साथ सहोच्चारण होनेसे पारित्राज्यमें मी विधेयता है। थे चेमे° इत्यादि ध्र तिसे 
वानप्रस्थका विधान है, क्योकि प्चवाग्निवि्यारूप विधेधके साथ कथन होने वानप्रस्थ मी विधेय है । 


७६० ब्रह्मसूत्र -दाङरभाष्य [ अ० २३ पा०४ 


® विधिर्वा ऽयमाश्चमान्तरस्य, न परामरामात्रम्‌ । ननु विधित्वाभ्युपगम एकवा- 
कयताप्रती तिरुपरध्येत, प्रतीयते चात्रेकवाक्यदः-पुण्यटोकफलास्रथो धमस्कन्धा चह 
संस्थता त्वमृतत्वफटेति। सत्यमेतत्‌, सतीप्रपि स्वेकवाक्यताप्रतीति परिव्यस्य विधि 
रेवाभ्युपगन्तव्यः, अपूवत्वात्‌, विध्यन्तरस्यादशनात्‌, विस्पष्ट्चाश्रमान्तरथ्व्ययादगुण- 
वादकर्पनये कवाक्यत्वयोजनाचुण पत्तेः । धारणवत्‌ । यथा-जधस्तात्समिधं धारयन्नवुदवेदु- 
परि हि देवेभ्यो धारसति' इत्यञ्च खत्य(मप्यधोधारणेनेकवाक्यताप्रतीतौ विधीयत एवोपरि 
धारणम्‌, अपूवत्वात्‌ । तथा चोक्तं रोषलश्षणे-'गिधिस्त्‌ धारणेऽप वत्वात्‌" इति, तद्ध दिदाप्या 
श्रमपरामदाश्रुतिकिधिरेवेति कल्प्यते ॥ यदापि परामश पवायमाध्चमान्तराणाम्‌, तदापि 
्रह्मसंस्थता तावःसंस्तवसामर्यादवदयं विघेयाऽभ्युपगन्तव्या । सा च कि चतुर््वाश्न- 
मेषु यस्य कस्यचिदाहोस्वित्परिचाजकस्थवेति विवेक्तव्यम्‌ । यदि च बह्मचर्यान्तेष्वाश्र- 


भथवा यह अन्य आश्रमकी विधि है केवल अनुवाद नहीं है । परन्तु विधित्व स्वीकार करनेपर 


एकवाक्यताकी प्रतीतिक्रा बाध होगा बौर यहां तीन धमस्कन्ध पुण्यकोक फलवा दँ मौर ब्रह्म 
संस्थता अमृतत्व फल्वालो है, इसभ्रकार यहां एकवाक्यता प्रतीत होती है । यह्‌ ठोक दै । सिद्धान्ती. 


परन्तु यदहं एकवाक्यताकी प्रतीति होनेपर मौ उसा परित्यागकर अपुव होनेसे विधि ही स्वीकार 
करनी षाहदिए, क्योकि नकी अन्य विधि नहीं देखी जाती । कारण कि अन्य आाश्नमोका स्प्ट ज्ञान 
होनेसे गुणवाद कलत्पनासे एकवाक्यताकी योजना नहीं हो सकती । धारणक समान । जसे जधघस्तारस- 
भिधम्‌' ( सुवाम रखी हुई हविष्यके नीचे समिधाको धारणकर भनुद्रवण करे-- आह्व पीयाग्निके 
समीप जाय, क्योकि उन देवताओके लिए हविपुणं जुहूके ऊपर समिधाका धारण करता है ) इसमे 
नीचे धारणके साथ एकवाक्यता प्रतीत होनेपर मी अपूवं होनेसे उपर धारणा विधान किया जाता 


है अथात्‌ ऊपर घारणकी विधि मानी जातीदहै। जं कि (विभिस्तु भारणेऽपूत्त्वात्‌' (दविक 
हविष्यमे जुहू-ल वाके उपर समिधाका धारण भपुवं  होनेसे विधिदहै) इसप्रकार दोषजक्षणमं क 


गया है । वसे ही यहां मी आध्नमकी परामश श्रुति विषिदहीदहै एेसी कत्पनाकी जाती है । यद्यपि यह्‌ 
अन्य आन्नमोका परामराहीदै, तो भी ब्रह्मसस्थता स्तुत्िकी सामथ्यसे विधेधशूपसे स्वीकार करनी 


चाहिए । ओर वह्‌ स्तुति क्या च।र आश्रमोमे चाहे जिस किसी ्ा्रमकौ है अथवा परित्राजककी ही 
है ? इसका विवेचन करना चादिए । यदि ब्रह्यचारी पयन्त अनुवाद किए जानेवारे आश्चमोमे परिव्राजक 


| सव्यानन्दी-दीपिका 
इसलिए श्र तिमे च्रित्वको अन्यथा अनुपपत्ति होनेपे स्कन्धद्यब्दको आध्रमपरक मानना चाहिए । ओर 


स्वगंकामो यजेत' “दच्रात्‌' “अध्येतव्यम्‌' इत्यादि उत्पत्ति विधिसे भिन्न बहुत-से यज्च आदि धमं रहँ 
उनका आश्रम सम्बन्धके विना त्रयो भमस्कन्धा, इसमे तीन संख्यामे अन्तर्माव नहीं हो सकता । 


इसलिए इनमे यज्ञादि कलिद्धवाला गृहस्थाश्रम एक धममस्कन्ध है । "ब्रह्मचारीति द्वितीयः (तपः' ईइसंपे 


तपं प्रधान तृतीय वानप्रस्थ अशश्रमका ग्रहण है । ` इसप्रकार (्रह्मसंस्थोऽगतव्वमेति' यहां परिलेषसे 
बरह्मसस्थ' पे सन्याखका ही ग्रहण होता है । पुवंपक्षोने अन्य आश्चमके प्रतिषिधमे जो 'वीरहावा 


एष' यह्‌ श्रि प्रमाण दियादै, वहु मी गृहस्थाश्रम युक्तं पुरुषके लिएदहै अर्थात्‌ जो गृहस्थ अज्ञान 
अथवा प्रमद आदिसे यज्ञीय अस्िको वृक्षा देता टै वहु देवोंका पृत्रघातौ होतार, यह अमिप्रायदहै। 


इस श्वुतिसे अविरोध मौर परामश होनेसे ( संन्यासाश्रम ). का अनुष्ठान करना चाहिए ॥ १९॥ 

` »# श्रयो धमस्कन्धाः' यह श्रुति अन्य आशमोको अनुवादक कही गई है विधि नहीं है । भव 
दे अन्यं जध्नमोमे विधि कहते है अनुवादक नहीं है, क्योकि इसमे लाघव है । पूर्पक्षी--यदि 
श्रयो धमस्कग्धाः' इसको अन्याश्रमोकं। विधि माने ती नत्रयो०' भौर ब्रह्मसंस्थो० इनं दोनोकी एक 
वाक्यताका बाध हषा, अतः इसको चारों आश्मोकी विधि मानना. अयुक्त है। सिद्धान्ती --भन्य 


अधि > सुट २० |] भाषायचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७६९१ 


मेषु परामुद्यमानेषु परिवाजको ऽपि परामृष्रस्ततश्चतुर्णामप्याश्नमाणां परामृष्टव्वाविहहोषा- 
दनाश्चमित्वानुपपत्तेश्च यः कश्िच्चतुर््वाश्नमेषु ब्रह्मसंस्थो भविष्यति। अथ न परामृष्रस्ततः 
परिरिष्यमाणः परिवाडेव ब्रह्मसंस्थ इति सेरस्यति। तच्च तपःशब्देन वैखानसग्राहिणा परा- 
सरष्टः परिवाडपीति केचित्‌ । तदयुक्तम्‌, नहि सत्यां गतो वानप्रस्थविशोषणेन परि व्ाज्ञको 
ग्रहणमहंति, यथाऽत्र ब्रह्मचारिग्रदमेधिनावस।धारणेनेव स्वेन स्वेन विरोषणेन विदोषि- 
तावेवं भिश्चुवेखानसावपीति युक्तम्‌ । तपश्चास्राघारणो घमां वानप्रस्थानाम्‌, कायक्लेश 

प्रधानत्वात्‌, तपःचब्दस्य त्र रूढेः । भिक्षोस्तु धमं इृन्द्रिथसंयमादि रक्षणो नेव तपःशाब्दे 

नाभिरूप्यते। चतुष्रेन च प्रसिद्धा आश्रमसित्वेन परामरहयन्त इत्यन्याय्यम्‌। अपि च मेद 
व्यपदेशोऽच्र भवति--'त्रय एते पुण्यरोक माज एकोऽ्तस्वमा्‌' इति । पृथक्त्वे चेष मेदव्यपदेः 
ह्मयोवकर्पते । न द्येवं भवति देवद त्तयक्षदत्तौ मन्दप्रज्ञवान्यतरस्त्वनयो महाप्रज्ञ इति । भवति 
त्वेवं देवद तयन्ञदत्तो मन्दभ्रजञो, विष्णुमिस्तु महाप्रज्ञ इति । तस्मात्पूवे चय आश्रमिणः 
पुण्यरोकभाजः, परिक्िष्यमाणः परि व्राडेवासृतत्वभाक्‌ । % कथं पुनब्रह्मसंस्थशेष्दो 
योगात्प्रवतमानः सवत्र संभवन्परि बाजक पवावतिषठेत १ रूढ्वभ्युपगमे चाश्रममाजाद्‌ 

मृतत्वप्रापेक्लानानथंक्यप्रसङ्ध इति । यत्रोच्यते-ब्रह्मसंस्थ इति हि बरह्मणि परिसमा्िरः 
नन्यव्यापारतारूपं तन्निष्ठत्वमभिधीयते। त जयाणामश्रमाणां न संभवति, स्वाश्रमविष्ि- 


म षरामृश्होतो चारों आश्रमोका मी समानष््पसे परामशं हो जानेसे मोर अनाश्रमित्व [ अनाश्रमी 


नं तिष्ठेत्‌ | की अनुपपत्ति होनेसे चारों ाध्रमोमे जो कोर ब्रह्मसंस्थ होगा 1 गौर यदि परित्राजकका 
परामश नहो तो अवधिष्ट प्ररित्राजक ही ब्हमसंष्यहै, एेसा सिद्ध होगा । उनमें वखानसग्राही तपः 


छब्द प्ररित्राजकका मो परामरा होतादहै, एसा कुछ लोग कटते हँ । वह्‌ युक्त नहीं है, क्योंकि शतिके 
होनेपर वानरस्थके विशेषणसे (तपःखब्दसे) परिव्रालकका ग्रहण नहीं हो सकता । जपे यहां ब्रह्मचारी 


मौर गृहस्थो अपने-अपने आसाधारणं विद्ेषणसे विरोषित होते है, वसे मक्षु गौर वनप्रस्थमी 
विशेषित हों, यह्‌ युक्त है । तपः वानप्रस्थो असाधारण धमं है, क्योकि उन्म कायक्ले प्रधान है । 
तपः शब्द कायक्ले आदिमे ख्ड है । परन्तु परित्राजकका इन्द्रिय संयम भादि रूप घमं तपः शब्दसे नहीं 
कहा जाता । गौर चाररूपसे प्रसिद्ध आश्वमोका तीनशपसे अनुवाद अयुक्त है । ओर “यन्न एते° 


( जर्हा ये तीन पृण्यलोकके मागी हँ ओर एक अमूृतत्वका मागी है) इस प्रकार यहां भेदका व्यपदेशा 
भीरहै ओर ( वानप्रस्थ भौर परिव्राजक ) पृथक्‌ होनेपर यह्‌ भेद व्यपदे् भी उपपन्न होतादहै। 


देवदत्त ओर यज्ञदत्त मन्दबुद्धि किन्तु इन दोनोमे से एक महाप्राज्ञ है, . एषा कमी नहीं होता । 
परन्तु एसा तो होता है . कि देवदत्तं ओर यज्ञदत्त मन्दबुद्धि ह पर विष्णुमित्र महाश्राज्ञ दै। इसकििए 


पूवंके तीन आश्रमी पुण्यलोकके मागी होते ह रौर परििष्यमाण परिव्राजक ही अमृतत्वका भागी 
होता है । ¶०-किन्तु योगसे प्रवृत्त होता हा ब्रह्मसंस्य राब्द सव आश्रमोमे सम्मव होता हभा फिर 
परित्राजकमे ही क्यो अवस्थित हो? गौर श्द्िकिं स्वौकार होनेषर केवल आश्रममाच्रसे अमृतत्वकी 
प्राति होनेसे श्ानर्मे भनयक प्रसङ्ग होगा ? सि०-इसपर कहते है-ब्रह्मसंस्थः' इस चब्दवे ब्रह्मे परि 
सत्यानन्दी-दी 
आश्रमोकी किसी अन्य विधि पुवं सिद्धि न होनेषे उनका गनुवाद मी सम्मव नहीं है । ¶्रह्मसंस्थो० 
इस वाक्यको स्तुति परक माननेसे लक्षणा दोष है, ईइसकिए एकवाक्यता प्रतीतिका त्यागकर अन्य 
आश्र मोंकी प्रथम किसी अन्य विधिसे सिद्धि न होनेके कारण उनकी विधि मानना युक्तहै। जसे 


धारणदत्‌' यजमानकी मृत्यु होनेपर आहिताग्निमे अग्निहोत्र होमकर उस अग्निस उसका. दाह संस्कार 
किया जाता है, भतः उसे प्रेताग्निहोत्र कहते है । उसमे जुहमे हविको मरकर हवनके किए जब 


आहवनीय अग्निके पास ठे जाय, तब उस हविको (अभस्तास्समिधम्‌ , हससे विहित अधोधारणका 


७६२ ब्र्मसूञ-त्राङर भाष्य [ अण्रेपा०्थे 


तकर्मानचुष्ठाने प्रल्यवायश्रवणात्‌, परिवाजकस्य तु सर्वकर्म॑संन्यासालप्रत्यवायो न संभव- 
त्यननुष्टाननिमित्तः । शमदमादिस्तु तदीयो घमां ब्रह्मसंस्थताया उपोद्ररुको न विरोधी । 
बरह्मनिष्ठस्वमेव हि दस्य हामदमाद्यपन्रंहितं स्वाश्रमविहिवं कम॑, यज्ञादीनि चेतरेषां, तद्‌- 
व्यतिक्रमे च तस्य प्रयवायः । तथा च न्यास इति ब्रह्मा बह्मा हि परः परो हि ब्रह्मा । तानि वा 
एतान्यवराणि तपांसि न्यास एवास्यरेचयत्‌' ( नारा० ), 'वेदान्तविक्ञानसुनिध्ितार्थाः संन्यासयोगा- 
यतयः शुद्धसत्शाः' ( मुण्ड ० ३।२।६, नारा ० १२।२, केवल्य० ३ ) इत्ययाः श्रतयः । स्मृतयश्च- 
ततबुद्धयस्तदात्मानस्तन्िष्ठास्तत्परायणाः' { गी० ५।१७ ) दत्यादा ब्रह्मसंस्थस्य कर्माभावं दश 
यन्ति। तस्मात्परिवाजकस्याश्रममात्रादम्रतत्वप्रपेर्ञानानर्थंक्यप्रसङ्ग दव्येषोऽपि दोषो 
नावतरति । तदेवं पराग्रशेऽपीतरेषामाश्रमाणां पारिवाज्यं तावद्‌ ब्रह्मसंस्थतालक्षणं भ्ये 

तेव । अनपेक्ष्येव जाबालश्चतिमाश्रमान्तरविघायिनीभयमाचायंण विचारः प्रवर्तितः । विद्यत 
पव त्वाध्रमान्तर्यवधिश्रतिःप्रलयक्चा-ब्रह्यचयं परिसमाप्य गृही मवेदगृही भूत्वा वनी भवेहवनी 
भूत्वा प्रचजेत्‌ । यदि वेतरथा ब्रह्मचर्यादेव प्रचजेदगृहाद्रा वनाद्वा' { जाबा० ४) इति । न चेयं 
भ्र. तिरनधिकृतविषया राक्या वक्तुम्‌, अविशेषश्रवणात्‌ । पृथग्विधानाचचचानधिरृतानाम्‌ 
“अथ पुनरेव ब्रती वाऽती वा स्नातको वाऽस्नातको वोस्सन्नाग्निरनग्निको वा' (जाबा° ४}हत्यारिना । 





समाक्षि-अनन्य व्धापारतारूप ब्रहानिष्ठत्व कहा है। वह्‌ तौनौं आश्रमम नहीं हो सकता, क्योकि 
अपने आश्रम विहित कर्मानुष्ठान न होनेपर प्रत्यवायकां श्रवण है । परन्तु परित्राजकमे सब कर्मोका 
सन्यास होनेसे कर्माननुष्ठान निमित्तक प्र्यवाय-पापका संमव नहीं है। शम, दम आदि तो उस परि 
व्राजकका धम है वह्‌ ब्रह्मसंस्थताका पोषक है विरोधी नहीं है, क्योकि चम, दम आदि सुहढ ब्रह्म 


निष्ठत्व ही उसका स्वाध्रम-विहित कमं है ओर यज्ञ आदि अन्य आध्रमोके कमं हैँ । स्वाश्रम विहित 
कमके उत्लद्ुन होनेपर उसको प्रत्यवाय होता है, क्योकि “न्यास इति ०' (यह्‌ संन्यास ब्रह्या है, क्योकि 


ब्रह्मा ही श्रुति स्मृतिमे ष्रेष्ठ है, इसलिए ब्रह्मा-संन्यास दी श्रष्टहै,ये जो तपर वे अल्प, संन्यासही 
इन सबसे मधिक श्र ष्ठ दै) “वेदान्तविन्ञान ०" ( जिन्होने वेदान्त जनित विज्ञाने जेय क्षथका अच्छी 
तरह निर्चय कर ल्िथा है वे संन्यासयोगश्चे यत्न करनेकारे समस्त शुद्ध चित्त पुरुष ब्रह्मलोकमे देह 


प्याग कृरते समय परम अमर भावको प्राप्त हो सब शोरसे मुक्त हो जातेरहै ) इत्यादि श्रतियां गौर 
तदूब्ुद्धयः०' (तद्रप मेँ ब्रह्म हु" बुद्धिवारे, तद्र मनवाकरे, तत्‌ निष्ठावारे मौर तत्‌ परायण पुरुष परम 


गतिक प्राप्त होते है) इत्यादि स्मृत्यां ब्रह्मसंस्थमें कमंका अमाव दिखलाती हैँ । इससे परित्राजकको 


धा्रममात्नसे मोक्षकी प्राप्ति होनेसे ज्ञानम अनथं प्रसङ्ख है यह दोष भी अवतरित नहीं होता, अपितु 
इस प्रकार अन्य अश्रमोका परामश होनेपर ब्रह्मसंस्यताखूप पारित्राज्य प्राप्तं ही होना चाहिए । धन्य 


आश्नरमका विधानं करनेवालो जाबा श्र तिकी उपेक्षा कयि विना ही आचाय जंमिनिने यह विचार 
प्रवृत्त क्रिया है । ब्रह्मचर्यं परिसमाप्य ( त्रहचयं मली-माति समाप्त कर गृहस्थाश्रमीहो 


गृहस्थ होकर वानप्रस्थ हो, वानप्रस्थ होकर परिव्राजक हो, अथवा इसके विपरीत ब्रह्य चये, गृहस्थे 


सत्यानन्दी-दीपिका 
स्तावक मानकर “उपरि हि" इस वाक्यकी एकवाक्यता हो सकती है, तो भी द वहोममें जुह्‌ दण्डके 


ऊपर समिधाके धारणम ही अपूवं होनेसे यिधि दै। इसप्रकार जमिनि आचायने वाक्यभेद तृपीया- 


ध्यायमे कहा है । इसप्रकार यहां मीषारों आश्रमोको विधि रहै । अब तीन आश्रमोकां अनुकगदकर 
पारित्राज्य विधिम "यदापि" इत्यादिसे अन्य पक्ष कहा जाता है । 


# कंथा यह्‌ ष्वह्यलंस्थः' चब्द यौगिक है कि रूढि ? इसको "कथम्‌" आदिमे कहते है । यद्यपि 


(बहयसंस्थः* शब्द संन्यासाश्रममे रूढ नहीं है, तो मो यौगिक अथंसे उसी अथकी -उपस्थिति करता है, 
कंयोकि अन्य आश्नमोमे यौगिक अथंका संमव नहीं है ॥ २० ॥ 


अधि० २ सूु० २९ |] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित द 


बह्मज्ञानपरिपाकाङ्त्वारच पारि वान्यस्य नानचिक्रतविषयत्वम्‌। ठच्च ददांयति-अथ परि- 
्राडविवणेवासा सुण्डोऽपरिग्रहः शु चवरद्रोही भेक्षाणो ब्रह्ममूयाय मवति' (जावा० ५) इति । तस्मा- 
त्सिद्धा उध्वरेतस(भाश्रमाः । सिद्धं चीध्दरेतःसु विधानाद्विद्यायाः स्वातन्त्र्यमिति ॥२०॥ 
(२ स्दतिमाशधिशधर्णम्‌ । स्‌० २९२२ ) 
स्तुतिमात्रप्ुणदाना दिति चेनापवेसात्‌ ॥२१॥ 
पद्च्छेद्--स्तुतिमात्रम्‌, उपादानात्‌, इति, चेत्‌, न, अपूवंत्वात्‌ । 
सखुज्राथं--उद्गीथ आदि उपासनाओमें श्चयमाण स एष रसानां" इत्यादि श्रुतियाँ ( स्तुति 


मात्रम्‌ ) केवल स्तुतिमात्र है, ( उपादानात्‌ ) क्योकि उद्गीथ आदि कर्माद्धोका ग्रहणदहै, ( इति 
) एेसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( अप्‌वत्वात्‌ ) क्योकि वे अपूव है, अतः उनका विधान है । 


# स एष रसानां रसतमः परम परार्ध्योऽष्टमो यदुद्गीथः” (छा० १।१।६) "इयमेवगगिनि 
सामः ( छा० १।६।१ ) “अयं वाव रोर एषोऽग्निश्चितः । तदिदमेबोक्थमियमेव थिवी" इत्येवंजा- 
तीयकाः श्रुतयः किमुद्‌ गोथादे. स्तुत्यर्था आदोस्विदुपसनाविध्यर्थां इव्यस्पिन्संशयं- 
स्तुत्या इति युक्तम्‌, उद्गीथादौनि कर्माङ्कान्युपाद्‌य श्रवणात्‌ । यथा-'इयमेव जहूरा- 
दिस्य कमः स्वर्गो रोक आहवनीयः" इत्याद्या जुह्यादि स्तव्यर्थास्तददिति चेत्‌, नेत्याह, नहि 
स्तुतिमात्रमासां धरुतीनां प्रयोजनं युक्तम्‌, अपूर्वत्वात्‌ । वरिध्य्थंतायां ह्यपूवो ऽथो विहितो 
भवति, स्तत्यथंतायां त्वानथंक्यमेव स्यात्‌ । चविधायकस्य हि हाब्दस्य वाक्यशेषभावं 
प्रतिपद्यमाना स्त॒तिरुपयुज्यत दत्थुक्तम्‌--'विधिना वस्वेकवाक्थरवास्स्तुत्यथन विधीनां स्यु 
इत्य । `प्रदेदान्तरविहितानां तदगीथाद्रीनामियं प्रदे ्षान्तरपटिता स्ततिर्वाक्यरोषभा- 


अथवा वानप्रस्थसे ही परिव्राजक हौ ) इस रकार अन्य-सन्यास आश्चमको प्रत्यक्ष विचि श्रुति वि्यमानदहै। 
यह श्रति अनधिङ्ृत विषयक नहीं कही जा सकती, क्योकि यहं अविशेष श्रदि-है। "अथ पुनरेव 
ब्रती °` ( व्रतो अथवा अव्रती, स्नातक अयव अस्तातक, उत्सन्नाग्नि-नष्ट हुई अग्निवाला विधुर वा अग्निरहित 
पुरुष सन्यास प्रहृण करे ) इत्यादि कमनें अनधिकारिथोका पृथक्‌ विधान है । अर पारित्राज्य ब्रह्य 


ज्ञान परिपकि द्वारा ब्रह्य षाक्षत्कारका अङ्क होनेषे अनधिकरृत विषवक नहीं है । उसे “अथ परिनाडण० 
( वेण रहित वस्ववाखा, मृण्डो, परिग्रह रहित, पवित्र, द्रोह रहित, मिक्षा करनेवाला परित्रजक ब्रह्य 


साक्षात्कारके किए समथं होता है) यहं ध्रुत दिखती दहै! §सक्िए ऊन्वरेताओके आश्रम सिद्धै 
बर विद्याका ऊध्वं रेताओके किए विधानं होने विदाने स्वातन्न्य तिद्धदहै ।॥ २०॥ 


स एष रसानां०' ( यह्‌ जो उद्गोथ संक ओंकार टै वहु सम्पूण भूतादि रसोमें रसतम, 
उत्कृष्ट, परमात्माका प्रतीक होनेसे परम परमोत्मकि समान उपास्य हीनेसे परमात्माके स्थानके योग्य 
यहु उद्गीथ पृथिवी आदि रसोमे आघठ्वां है } (इयमेवगंग्निः०ः ( यह पृथिवी हीऋक्‌ है भौर साम 
अग्निद अर्थात्‌ ऋकमे पृथिवी. दृष्टि ओर साममे अग्निह्टि करनी चाहुए ) “अयं वाव रोकः० 
( यही लोक निरिचत यह्‌ अग्निचित्‌ है ) (तदिदमेवोक्थ०' ( वहु उक्थ यहीदै जो यह पृथिवीदहै) 


इसप्रकारकी श्वति्यां क्या उद्गीथ आदिकी स्तुव्कि लिए हँ अथवा उपासनाविषिके किए? रेषा 
संश्चय होनेपर स्तुतिके लिए है, यह्‌ युक्त है, क्योकि उद्गीथ आदि कर्माद्खंको लेकर इनका श्रवश है । 


जसे दयमेव °" ( यहं पृथिवी जुहू है, आदित्य चयनस्थ कूम-पुरोडाश् है मौर स्वगरोक आहवनीय 

अग्नि है ) इत्यादि श्रुति जुहु आदिकी स्तुतिके लिश ह, वसे प्रकृते मौ । एसा यदि कहो तो युक्त नहीं 

है, ेसा [ सूत्रकार ] कहते हँ । इन श्रुतियोका केव स्तुतिमात्र प्रयोजन मानना युक्त नहीं है, क्योकि 
सत्यानन्दी-दी पिका 

# पृथिवी, जल, ओषधि, पुरुष, वाक्‌, क्क्‌ -आओर साम इन सात रसोका आठ्वां उद्गीथका 

ञ्चवयव ओंकार परम रसतम है, वकथोकि वह्‌ परमात्माकी प्रतीक है । गौर पर-ब्रह्मके अध-स्थनको 
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वमप्रतिप्यमाना ऽनथिकेच स्यात्‌ इयमेव जुहरित्यादि तु विधिसंनिघावेवाम्नातमिति 
वैषम्यम्‌ । तस्मादिध्यर्था पवेवंजातीयकाः श्रुतयः ॥ २९ ॥ 
भावच्ब्दाच ॥ २२॥ 
पदच्छेद्‌-मावरब्दात्‌, च । 


सृ्राथं-ओौर “उद्गीथमुपासीत इत्यादि विधि वाक्योके होनेसे स एष इर्यादि भ.तिषाक्य 
विधिपरकहीदैं। 


उदगीथसुपासीतः ( छा० १।१।१ ), (सामोपासीत ( छा° २।२।१ ) भहसुक्थमस्मीति 
विद्यात्‌" इत्यादयश्च विधिशब्दः श्रयन्ते। ते च स्त॒तिमान्नप्रयोजनतायां व्याहन्येरने । 
तथा च न्यायविदां स्मरणम्‌-- कुया क्कियेत कतेष्यं मवेरस्यादिति पञ्चमम्‌ । एतत्स्यारषव वेदषु 
नियतं विधिरक्षणम्‌' इति, लिडाय्थो विधिरिति मन्यमानास्त एवं स्मरन्ति । प्रतिप्रकरणं 
च फटानि श्राव्यन्ते--“आपयिता ह वै मानां मवति" ( छा० १।१।७ ), (एष दयेव कामागान- 
सये" ( छा० १।७।९ ), "कल्पन्ते हास्मे लोका उर्प्वाश्चाृत्ताश्चः ( छा० २।२।३ ) हत्यादीनि । 
तस्मादप्युपासलनविघानार्थां उद्गीथादिश्चुतयः ॥ २२ ॥ 

(छ पारिप्टवाधिकरणम्‌ । स्‌° >२-२७ ) 


पारिप्टवाथां इति चेन्न विशेषितत्वात्‌ ॥ २३॥ 
पदच्छेद्‌- पारिप्लावार्थाः, इति, चेत्‌, न, विशेषितत्वात्‌ । 
सृ्राथ--( पारिम्डवार्थाः ) "अथ ह याज्ञवल्क्स्य द्वे मार्ये' इत्यादि आस्पायिकाएं पारिप्ठव 


वे अधूवं ह । इन श्र तियोको विध्य्थंक होनेपर अपूवं अथंका विधान होता है । इनको स्तुत्य्थंक 
माननेपर तो अनथक ही होंगी, क्योकि विधष्यथंक चयम्दके वाकष्यरोषत्वको प्राक्त होनेवारी स्तुति उप- 
युक्तं होती है, एेसा "विधिना व्वेकवाक्यत्वात्‌०' . ( विधियोके स्तावकरूपदे विधिवाक्योके साथ एक्‌ 


वाक्यता हनेसे अथवाद वाक्योकी साथंकता होती है ) इस सूत्रमे कहा गया है । परन्तु अन्य स्थलमें 
विहित उद्गीथ आदिकी अन्य प्रदेशमे पठित यह स्तुति वाक्यरोषत्वको न प्राक्त होती हुई अनथक ही 


होगी । (इयमेव जुहूः ०' ( यह्‌ पृथिवी ही जह है ) इत्यादि तो विधिकी सन्निधिमें कह्‌। गया है, यह्‌ 
वलक्षण्य ह । इसकिए इसरकारकी श्र तिया विधिके लिएहीदटहै।॥ २१॥ 


उद्गौथञुपासीत' ( उद्गीथको उपासना करनी चाहिए ) सामोपासीत ( सामकी उपासना 
करनी चाहिए ) “अहसुक्थमस्मीति विद्यात्‌ ( मै उक्यहूं, एसा ध्यान करे ) इर्यादि स्पष्टख्पसे 
विधिक्नूतियां सुनी जातीर्है, वे केवल स्तुति प्रयोजनवाी माननेपर बाधित होगी । भौर "कूर्यात्‌ 
क्रिरेत्‌०' ( कुर्यात्‌-करे, क्रियेत-किया जाय, कतंग्यम्‌-शरना चाहिए, भवेद्‌-हो भौर पाचवां स्यात्‌- 
हो, सब वेदोमे यह्‌ निरिचत विधि लक्षण दै ) इसप्रकार यह्‌ म्यायवेत्ताओंकी स्मृवि है । लिड्‌ आदिका 
खथं विधि है एेषा मानति हृए वे दषप्रष्टार स्मरण करते है, ओौर प्रत्येक प्रकरणम (आपयिता इ बै०" 
( जो विद्वानु माप्तिगुणविशिष्ट इस उद्गीथ अक्षरकी उपासना करता है, वह॒ यज्ञमानकी सम्पूणं 
कामनाओकी प्राति करानेवाला होता है ) “शष दयेव ० (क्योकि यह उद्गात। कामना सम्बन्धी 
आगानके उदगानसे उन कामनामोको सम्पन्न कृरनेमे समर्थं होता है) कल्पन्ते हास्मै ° ( उस उपासकके 

सत्यानन्दी-दीपिका 

पाता है, अतः ओंकार पराध्यं है अर्थात्‌ परब्रह्मके समान उपास्य है । इन उद्धत श्र तियोमे ओंकारके 
उपादान मौर अपूर्वाथंता होनेसे “किम्‌' इत्यादिसे संचय कहते ह । इसपर "न हि" इत्यादि सिद्धान्त 


कहते है । पुवपक्षमे इनको स्तावक होने्ै अनुष्ठानका अमाव है, सिद्धान्तमे इनमे विधायक होने 
नुष्ठान है ॥ २१.॥ 


अधि०  उ्‌० २२-२४ | भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ७६५ 


नामक कगंके अङ्क है, ( इति चेन्न ) एसा यदि कहो तो युक्त नहीं है, ( विशेषित्वात्‌ ) क्योकि “पारि 
प्लवमाचक्षीत' इसप्रकार श्रुतिमें विशेषित की गई ह । 

%& "अथ ह याज्ञवल्क्यस्य द्वे मार्ये बभूवतुर्मैत्रेयी च कात्यायनी च' ८ बृह ० ४।५।१ ), 
श्रतदैनो ह बै दैवोदासिरिन्दस्य प्रियं धामोपजगाम" ( कोषी ० ३।१ ) जानश्रुतिहं पौत्रायणः श्रद्धा- 
देयो बहुदायी बहुपाक्य आसः ( छा० ४।१।१ ) इत्येवमादिषु वेदान्तपरितेष्वाल्यानेषु संरायः- 
किमिमानि पारिप्ठवप्रयोगार्थान्या!दोस्वित्संनिहितविद्ाप्रतिपच्यर्थानीति । पारिषवार्था 
इमा आख्यानश्रुतयः, आसख्यानसामान्यात्‌, आख्यानप्रयोगस्य च पारिश्रुवे चोदितत्वात्‌ । 
ततश्च विधधाप्रधानत्वं वेदान्तानां न स्यात्‌, मन््रवल्प्रयोगरो षत्वादिति चेत्‌ । तन्न, कस्मात्‌ १ 
विशेषितत्वात्‌ । 'पारि्वमा चक्षीत' इति हि प्ररस्य "मनुर्वैवस्वतो राजा, इत्येवमादीनि कानि- 
चिदेवाख्यानानि तत्र विशेष्यन्ते । आसख्यानसामान्याच्चेः्सर्वगरहीतिः स्यादनथंकमेवेदं 
विहोषणं भवेत्‌ । तस्मान्न पारिश्वार्था एता आस्यानश्रुतयः ॥श२॥ ` 


तथा चेकबाक्यतोपवन्धात्‌ ॥ २४॥ 
पदच्छेद- तथा, च एकवाक्यतोपबन्धात्‌ । 


प्रति ऊष्वं ओर अधोमुख रोक मोग्यरूपसे उपस्थित होते हैँ ) इत्यादि फलका श्रवण. कराया 
जाता है । उससे भी उद्गीथ आदि घर्‌ तियाँ उपासनाका विधान करनेके किए हैँ ॥ २२॥ | 
अथ ह ०” (यह्‌ प्रसिद्ध है कि याज्ञवल््यकौ मंत्रेयी भौर कात्यायनी ये दो मार्या थौ ) श्रतदनो 
ह ०" ( दिवोदासका पूत प्रददंन इन्द्रके प्रिय स्थान-स्वगंमे गया ) (जानश्रुतिः हि पोत्रायणः० ( जन- 
श्रुतिकी सन्तान-परम्परामें उप्त एवं उसके पृत्रका पौत्र श्रद्धापूवंक देनेवाला एवं बहुत दान करनेवाला 


थां ओर उसके यहां मोजनाथियोके लिए बहुत-सा अन्न पकाया जाताथा ) इत्यादि वेदान्त पठितं 
जआख्यानोमे संशय होता है किं क्याये अष्यान पारिप्लवके प्रयोगके चखिए है अथवा सतन्निहिषं 


विद्याकी प्रतिपत्तिके लिए रहै? ये आख्यानश्रुतियां पारिप्डवाथंक है, क्योकि इनमें आख्यानरेव समान 
है। आर आख्यानका प्रयोग पारिप्लवमे विहित है। उसे वेदान्तवाक्योमे मन्रों ( देवस्य त्वा 


सवितुः ) के समान प्रयोगका शेष होने विद्या प्रधानत्व नहीं है । सिद्धान्ती--ठेसा यदि कहो तो यह्‌ 
युक्त नहीं है, किससे ? इससे कि विशेषित होनेसे । कारण च्छि “पारि्ुवमाचक्षीत ०” ( पारिप्ठव कहे ) 


ठेसा उपक्रम कर “मयुवंवस्वतो राजा" ( विवस्वानुका पुत्र राजा मनु ) इत्यादि कितने ही बाख्यान 
श्रुतिमें विदोषित किये जाते हँ । यदि आख्यानत्व समान धमस सन ्षाख्यानोका ज्ञान हो तो [ पारि- 
प्लवमाचक्षीत | यह्‌ विशेषण निष्फल ही होमा ।. इसकिए ये जाद्यानघ्रृतिर्यां पारिप्लवां नहीं हँ ॥२३॥ 
सत्यानन्दी- क्रा 

# अश्वमेव यागमे पुत्र ्ञादि परिवार सहित राजाको रातमें सन्मुख बैठाकर अध्वयु "पारि 
छत्रमाचक्षीत' ( पारिप्लव-अनेक प्रकारके वेदिक उपाख्यान कटे ) इसप्रकार पारिण्कव नामक प्रयोगका 
विधान किया गया है । उसीप्रकार वेदान्तोमें उक्त शयाएं मी . इन भास्यानोके समान हैँ भौर विद्या- 


का संनिधान मी है, अतः “किम्‌' इत्यादिपे संशय होनेपर पूवंपक्षी-'पारिप्लवार्थाः' अ1दिसे कहते हैँ । 
सिद्धान्ती-कथाएुं गुरु ओौर धिष्यके समाचार प्रदश॑नसे बुद्धिम सरलतासे बोधद्वारा संनिहित वि्याके 


शद्ध है, अतः पारिप्ठवाथक नहीं है, बयोकि सामथ्यल्प लिङ्ग विद्यमानदै, इससे विद्यका ही 
प्राधान्य है । अघ्वयु प्रथम दिनमे “मनुवंवस्वतो राजा" दुसरे दिन “यमो बैवस्वत.' तीसरे दिन “वरुण 
आदित्यः" इत्यादि आख्यायिका कहे । इसप्रकार वाक्यचेषमें विदोष अख्यायिकागों कथन है । यद्यपि 
'सर्वाण्याख्यानानि पारिप्लवे" इस सवंश्न्दसे समस्त आख्यानोका ग्रहण हो सकता रै, तो भी पारि 
प्कवमाचक्षीत' इस विशेषके ग्रहणसे यहं सिद्ध होता है कि अष्यान श्रतियां पारिप्लवाथंक नहीं है 
किन्तु विद्याकी स्तुतिके किए है ॥ २३॥ 
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ण 


सूजाथं-(च ) ओर (तथा) वैसेही ये आख्यायिकां विद्याके किए ह, ( एकवाक्य 
पन्धातु ) क्योकिं सच्तिहित तत्‌-तत्‌ विद्य॑के साथ एकवाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । 
असति च पारि ्ुवाथत्वे आख्यानानां संनिहितवियाप्रतिएादनोपयोगितैव न्याय्या, 
बाक्यतोपबन्धात्‌ । तथा हि- तत्न तजन संनिहिताभिविद्याभिरेकवाक्यता दर्यते, 
चनोपयोगाल्धतिपत्तिसोक्योपयोगाच्च । मेत्रेयीब्ाह्यणे तावत्‌-'नात्मा वा जरे दषटम्यः' 
ह° ४।५।६ ) इत्याद्या विदययेकवाक्यता टदयते । प्रातदंनेऽपि श्राणोऽस्मि प्रकञास्मा' 
त्याचया । जानशरुतिरित्यत्रापि "वायुर्वाव संजगः' ( छा० ४।३।१ ) इत्याद्या । यथा "स 
भनो वपामुदखिदत्‌" हव्येवमादीनां कमश्रुतिगतानामाख्यानानां संनिहितविधिस्तुस्य- 
1, तद्वत्‌ 1 तस्मान्न पारिश्रवायत्वम्‌ ॥ २७ ॥ 
( ५ अग्नीन्धनाद्यधचिकरणम्‌ । सू्‌० २५ ) 
अत एष चागनीन्धनाद्यनपेक्ता ॥ २५॥ 
पदच्छेदं --अतः, एव, च, अग्नीन्धनाद्यनपेक्षा । | 
सूज्ाथं--( अतएव ) अतएव विद्या पुरषाथंका हेतु होनेसे ( अग्नीन्धनादि ) अग्नीन्धनं 
द आश्रम कर्मोकी { अनपेक्षा ) अपेक्षा नहीं करती ॥ 
% शपुस्षार्थोऽतः कब्दात्‌' ( ब्रह्मसूत्र २।४।१ ) इत्येतदृव्यवहितमपि संभवादत इति 
सुक्ष्यते ! अत एव च विद्यायाः पुरूषाथंहेतुत्रादग्नीन्धनादीन्याश्चमकर्माणि विद्या 
थंसिद्धो नपिश्ितव्यानीत्या्स्यैवाधिकरणस्य फछुपसंहरस्यधिकविवश्चया ॥ २५॥ 


सीस्यानोके पारिप्ठवाथक न होनैपर उनको सन्निहित विद्या प्रतिपादनको उपयोगिता ही 
बत है, वयोकिं एक वाक्यताका उपबन्ध-उपपत्ति है । कारण कि उसो प्रकार ठत्‌-तत्‌ प्रदेशमे सनि- 
[ विद्याभोके घाथ तत्‌-तत्‌ आस्यानोकी, प्रीति उदन्न करनेके उपयोगते भौर ज्ञान सौकेयके उप- 
दे एकवाक्यता देखो जतत है । मैत्रेयीन्राह्यणमे वो “भात्मावा अरे ब्रष्टव्य` (हे मंत्रेयी | 
7स्माका दशन करना चाहिए ) इत्यादि विद्य+के स्य आर्परानोको एकवाक्यदा देखो जाती है । 
दनब्राह्मणमे भी प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा ( मेँ प्रज्ञात्मा प्राण ह ) इत्यादि विद्याके साथ एकवाक्यता 
ग जाती दहै । मौर "जानश्रुतिः" यहाँ मी वववायुर्वाव संवशैः' ( वायु ही संवगं है ) इत्यादि विद्याके 
ध एकवाक्ता देखनेमे आती है । जेघे स आस्मगो०' ( उस प्रजापतिने होमके चिए वषा-हुदयके 
तरके मागका उद्धरण किया ) इत्यादि कमंभ्रुतिमे स्थित आस्यान संनिहित विधिक्री स्तुतिके किए 
वसे ही प्रकरणर्मे समक्षना बाहिए । इसपे ये आख्यान पारिप्लवाथक नहीं ह ।॥ २४ ॥ 

“पुरुषार्थोऽतः शब्दात्‌" ( इस ओौपनिषद्‌ अप्मज्ञानसे परुषय -मोक्ष होता है ) यद्यपि यह्‌ 
पाथं अधिकरण व्यवहित-दूरस्थ है, तो मी सम्मव होनेसे सूत्रस्थ "अतः" शब्दस उसका परामशं 
धा जाता है । अतएव--विद्याको मोक्षका हेतु होनेसे ही अगि, इन्धन आदि आश्रम कमं विद्या 
ए अपने फल सिद्धिम अपेक्षितव्य नहीं हैँ । इसप्रकार आद्य अधिकरणके फलका अधिक कहुनेकी 


छासे उपसंहार करते है ॥ २५॥ 
सत्यानन्दी दीपिका 
# विद्यां स्वतन्त्ररूपं प्रमेयका तीन अधिकरणोसे हटीकरणकर आद्य अधिकरणका (भतएवः 
दिसे फल कहते है । ब्रह्मविद्या मोक्षय अपने फलके संषादनमे सहकारिशपञे कर्मोकी अपेक्षा 
ती किमहीं} इसप्रकार संशय होनिपर. तनेति बह्मविस्पुण्यङृ्तेज खः” ( शुद्धान्तःकरणवाला 
वित्‌ होकर भातमज्ञानसे मोक्षको प्रात होता है ) इत्यादि धर्‌ विसे ज्ञान बौर कमके समुर्वयसे मोक्ष 
प्ति ्बाणित है, अतः 'पुर्षार्थोऽतः शब्दात्‌" इत्यादिसे िद्धान्त कहते रै ॥२५॥ 


अधि० ६ सू० २६ ] भाषाद्धवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७६६७ 


( £ सर्वपिश्चाधिकरणम्‌ । स० २६-२.७ ) 
सवपिक्षा च यज्ञादिभरुतेरष्ववत्‌ ॥ २६॥ 
पदच्छेद्‌-सवपिक्षा, च, यज्ञादिश्रुतेः, अश्च वत्‌ । 
खृ्ार्थ--विदया अपनी उत्पत्तिमे ( सवपिक्षा ) समी आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती . है, 
( यज्ञादिभरुतेः ) क्योकि "विविदिषन्ति यज्ञेन इत्यादि श्रुतिसे यज्ञ आदिमे ज्ञानोव्पत्ति हेतुता प्रतिपादित 
है । ( अश्ववत्‌ ) जसे मश्व योगयवावद्च रथम जोता जाता है हमे नही, बेचे ही कमं मी योग्यतावश्च 
ज्ञानोत्पत्तिमे अपेक्ित है मोक्षमे नहीं । 
केः इदमिदानीं चिन्त्यते-कि विद्याया अ्यन्तमेवानपेश्चा ऽऽश्रमकर्मणामुतास्ति 
काचिद्पेक्षेति । तज्ात एवाग्नीन्धनादीन्याश्रमक्मणि विद्यया स्वाथ॑सिद्धौ नापेश्ष्यन्ते। 
पवमव्यन्तमेवानपेश्चायां प्राप्तायाभिदमुच्यते-सर्वपेश्चा चेति। अपेश्चते च विद्या सर्वाण्या- 
श्रमकर्मणि नाव्यन्तमनपेश्चेव । ननु विरदडधमिदं वचनमपेश्चते चाश्रमकर्माणि विदा 
नापेश्चते चेति । नेति नमः- उत्पन्ना हि विद्या फलसिद्धिः प्रति न किचिदन्यद्‌पेश्चते 
उत्पत्ति प्रति त्वपेक्चते। कुतः ? यज्ञादिश्चते;ः । तथा शि श्रतिः- तमेतं वेदानुवचनेन ब्रह्मणा 
विविदिषन्ति यक्ेन दानेन तपसाऽनाक्नकेन' ( ब्रह ° ४।४।२२ ) इति यज्ञादीनां विद्यासाघनभावं 
दरांथति । विधिदिषासंयोगाच्येषासुत्पत्तिसाधनभावोभ्वसीयते । (अथ यद्यज्ञ इत्याचक्षते 
बरह्यचयमेव तत्‌" (छा० ८।५।१) इत्यज्र च वियासाघनभूतस्य बह्मचयस्य यज्ञादिभिः संस्त- 
वाद्यज्ञादीनामपि हि साघनभावः सूच्यते । "सवे वेदा यत्पदमामनन्ति तपांसि सर्वाणि च 
यद्रद्न्ति । यदिच्छन्तो ब्रह्यचयं चरन्ति तत्ते पदं संग्रहेण ब्रवीमि ( कठ० २।१५ ) इत्येवमादया 


अब यह विचार किया जातादहै करि क्या विद्यको आश्नमविहित कमक वित्कुल अपेक्षा नहीं 
है भथवां कुछ अपेक्षा है ? उसमे अतएव अग्नीन्धन-यज्ञादि आश्वम कर्मोकी विद्यको अपने फल- 
सिद्धिमे अपेक्षा नहीं है, इसप्रकार अत्यन्त अनपेक्षा प्राक्ठ होनेपर यह कहते है--“सवपिक्षा च 
विद्या सवं आश्रमकर्मोकी अपेक्षा करती दै उसने अत्यन्त अनपेक्षा नहीं है। परन्तु यहतो विरूढ 
वन है कि विद्या आश्रम कर्मोकी अपेक्षा करती है भौर अपेक्षा नही करती ? विरुद्ध नहीं है, रेता 
हम कहते है-क्योक्गि उत्पन्न हुई विद्या फलसिद्धिके किए किसी अन्धको अपेक्षा नहीं करती, किन्तु 
अपनो उत्पत्तिके किए तो अपेक्षा करती है, किसधचै ? इसद्वै कि इसमे यज्ञादि श्रुति है । जसे छि "तमेतं 
वेदानुवचनेन °` (उस भआत्माके ब्राह्मण यज्ञ, दान मौर निष्काम तपके द्वारा जाननेको इच्छा करें) यह्‌ 
शति यज्ञ जादिको विद्याके साधनरूपमरे दिखक्ाती है भौर विविदिषाके सम्बन्धसे इन यज्ञादिमें विच्ा- 
की उत्पत्तिके प्रति साधनत्वं निर्चित किया जाता है। जथ यद्यक्ञ ० ( अब लोकम जिसे ध्यज्ञ' परम 
पुरुषाथका साधन कहते हैँ वह्‌ ब्रह्मचयं हौ है ) इसमे विद्याके साधनभूत ब्रह्मचयकी यज्ञ जादि द्वारा 
सतुति होनेसे यज्ञ आदि मी विद्याके लिए साधनरहै एसा सूचित होता है। (सवे वेदा०ः ( सब वेद 
जिस पदका वणन करते है, समस्त पपोको जिसकी प्रातिके ल्थि कहते है, जिसको इच्छाधे [ मुमृषु- 
जन | ब्रह्यचयका पालन करते हँ । उस पदको मे तुमसे सक्षेपसे कहता हं ) इत्यादि श्रुति आश्रम 

| सत्यानन्दौ-दौीषिका 

# यद्यपि विद्याको अपने फलके सपांदनमे कर्मोकी अपेक्षा नहीं है, तो मी उसे अपनी उत्पत्ति 
मे आश्रम कर्मोकी अपेक्षा है । जंसे-“कानसुत्पयते पुंसां क्षयात्पापस्य कममणः । कषाये कर्म॑भिः पक्त 
ततो तानं प्रवतेते ॥' ( पाप कमे क्षय होनैशरे पुरुषोको ज्ञार उत्पन्न होता है ओर कभेधि पापके नष्ट 
होनेपर ज्ञान प्रवृत्त होतादै) इत्यादि स्मृति ओर “अविद्यया गव्यु तीस्व वि्ययाश्तमदनुते' 


७६८ ब्रह्मसूत्र शाङ्करभाष्य | अ० २ पा०४ 


च श्चुतिराश्रमकमेणां विद्यासाघनभावं सूचयति । स्मुतिर पि-कषायपक्तेः कर्माणि ज्ञानं तु 
परमा गतिः । कषाये कमंमिः पक्वे ततो ज्ञानं प्रतते" इत्येवमाद्या । अश्ववदिति योग्यतानि- 
दशनम्‌ । यथा च योग्यतावदहोनाश्वो न र ङ्गलाकषणे युज्यते, रथचर्यायां तु युज्यते । 
पवमाश्रमकर्माणि विद्यया फलसिद्धौ नापेश््यन्ते, उत्पत्तौ चापेक्ष्यन्त इति ॥२६॥ 


शमदमाधुपेतः स्यात्तथापि तु तद्विधेस्तदङ्गतया तेषामबश्यागुष्ठेयलात्‌ ॥ २७॥ 


पदच्छेद-शभदमायुपेतः, स्यात्‌, तथापि, तु, तद्विधेः, तदङ्खतया, तेषाम्‌ , अवदयानुष्ठेयत्वात्‌ । 
सूत्राथं-- यद्यपि "विविदिषन्ति" इत्यादिमे वतंनान कारका प्रयोग होनेसे विधि नहीं है, 
( तथापि ) तो मी ब्रह्यवियाके अ्मिङाषीको ( शमदमःदुपेतः स्यात्‌ ) चम दम आदिते युक्त होना 
चाहिए, कंपोकि ( तदङ्गतया ) विद्याके अङ्गरूपसे (तद्विधेः) 'तस्मादेवंवित्‌ ०” इत्यादि भरुतिसे (तेषाम्‌) 
शम दिका विधान है ओर विहित होनेकै कारण ( अवश्यानुष्ठेयत्वात्‌ ) वे अवश्य अनुष्ठेय है| 
# यदि कथ्चिन्मन्येत--यन्ञादीनां विद्यासराधनभावो न न्याय्यः, विध्यभावात्‌ । 
'यद्धेन विविदिषन्ति' इत्येवंजातीयका हि श्रुतिरनुवाद स्वरूपा विद्याभिष्टवणरा, न यज्ञादिः 
विधिपरा-इत्थं महाभागा विद्या यदज्ञादिभिरेतामवाप्तुमिच्छन्तीति। तथापि तु 
हमव माद्युपेतः स्याद्धिद्यार्थी, 'तस्मादेवंविच्छान्तो दान्त इपरतस्तितिष्चु. समाहितो भूत्वास्मन्ये- 
वारमानं पर्यति' ( बृह ०. ४।४।२६ ) इति विद्यास्राघनत्वेन शमदमादीनां विधानादिषहि- 
तानां चावदयाुष्ठेयत्वात्‌ । नन्वत्रापि हइामादयुपेतो भूत्वा पश्यतीति वतमानापदेश 


कर्मों विचाके प्रति साघनमाव मूषित करती दहै! र कषायपक्तिः०' ( कमं-राग द्वेष आदि पापी 
निवृत्ति करनेवाले है, ज्ञान तो परमं गति-मोक्षका साधन है। कमेवि पापका नाश होनेपर तदनन्तर 
ञान प्रवृत्त होता है ) इत्यादि स्मृति भी है । (अश्वक स मान' यह्‌ योग्यता विषयक दृष्टान्त है । जसे 
योग्यतावश्च मश्च हल सीचनेर्मे नियुक्त नहीं किया नाता दहै, किन्तु रथ लीचनेमे तो निुक्त किया जाता 
है, वंसे आश्रमकमं वियासे फलसिद्धिमे अपेक्षित नहीं, किन्तु उसकी उत्वत्तिमे तो गपेक्षिव है ॥२६॥ 
यदि कोई एसा माने कि यज्ञ आदिमे विद्याकै प्रति साघनमाव उचित नहीं है, क्योंकि विधिका 
भमाव दै । यज्ञेन दिविदिषन्ति' ( यज्ञद्रारा जाननेकी इच्छा करे ) इस प्रकारकी श्र ति अनुवादेखूप 
है, अतः वह विद्याकी स्तुति परक है यज्ञादि विधि परक नहींहै। यह एेसी महाभागा विद्या है कि 
मुमुक्षुलोग उसे यज्ञ भादिसे प्राप्त करना चाहते हँ । यचपि एेसा है, तथापि ब्रह्मविद्यार्थीको राम दम 
आदिसे युक्त होना चाहिये, क्योकि (तस्मादेवं विच्छान्तो ० ( अतः इस प्रकार जाननेवाका शान्त, 
दान्त, उपरत, तितिक्षु भौर समाहित होकर आत्मामिं-कायंकरणसंघात्मे हौ आत्माको देता दै ) 
इस प्रकार शमर, दम मादिका विद्यके प्रति साधनरूपसे विधान & भौर विहित होने शम, दम 
भादि अवश्य बनुष्ठेय है । परन्तु यर्हापर भी श्म आदि युक्त होकर अनुमव करता है" “परयति 
यह्‌ वतंमानकालका प्रयो उपलन्ध होता है विधि उपलन्ष नहीं होती । हम कहते हैँ कि ठेसा नहीं, 
क्योकि "तस्मात्‌ ०' इस प्र्‌ तिस्य पदसे प्रकृतं ( ब्रह्मविद्या } की प्रशंसा ग्रहण किये जानेपे यह्‌ विधि 
सत्यानन्दीनदीपिका 
( अविद्या-कमसे मृत्यु-पापका अतिक्रमणकर ज्ञानसे अमृतत्व मोक्षको प्रा होता है ) त्यादि श्रति 
क मंसे पापकी निवृत्ति होनेपर ज्ञाने मोक्षका प्रतिपादन करती है । पूरवपक्षरमे विद्याके लिये कमेक 
घनुष्ठानकी असिद्धि फक दै घौर सिद्धान्तमें कर्मानुष्ठानकी सिद्धि फल है ॥ २६ ॥ 


* इस प्रकार विद्या उत्पत्तिमे बहिरङ्ध कर्मो का वणन कर अब अन्तरङ्ग साधनोंका शाम 
ध्रादिसे प्रतिपादन करते हँ । 


सधि० ६ सू० २७ | भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित ७६९२. 


उपलभ्यते न विधिः, नेति ब्रूमः, तस्मादिति प्ररूतप्रशंसापरिग्रदाद्विधित्वप्रतीतेः । पर्ये 
दिति च माध्यंदिना विस्पष्टमेव विचिमघीयते। तस्मायज्ञायनपेक्षायामपि शामादीन्य- 
पेश्षितव्यानि । यज्ञादीन्यपि त्वपेक्षितव्यानीति यज्ञादिश्चुतेरेव । ¢$ ननूक-यज्ञादिभिर्वि- 
विदिषन्तीव्यत्र न व्रिंचिरुपरभ्यत इति-सत्यमुक्तम्‌, तथापि त्वपू वंत्वात्संयोगस्य विधिः 
परिकस्प्यते ! न हयं यज्ञादीनां विचिदषासंयोगः पूवं प्राप्तो येनानूद्येत । ^तस्मास्पूषा 
्रषिष्टमागोऽदन्तको. हि" इत्येवमादिषु चाश्रुतविधिकेष्वरपि वाक्येष्वपू वत्वाद्धिधि परिकरूष्य, 
पौष्णं पेषणं विकृतौ प्रतीयेतेत्या दि विचारः प्रथमे तन्त प्रवर्तितः। तथा चोक्तम्‌ "विधिर्वा 
धारणवत्‌” ( ब्रह्मसूत्र ३।४।२० ,) इति । स्मृतिष्वपि भगवद्‌ गीतायास्वनभिसखंधाय फरमनु- 
छितानि यज्ञादीनि मुमुश्चोरक्ञानसाधनानि भवन्तीति प्रपञ्चितम्‌ । तस्मादयज्ञादीनि शमद्‌- 
मादीनि च यथाश्रमं सर्वाण्येवाश्रमकर्माणि विदयोत्पत्तावपेश्चितन्यानि । तञाध्येदंविदिति 
विद्यासंयोगात्पत्यासन्नानि विद्यालाधनानि शमादीनि, विविदिषासंयोगान्तु बाह्यतराणि 
यज्ञादीनीति विवेक्तव्यम्‌ ॥ २७॥ 


प्रतीत होती है। गर माध्यन्दिनं शाखावाङठे ठो "पद्येत" इस प्रकार स्पष्टहूपश्ेही विधिकां अध्ययन 
करते है । इससे यज्ञ आदिकी अपेक्षा न होनेपर मो छम आदिकी अपेक्षा होनी चाहिए । यज्ञ आदिकी 
धी तो अपेक्षा होनी चाहिए, क्योकि यज्ञ॒ आदि धरति है । परन्तु यह्‌ कहा यादे कि “यज्ञादि 
जाननेकी च्छा करते रै" इसमें विधि उपलन्व नहीं होती । ठीक, कहा गथा है, तथापि सयोग-पम्बन्धके 
अभूवं होनेसे विधिकी कत्पनाकी जाती है, क्योकि यज्ञ आादिका विविदिषाके साथं यह सम्बन्ध पहले 


विधि ववक्योमे ्षपुवं होनेसे विधिकौ कल्भनाकर पूषा सम्बन्धी पेषण-पिष्ट माग विकृति यागरमे जानना 
चाहिए, [ कारण कि प्रकृतिमे उसका विधान नहीं है ] 'हस्यादि विचार पुवंमीमांसां शास्त्रे प्रवृत्त 
कियागथादहै। गौर उसी प्रकार "विधिर्वा धारणवत्‌" इस सूत्रम सूत्रकारने कहा है। मगवद्गीता 
आदि स्मृतियोमें मी फलके अनुसंघानके विना अनुष्ठित यज्ञ आदि कमं मुमृक्षुके किए ज्ञानके साधन 
होति दै, एेसा विस्तारय कहा गया है । इसलिए आध्रमके अनुसार यज्ञादि ओर श्म, दम आदि सब 
भाश्रमकमं विद्याकी उत्पत्तिमे अपेक्षितष्य हैँ । उसमे मी “एवंवित्‌' ( एेसा जाननेवाला ) इस प्रकार 
विद्याके साथ सम्बन्ध होनेसे रम आदि विद्याके अन्तरङ्क साधन है, गौर 'विविदिषा' के सम्बन्धसे 
यज्ञ आदि कमं ओर मी बदहिरिङ्क साधन है, एेसा भेद समक्षना चाहिए ॥ २७ ॥ 
| सव्यानन्दी-वीपिका र 

# दशंपूणंमासके प्रकरणमे '"पूषाप्रपिष्टभागः' एेसा सुना जाता है । परन्तु उसमे पूषा देवता 
अथवा पिष्टमाग नहीं सुना जावा है । उसका (पौष्णं पेषणं विङृतौ प्रतीयेता वोदनास्पहृतौ' ( पूषा 
सम्बन्धी पिष्टमाग विङ्ृतियागमें जानना चाहिए, क्योकि प्रकृति यागम विधि नहींहै) इस सूत्रम 
विचार किया सया है । ्रकृतिवद्विङृतिः कतव्य." ( प्रङृतियागके समान विकृतियाग करना चाहिए ) 
जसे यहाँ प्रकरणके बले प्रकृतियागमे विधिकी कल्पना की जाती दै, वेमे विद्यके प्रकरणसे यज्ञ 
आदिमे मी विधिकी कल्यनाकी जा सकती है 1 किच्च 'स्वकमंणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति मानवः" 
( मग॑वद्गीता० १८।४६ ) ( अपने अपने आश्चमं कर्मके उस ईशवरको आराधनाकर मानव ज्ञान 
निष्टाख्प सिद्धिको प्राक्च होता है ) इष्यादि स्मृति मी प्रमाण ह । हष चित्तविक्षेपके निराकरणदारा 
शम आदि ज्ञानाथंक है; अतः उनकी अनुवृत्ति होती है, परन्तु कर्मो नही, कथोकि वे अदृष्दारा 
ज्ञानक लिए है । इसलिए म आदि अन्तरङ्ध साधन है मौर यज्ञ आदि कमं बहिरङ्ग साधन है ॥२७॥ 


७७० ्ह्मसू्-च्ाङ्करभाष्य [ स पा०४ 


( ७ सर्वान्नालुमत्याधिकरणम्‌ । सु० २८-३१ ) 
सरवाज्नालुमतिशव प्राणात्यये वदनात्‌ ॥ २८॥ 


पदच्डेद--सर्वाच्चानुमतिः, च, प्राणात्यये, तदशनात्‌ । 
सूञ्ाथं- (प्राणात्यये) "न ह वाऽस्य" इत्यादि प्राण निगंमन कालम (सर्वान्नानुमतिः) सर्वान्न 
मक्षणकी अनुज्ञा है, (ठहशनात्‌) क्योकि उसको "मटचीहतेषु कुरुषु" इत्यादि श्रुतिमें देखा जाता है । 
प्राणसंवादे श्रयते छन्दोगानाम्‌-न ह वा एवंविदि किंचनानन्नं मवति' (छा० ५।२। ,) 
इति । तथा वाज्ञसनेयिनाम्‌-न ह वा अस्यानन्नं जग्धं मवति नानच्ं प्रतिगृहीतम्‌ (बृह ६।१।१४) 
ति । सर्वमस्यादनीयमेव भवतीत्यथः। किमिदं सर्वान्नायुज्ञानं शभादिवदि याङ्ग 
विधीयते, उत स्तुत्यथं संकीर्यत इति संशये--विधिरिति तावस्परा्तम्‌ । तथा हि- 
प्रवत्तिधिन्लेषकर उपदेशो भवति, अतः प्राणविद्यासंनिधामात्तदङ्गस्वेनेयं नियभनिघत्ति 
रूफदिदयते । नन्वेवं सति भक्ष्याभक्ष्यविभागश्ाखन्याघातः स्यात्‌- नेष दोषः, सामान्यः 
विह्ोषभावाद्रषयोप्रपत्ते; । यथा प्राणिहिसाप्रतिष्रेधश्य पडसंज्ञपनविधिना बाघधः। यथाच 
न कांचन च्ियं परिहरेत्तद्‌्तम्‌' (छा ° २।१३।२) इत्यनेन वामदेव्यविद्ाविषयेण सवरूत्यपरि- 
हारवचनेन तत्सामान्यविषयं गस्यागम्यविभागक्ञाखरं बाध्यते । पवमनेनापि प्राणविदा- 
विषयेण सर्वान्नम्क्चषणवचनेन भक््याभक्ष्यविभागद्ासखरं बाध्येतेति । # पवं प्रापे नूमः-नेदं 


छन्दोगोके प्राणं संवादमे नह वा एवविदि०ः ( यथोक्तं प्राणे जाननेवालेको जो यह्‌ 
जानता है किरम सम्पण भूतोमे स्थित सारे अन्नोका मोक्ता प्राण हूं, कुछ भी अनन्न-अमक्ष्य नहीं है ) 
एेसी श्रुति है । इसीप्रकार वाजसनेयियोके प्राणसवादमें नह वाऽस्य०' (जो इसप्रकार प्राणके 
अन्नको जानता है उसके दवारा अभक्ष्य भक्षण नहीं होवा शौर बभक्ष्यका प्रतिग्रह-संग्रह भी नहीं 
होता ) एेसी श्रुति है । इसका सब अदनीय ( भक्षणीयं ) होता ही है, एसा अथं है। क्या यह्‌ 
सन्नि मक्षणकौ अनुजा सम आदिके समान विद्याके अद्धरूपसे विधानको जाती है अथवा विद्याकी 
सतुत्िके किए ॒ हदसका सकीतंन किया जातारहै। इसप्रकार संय होनेपर पूवपक्षी-विधि रै, एेसा 
प्रा होता है, क्योकि विकशेषप्रवृत्ति करनेवाला उपदेश होता है, जतः प्राणविद्याक्षे संनिधाने 
विद्यके अद्धरूपये इस नियमनिवृत्तिका उपदेश किया जातादहै। परन्तु रेता हौनेपर मक्ष्यं भौर 
ममक्ष्यका विमाग करने वाले शास््रका व्याघात होगा ? यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि सामान्य शौर विहेष 
मावसे बाध उपपन्न होगा। जम यावद्‌ प्राणिहिसाप्रतिषेधक शास्त्रका पशुहिसाबोधक विधिसे 
बाध होता दहै, भौर जंसे न काञ्चन० ( किसी स्तीका परित्याग नहीं करना चाहिए यह्‌ व्रत है) इस 
वामदेन्यविद्यां विषयक सवंस्त्री अपरित्याग वचने उस सामास्य विषयक गम्य ओौर अगम्य 
विमाग शास्त्रका बाध होताहै। इसप्रकार इस प्राणविद्या विषयक सर्वान्न भक्षण वचनसे भक्ष्य 

सत्यानन्दी-दीपिका 

® सिद्धान्ती-- नेदम्‌" इत्यादिसे सूत्रसे बाहर ही सिद्धान्त कहते ई । यद्यपि "यस्व पणमयी 
जुहू भवति" यहा आगत्या विधिकी कल्पना की गर्ईहै, तो मी यहाँ भ्रकरणमें काल्पनिकी विधिकी मी 
कल्पना नहीं की जा सकती, क्योकि एसा कोई विधायक शब्द नहीं है ।  विरोष होनेपर विरोष विधिते 
सामान्य विधिका बाध होता है, परन्तु काल्पनिकं विधिसे बाध नहीं होता। इसलिए “एवंविदि °' 
इत्यादि प्राणविद्याकी प्रधंसाके किए अथंवाद है विधि नहीं । पुवपक्षमे मक्ष्यामक्ष्य नियमका त्यागकर 


सर्वान्न मक्षणको अनुज्ञा वि्याके अद्धशूपसे विपि है, सिद्धान्तमे सर्वान्न मक्षणकी अनुज्ञा प्राणविद्याकी 
स्तुत्फि चल्िएदै॥२८॥ 


अधि० ७ स० २८२९. ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ७७१ 


सर्वान्नाजुज्ञानं विघोयत इति । न ह्यत्र वि ध्रायकः शाब्दं उपलभ्यते, न ह वा एवंविदि किंच- 
नानन्नं मवति' (छा ° ५।२।१) इति वतंमानपदेशात्‌। नचा सत्यामपि विधिप्रतीतो पवृत्तिवि- 
दोषकरत्वलोमेनेव विधिरभ्युपगन्तुं शाक्ते । अपि च वरादिमर्थादं प्राणस्यान्नभित्युकस्वे 

दशुच्यते 'नवंविदः किंचिद्नन्नं मवति' इति। नच इवादिमर्थाद मन्नं मायुषेण देहेनोपभोक्तं 
शाक्यते | शाक्यते तु प्राणस्यान्नमिदं स्व॑मिति विचिन्तयितुम्‌ । तस्मासप्रागान्नविक्ञानप- 
शंसाथ ऽयमथंवादो न सर्वान्नानुज्ञानविधिः । तद्‌ शंथति (सव्नायुमतिश्च प्राणाघ्यये' इति । 
पतदुक्तं भवति-प्राणात्यय पव हि परस्यामापदि स्व॑मन्नमदनीयत्वेनाभ्युनुज्ञायते, तदश्ं- 
नात्‌ । तथा हि-घुतिश्चाक(यणस्यषः कष्टायामवस्थायाममक्ष्यमक्षणे प्रवृत्ति दशांयति- 
मटचीहतेषु कुरुषु" (छा० १।१०।१) इत्यस्मिन्त्राह्मणे । चाक्रायणः किरषिंरापद्‌ गत ईभ्येन 
साभिखादितान्कुस्माषांश्चखाद। अनुपानं तु तदीयमुच्छिष्टदोषात्प्रल्याचचक्चे। कारणं 
चाज्ोवाच “न वा मजीविष्यमिमानखादन्‌ (छ० १।१०।४) दति, “कामो म उदपानम्‌ ( छा० १। 
१०।४) इत्तिच । पुनश्ोत्तरेद स्तने स्वपरोचिदष्टन्प्युषितान्कुरमाप्रान्भक्चयां बभूवेति । 
तदेतदुच्छिष्टोच्छिष्टपयुंबितभक्चणं द्णंयन्त्याः श्रतेसाङायाति श्यो रक्ष्यते-प्राणात्ययप्र- 
सङ्‌ प्रणस चारणयमक्ष्थमपि भक्षयितव्यमिति । स्वस्थावस्थायां तु तन्न कतन्यं विद्या 

वतापीत्यनुपानप्रत्याख्यानाद्‌ गम्यते। तस्मादर्थवादो नह वा एवंविदि" ( छा० ५।२।१ ) 
हस्येवमादिः ॥ २८ ॥ 

अबाध ॥ २९॥ 
पदच्छेद-अवाधात्‌, च । 

जर अभक्ष्य विमाग यास्त बाधित होना चाहिए । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते है- 
यह्‌ स्वाननि अनुज्ञकीो विधि नहीं को जाती, कारण कि यहां विधायक शब्द उपलग्ध नहीं होता, 
कथोकि नन ह वा०ः ( प्राणोपासकके लिए कुछ मो अनन्न-बमक्ष्थ वहो है ) इसप्रकार वतंमानका 
उपदेदय है । ओर यहाँ विधिकौ प्रीति न होनेपर मी प्रवृत्ति विशेषकरत्वके लोममे विधि स्वीकार 
नही की जा सक्तो । भौर श्वान जादि पन्त प्राणका अन्नदै एेषा कदट्कर "नेवंविदः०' ( ठेषा 
जाननेवःठे प्राणोपासकका कुछ अमक्ष्य नहीं होता ) इसप्रकार कहा है । रवान मादि पयन्त अन्नका 
मनुष्य देहुसे उपमोग नहीं किया जा सकता । परन्तु यह्‌ सब प्राणका अन्न है एेसा चिन्तन-घ्यान 
कियाजा सकतादहै। इसलिए प्राणान्तविज्ञानकी प्रशंसके किए यह अथवाददै ङ्किन्तु सर्वान्न 
मक्षणकी अनुज्ञा विधि नही है । उमे सर्वा्नानुमतिश्र प्राणास्यये" इस सूत्रसे दिखते है । तत्पं 
यह दै--प्राणनाश होनेपर ही महतौ भपत्तिमे सर्वान्न मक्षणीयकूपे अनुज्ञा दी जाती है, क्योकि 
उसका भ्ुतिमें दरान है । जपे कि "मटचीहतेषु कुरुषु" ( रल मोखे करदेश्चके सेतस्थ अन्नजा न्य 
होनेपर ) इस ब्राह्यणमे श्रति चाक्रायण ऋषिकी कष अवस्थामे अमक्ष्य मक्षणमे प्रवृत्ति दिखलाती है । 
इतिवृत्त ेसा है किं जापद्‌ प्रस्त चाक्रायण तदषिने हस्तिपालकके अधभुक्तं उडद लये, अनन्तर 
जकपानका उच्छिष्ट दोषे निषेध किया गौर उसमे कारण कहा--'न वा भजीविष्यमिमांनखादन्‌, 
( इन उड्दोको खये विनातोर्मै जीवित नहीं रह सकताथा) गौर ( जर्पान तो मक्षे यथेच्छ 
मात्रमं भिल्तादै ) ओर पुनः दूषरे दिन उसने अपने गौर अन्यके उच्छ तथ। वासो उड़द खये । 
इस उच्छिशच्छिश-परोच्छिर, स्वोच्च भौर वासीका मक्षण दिललाती हुई श्र्‌.तिका अद्यातिश्चय 
लक्षित होता है कि प्राणनादके प्रसंग होनेपर प्राण संधारणके किप्‌ अमक्ष्यमी मक्षण्के योगयदहै। 


स्वस्थ अवस्यामे विद्वानों मो एेसा नहीं करनौ चाहिए, क्योकि एेषा जकपानके प्रतिषेष धवत 
होता है । दसलिए नह वा एवंविदि०' हत्यादि अथंवाद दै ॥ २८ ॥ 


७.७२ ब्ह्मसूञज्ञ-श्ाङरभाष्य | अ०३पा०४ 


सृत्राथं-मक्ष्य मौर अमक्ष्य विमाग शास्त्रका अबाध होनेसे मी नह वा एवंविदि" इव्यादि 
शास्त्र खथवादमात्र है 1 

एवं च सल्याह(रश्युदधौ सस्वशुद्धिरित्येवमादि भक्ष्याभक्ष्यविभागशास्जमवाधितं 
भविष्यति ॥ २९ ॥ 

अपि च स्मयते॥३०॥ 

पदच्छेद--अपि, च, स्मयते । 

सुत्रार्थ-( अपि च ) ओर जीवितात्ययमापन्नो' इत्यादि स्मृति मी भपत्ति काले विद्वानु 
जर अविद्ानूके लिए सर्वान्न मक्ष णका प्रतिपादन करती है । 

अपि चापदि सर्वन्नभक्षणमपि स्मर्यते विदुषो ऽचिदुषश्चाविशहोषेण-“जीवितास्ययमा- 
पन्नो योऽन्नमत्ति यतस्ततः । रिप्यते न स पपिन पद्मपन्रमिवाम्भसा' इति। तथा "मयं नित्यं 
बराह्मणः, 'सुरापस्य ब्राह्मणस्योष्णामालसिचेयुः', "सुरापाः कृमयो भवस्त्यमक्ष्यमक्षणात्‌' इति च 
स्मयते वजंनमन्नस्य ॥ २० ॥ 

शब्दशातोऽकामकारे ॥२१॥ 

पदरछेद- शब्दः, च, अतः, आकामक।रे । 

सृत्राथं-( अशामकारे ) स्वेच्छ। प्राप्त प्रवृ्तिके निराकरणर्मे हौ ( शब्दः ) "तस्मादुब्राह्मणः' 
इप्यादि श्रुति है, ( अतः ) अतएव प्राणविद्के लिए सर्वान्न मक्षणको अनुज्ञा अथंवादमात्र है । 

राब्द्श्चानन्नस्य प्रतिषेधकः कामकारनिचृत्तिप्रयोजनः काठटकानां संहितायां श्रूयते 
"तस्मादून्र्यणः सुरं न पिबेत्‌ इति सोऽपि "न ह वा एवंतरिदि' ( @० ५।२।१ ) इत्यस्या्थंवाद्‌- 
त्वादुपपन्नतरो मवति । तस्मादेवेजञ(तीयक।! अथंवाद्‌। न विधय इति ॥ ३१॥ 
( ८ आश्चमकर्माधिकरणम्‌ । सू० ३२-२५ ) 
विहिवत्वाचाश्रमकापि ॥ २२॥ 
पद्‌ च्छेद्‌ -- विहितत्वात्‌, च, आश्रमकमं, अपि । 
सृत्राथं--तु शब्दा्थक च शब्द पूवंःक्षकौ निवत्तिके लिए्है, (अपि ) आश्रममात्र निष्ठ 


 ेखा होनेपर-स्वस्य अवस्थामे सक्षय ओर अमक्ष्यक। भेद होनेपर “अहागञ्ुद्धौ सच्वञुद्धिः" 
"आहारे शुद्ध ॒होनेपर सत्व-अन्तःकरणकी शुद्धि होतो है" इत्यादि मक्ष्य, समक्षं विमाग शास्र 
अबाधित होगा ॥ २९॥ | 

भौर आपत्तिकालमे विद्वान भौर अविद्वान दोनोके लिए समानरूपे सर्वान्न मक्षणकी 
(जीवितात्ययमापन्नो०* ( जोवन नाशको प्राप्त होनेवाा पुरुष जहौ वहि जो कुछ अन्न खाता है, 
वह्‌ अमक्ष्थं मक्षणं दारा उव्पन्न पापश्च उस प्रकार किप्ठ तहीं होता जपे जक्ये . कपरलपत्र छिप्त-गीला 
नहीं होता ) एेसी स्मृति है । इसी प्रकार ममयं निस्यं ब्राह्मणः” ( ब्राह्मण नित्य सुराका त्याग करे ) 
ओर “सुरापस्य °” ( सुरा पान करनेवाले ब्राह्मणके कण्ठमे अतितप्त सुरा डारनो च।हिए ) सुरापा.०' 
( अमक्ष्यकां मक्षण करने सुरा पान करनेवाले कृमि होते हँ ) इस प्रकार अमक्ष्य अन्नका स्मृतिमें 
प्रतिषेध किया गयारहै॥३०॥ 

यथेच्छ प्रवृत्तिकी निवृत्ति प्रयोजनवारी अमष्य प्रतिषेधक "तस्माद्ब्राह्मणः" ( उससे ब्राह्मणको 
सुरापान नहीं कृरना चाहिए) व्यादि श्रुति काठकोंकी संहितामे सुनी जाती है । नह वा एवंविदि०' 
( इभे अथवादं होनेमे उपपन्नतर होती है ) इसलिए इस प्रकारके श्रति वाक्य अथंवाद है, विधि 
नहीं ॥ ३१ ॥ 


अधि० ८ ख्‌० ३२-३२ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदित ७७३ 


अमूमृक्षुको मी ( आश्वमकमं ) निर्य कमं करने चदिए, ( विहितत्वात्‌ ) क्योकि यावज्जौवम्‌' इत्यादि 
शास्व्रसे विहित हैँ । 
षः सवपिक्षा च' ( बह्मसूत्र ३।४।२६ ) इत्यजाश्रमकर्मंणां वियासाघनत्वमवधारि- 
तम्‌, ददान तु किममुम॒क्षोरप्याश्रममात्रनिष्ठस्य विद्यामकामयमानस्य तान्यनुष्ठेयान्यु- 
ताहो नेति चिन्त्यते । तत्र तमेतं वेदानुवचनेन बराह्मणा विविदिषन्ति ८( ब्रह ४।४।२२ ) इत्या- 
दिना आश्रमकर्म॑णां विद्यासाघनत्वेन विहितत्वाद्वियामनिच्छतः फडान्तरं कामयमानस्य 
निव्यान्यनयुषठेयानि । अथ तस्याप्यगुष्टेयानि न तद्येषां विद्यास(धनत्वं निलयनित्यसंयोग 
विरोघदिति । अस्यां प्राप्तो पठति-आश्रममाजनिष्ठस्याप्यमुमक्चो; कतव्यान्येव नित्यानि 
कर्माणि, यावञजीवमग्निहोत्रं जहोति' इत्यादिन! विहितत्वात्‌ । नहि वचनस्यातिभारो नाम 
कथ्िदस्ति ॥ २२ ॥ 
अथ यदुक्त प-नैवं सति विच्य(साधनत्वमेषां स्यादिति, अत उत्तरं पठति- 
सहकारित्वेन च ॥ २३॥ 
पदच्छेद-सहकारिरेवेन, च । 
सूत्रार्थं -ओर विद्याको उत्पत्तिमे सइकारिकग्पे यत्च अ।दि कमं अनुष्टेष है, क्योकि तमेतं 
वेदानुवचनेन" इत्यादि श्रुति विहित ह । 
% वि्याखहकारीणि चैतानि स्युविंहितत्वादेव "तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदि- 
षन्ति" (बृह ४।४।२२) इत्यादिना । तदुक्तम्‌-'सलवपिक्ष। च यज्ञादि श्रतेरश्ववत्‌" (ब्रह ूत्र ३।४।२६) 


'सवपिक्षा चः इस सूुत्रमे आश्वमकमं विद्यफके प्रत्ति साधनषरूपसे निश्चित कयि गये हैँ । अब 
आश्रममात्रनिष्ठ विद्याकी कामन( न करनेवारे अमुमृक्षुको वे आश्रमकमं अनुष्ठेय हँ अथवा नहीं? 
यहं विचार किषा जाता दै? पूतपक्नो-रेषा सन्देह होनेपर "तमेतं वेदानुव चनेन ०' ( उस्र उपनिषद्‌ 
गम्य पुरुषक्ो ब्राह्यण वेदके निप्य स्वाध्यायसे जाननेको इच्छा करे ) इत्यादि न्रुतिसे अश्रमकमं विद्याके 
साधनरूपसे विहिव है, अतः विद्याको इच्छन करनेवाले ओर अन्य फलकी कामना करनेवालेको 
नित्यकमं अनुष्टेथ नहीं है । यदि उसके लिए मी नित्यकमं गनुष्ठेथ हों ठो वे विचाके साधन नहीं होगे, 
कथोकिं नित्य गौर अनित्यके सयोगका विरोध है । सिद्धान्ती-इसके प्राक्च होनेपर कहते ह--आधम- 
मात्रनिष्ठ अमुमृक्षुको मी नित्यकमं कतव्य हो है, क्योकि “यावजञ्जीवमग्निहोत्रं जृहोति' ( जीवन पयन्व 
अग्निहोत्र होम करे ) इत्यादिसे विहित है, कारण कि वचनपर कोई अतिमार नहीं होता ॥ ३२ ॥ 


जो यह कहा गया है कि यदि आश्म कम मुमृ्षुको मौ नित्यानुष्टेयदहै, तो यज्ञ आदि 
विद्यकि साधन नहीं होगि ? इसका उत्तर कहते ह- 


विद्धान्ती-ये कमं विदयाक्े सहकारी होने चाहिए, क्योकि "तमेतं वेदानुवचनेन ० इत्यादि 

श्रतिषे विहिव हैँ । यह'सवपिक्षा च यज्ञादिश्रतेरधवत्‌" इस सूत्रमे कहा गया दै । बौर 'आश्चमकमं 
सध्यानन्दी-दीपिका 

सिद्धान्ती- संयोगपृथकत्वन्यायते यह दोष नहीं है, क्योकि “खादिरो यूपो भवतिः “खादिरं 

वीयेकामस्य यूपं कुवत" इत्यादि स्थरे वचनभेदसे नित्यत्व ओर काम्यत्व स्वीकृत है, वषे ही 

प्रकरणम मौ श्रुतिभेदसे दोना प्रकारसे यज्ञादिका एक साय सम्बन्ध अमी है, क्योकि वचनको व्यवस्था 


करनेमे कुछ मार नहीं होता है । पूववक्षमे यज्ञादि भर्ति विद्याकी स्तुतिपरक है ओर सिद्धान्तमे उसक। 
उमय्था अनुष्ठानं है ॥ ३२ ॥ 


# 'द्शपुणेमासाभ्यां स्वगकामो यजेत' इस भरुतिसे दरोपूणंभाख याग विहित है, अतः उषे. 
स्वगंफल सिद्धिके लिए प्रयाज आदिक अपेश्चा होती है । किन्तु भमोक्षकामो विद्यामाप्नुयात्‌" इस 
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इति । न चेदं विधासहकारित्ववचनमाश्नरमक्र्मणां प्रयाज्ञादिवदि याफखविषयं मन्तन्यम्‌, 
अविधिटश्चषणत्वाद्वियायाः, असाध्यत्वाचच वियाफलस्य । विधिक्चणं हि साधनं दशरपूण 
मासादि स्व्गंफलसिषाधयिषया सदकारिसाघनान्तरमपेश्चते, नेवं विद्या । तथा चोक्तम्‌- 
अत एव चाग्नौन्धनायनपेक्षा' ( बरह्यसूत्र ३।४।२५ ) इति । तस्मा दुत्पत्तिसाघनत्व पएवेषां 
सहकारित्ववाचोयुक्तिः। न चात्र नित्यानित्यसंयोगविरोध आशाङ्कधः, कर्मामिरेऽपि 
संयोगभेद्‌त्‌ । नित्यो ह्येकः संयोगो यावज्लीवादिवाकयकरिपतो न तस्य विद्याफलत्वम्‌। 
अनिर्यस्त्वपरः संयोगः (तमेतं वेदानुवचनेन" ( बृह ४।४।२२ ) इत्यादिवाक्यकच्पितस्तस्य 
विद्याफलत्वम्‌ । यथैकस्यापि खादिरत्वस्य नित्येन संयोगेन करत्व्थत्वमनित्येन संयोगेन 
पुरुषार्थत्वं तद्वत्‌ ॥ २२ ॥ 
सवंथ।पि त एवोभयसरिङ्गात्‌ ॥ ३४॥ 
पदच्छेद--सवंथा, अपि, ते, एव, उमयलिङ्घात्‌ । 
सू्राथं--( ते एव ) यज्ञादि कमं, ( सवंथापि ) बोश्चमत्वपक्षमे भौर विद्याखहुकारि्व पक्षमे 


दोनों प्रक।रपे शनुष्टेर हौ है, ( उभयलिङ्ग ) क्योकि यज्ञेन विविदिषन्ति ओर (अनाध्ितः कमं- 
फम्‌ इत्यादि श्रति भौर स्मृति दोनों ज्ङ्ध है । 


छ सवंथाप्याश्रमकमत्वपक्षे विद्यासहकारित्वपक्चे च त पवाग्निहोज्रादयो चर्मा अनु 
छेयाः। त एवेत्यबधा(रयन्नाचायः कि निवतंयति ? कमभेद शङ्कामिति बमः । यथा कुण्डया- 
यिनासमयने मासमग्निहोत्रं जहति' इत्यत्र नित्यादग्निह जात्कर्मान्तस्मपदिद्यते,नेवमिह कर्म 

भेदोऽस्तीलयथंः। कुतः १ उमयलिङ्गत्‌, घतिलिङ्गार्शश्रतिखिङ्गाच । श्रु तिलिङ्गं तावत्‌-तमेतं 
विद्याके सहकारी रहै यह्‌ वचन प्रयाज आदिक समान विद्याफर विषयक रहै, एसा नहीं मानना 
चाहिए, क्योकि विद्या विधिष्प नहीं है ओर विद्याका फर असभ्य है । जसे विधिरूप दश्चपणंभास 
जादि सधन स्वरूप फलसिद्ध कृरनेको इच्छसि अन्य सहकारी सवानकी अपेक्षा करता है; वसे विद्या 
नहीं करती । उसीप्रकार (अतएव चाग्नीन्बनायनपेक्षा' इस सूत्रम कहा गया है । इसक्ए विद्यकी 
उत्पत्ति साधनत्वमे ही इन कमकि सहकारीत्व वचनी उपपत्ति होती है । रौर यहाँ नित्यानित्य संयोगके 
विरोधकी मी बाक्षद्ा नहीं करनी चाहिए, क्योकि कमके एक होनेप्र मी सयोगमभेद है । यावज्जी 
वादि वाक्थसे कल्पित एक संयोग (विधि) नित्य है, उसका फल विया नहीं है । खर ' तमेत वेदानु व च- 
नेन' इत्यदि वाक्यसे कलित दूसरा संयोग (विधि) अनित्य है उसका फर विदा है । जंघे एक खादिर- 
मे भी नित्यसंयोगसे क्रत्वथह्व गोर अनित्यसं योगचर पुरुषाथत्व है, वसे ही यहां मौ समक्षना चाहिए ॥३२॥ 
सवथा-नित्यतव ओर काम्पत्व-आश्चम कमंत्व पक्षम गौर विद्ासहकारिःव पश्चमे वे अग्निहोत्र 

आदि कमं अनुष्ठेय ही है । त एव-वे ही' इसप्रकार अवधारण करते हुए भवचायं किसको निवृत्ति 
करते? कमभेदकी शङ्का निवत्त करते. है, एेसाहम कहतेरैँ। जेषे कुण्डपायि्योके अयनमें 
'मासमग्निहोननं°' ( वे एक मास पयंन्त अग्निहोत्र होम करं ) इसर्मे नित्य अगनिहोत्रसे अन्य कमंका 

सत्यानन्दी-दीपिका 


प्रकार विकी विधि नहीं है । ओर समान बरवाली 'यावन्ोव' बर "तपरेतं' इन दोनों धरुतियोषे 
विनियोग पृथक्त्व-संयोग ( विधि ) मेद दहै, अतः विरोध नहींदहै। 


® अपनी धमपत्नीके साय सम्भोग पयन्त गर्माधान आदि चोदहां, महायन्न पांच, सोमस्थ 
सात, हविःसंस्थ सात, पाक संस्थ सात, भोजन रहित संहिताका अध्ययन, प्रायग्र, कम, जप, शरीरस 
उत्क्रमण, देहिक अस्ममय, अर्थि संचय गौर श्राद्ध इसप्रकार अडतालीस संस्कारकी प्रसिद्धि है, वह मी 
शुद्धिरूप संस्कार द्वारा ज्ञानाथंक्‌ स्मृत्तिमे हैँ । अतः कमकि अभेदका अवधारण उचित दहीदहै॥ ३४॥ 
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वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति" ( ब्रह ० ४।४।२२ ) इति सिद्धबदुत्पन्नरूपाण्येव यज्ञादीनि 
विविदिषायां विनियुङ्क्ते, नतु जुहतीदयादिवदपूचमेषां रूपयुत्पादयतीति । स्मृतिलिङ्- 
मपि- अनाश्रितः कमफल काय कम करोति यः ( गी० ६।१ ) इति । विक्ञातकर्तव्यताकमेव 
कमं विद्योत्पस्यथ दांयति। 'यस्येतेऽष्टाचत्वारिशत्संस्काराः' दत्यायया च संस्कारत्व 
प्रसिद्धिरवैदिकेषु कर्म॑सु तत्संस्कृतस्य विचोत्पत्तिमभिपरेवय स्मृतो भवति। तस्मात्साध्विदम- 
भेदावधारणम्‌ ॥ ३४॥ 
अनमिभवं च दशेयति ॥ ३५ ॥ 
पदच्छेद्‌--अनभिमवम्‌, च, दशंयति । 
सुत्राथं--( च ) ओर भी, ( अनमिमवम्‌ ) ब्रह्यचयं आदि साधान सम्पन्न पुरुषकां राग- 
देष आदि क्लेधोसे अमिमव नहीं होता, ( दशंयति ) "एष ह्यात्मा" इत्यादि भ्र ति दिखलाती है । 
सह कारित्वस्येवेत दुपोद्वलकं लिङ्गदनमनभिमवं च द रांयति श्रतिब्र॑ह्यचर्यादिसा- 
धनसंन्नस्य रागादिभिः क्टेश्चोः एष द्यारमा न नयति यं ब्रह्मचय णानुविन्दते' (ॐा° ८।५।३) इत्या- 
दिना । तस्मायक्ञादीन्याश्रमकर्माणि च भवन्ति विाक्हकारीणि चेति निश्चितम्‌ ॥ ३५ ॥ 
अन्तरां चापितु तद्द्श्टः;॥३६॥ 
पदच्छेद-अन्तरा, च, अपि, तु, तद्ह्टे; । 
सृज्राथं-- (तु) पवपक्षकी व्यावुत्तिके लिए दै, (अन्तरा) अश्वम रहित पुरुषोका ( अपि ) मी 
ब्रह्मविद्या अधिकार है, ( तदूदृ्ेः ) क्योकि रक्व आदिकी श्रुति उपरन्ध होती है । 
विधुरादीनां द्व्यादिसंपद्रहितानां चान्यतमाश्चमप्रतिपत्तिदीनानामन्तरालवतिनां 
कि विद्यायामधिकायोऽस्ति किंवा नास्तीति संशये, नास्तीति तावत्प्राप्तम्‌, आश्रमकर्मणां 
विचाहैतस्वावधारणादाध्रमकर्मासंभवाचेतेषामिति । पवं प्राप्त शदमाह-अन्तरा चपि तु 
अनाश्नमित्वेन वत॑मानोऽपि विद्यायामधिक्रियते। कुतः ! तदुदषटेः । रेकवाचक्नवीप्रभ्- 
उपदेश किया जाता दै, वैशे यहाँ कमभेद नहीं है, एेषा अथं है । किससे ? उमयलिङ्खसे-मृति- 
लिङ्स गौर स्मृतिलिद्धपे । “तमेतं वेदानुवचनेन०' ( ब्राह्मण इस उपनिषद्गम्य पुरुषको वेदके 
नित्यं स्वाध्यायसे जाननेकी इच्छा करे ) यह भर्‌ तिलिङ्ख सिद्धवत्‌ ` उत्पघ्नरूपवाले यज्ञ॒ भादिका विवि- 
दिषामिं विनयोग करता है शौर "जुह्ति' इत्यादिके समान इन यज्ञ॒ भादिके अपुवंरूपका उत्पादन 
नहीं करता । इसप्रकार “अनाश्रितः कम्फरं०' ( जो पुरुष कमंके फल्को न चाहता हुभा करने योग्य 
कमं करता है ) यह स्मृतिलिङ्क भो विक्ञात कतंग्यतावाले कम॑ंको विद्याको उत्पत्ति लिए दिखाता 
है । ^जिसके ये अडताीस संस्कार होते है इत्यादि व दिक कमोनिं संस्कारत्व प्रसिद्धि उनसे संस्कृत 
पुरुषी विद्याकी उत्पत्तिको अभिप्र त कर स्मृति है । इसकिए यह मभेदका शषवधारणं उचित है ।२४। 
[ आश्रमकमं विद्ाके ] सहकारी हँ इसका ही सम्थ॑क यह किङ्कदगंन है “एष द्यात्मा० 
( जिसे साधक ब्रह्मचयंसे प्राक्ठ होता है वह यह अत्मा नष्ट नहीं होवा ) इत्यादिसे श्रुति ब्रह्मचयं 
त्रादि सान सम्पन्न पुरषका राग आदि क्लेखोसे मनमिमव दिखकाती है । हससे यज्ञ जादि आश्म 
कमं हैँ ओर विद्याके सहकारी भी है, एसा निर्चित होता है ॥ ३५ ॥ 
विधुरादि, द्रव्य आदि सपत्र रहित किसो एक आध्रमकी प्राक्षिसे हीन मध्यवर्ती परुषोका 
व्या विद्याम अधिकार दहै अथवा नहींदहै? फेस संशय होनेपर, पूवपक्षी--उनका विद्याम अधिकार 
नहीं है एेसा प्राप्त होता है, क्यो आश्रमकमं विद्यके देतुरूपश्चे निरिचत हँ ओर उन पुरुषोमे आश्रम 
करमोक्रा संमव मी नहीं है । सिद्धान्ती- एसा प्राप्त होनिपर यह कहते ह- अन्तरा चापि तु' अनाश्रमी 
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तीनामेवंभूतानामपि ब्रह्मविच्वश्॒स्युपरुष्धेः ॥ २६ ॥ 


अपि च स्मयते ॥ २७॥ 

पदच्छेदः--अपि, च, स्मयते । 

सृ्ाथ- भौर अनाश्रमी संवत आदि मी महायोगिरूपसे इतिहासमे स्मरण किये जाते है । 

संदतप्रभतीनां च नग्नचर्यादियोगादनपेक्षिताश्रमकमणामपि महायो मित्वं स्मर्यते 
इतिह (से ॥ २७ ॥ 

नतु लिङ्गमिदं भरतिस्खतिदशंनमुपन्यस्तं का जु खदु प्राप्तिरिति, साऽभिधीयते- 

विशेषायुग्रहश्च ॥ ३८ ॥ 

पद्च्छेद्‌--विरोषानुग्रहः, च । 

सू्रा्थं-- मौर रक्व आदि अनाश्रमियोंक्रा जप आदि ज्ञानके हैतुभृठ कमं विक्ेषोे विद्यामे 
अधिकार सुना जीताहै। 

तेषाप्रपि च विचुरादोनामविरुद्धेः पुरुषमात्रसं बन्धिभिजंयोपवासदेवताराधनादिभिधं 
मंविरोषेरनुभ्रहो विद्यायाः संमवति। तथा च स्म्रतिः-अप्येनेव तु संसिध्येदुब्राह्मणो नात्र संशयः। 
कर्यादन्यज्ञ वा कुयान्मन्रो ब्राह्मण ख्च्यते"॥ इत्यसंभवद्‌ाध्रमकर्मणोऽपि जप्ये ऽधिकार दश्यति। 
जन्मान्तरायुष्ठितैरपि चाध्रमकमभिः संभवत्येव विधाया अनुग्रहः । तथा च स्यति 
'अनेकजन्मस विद्ध स्ततो याति परां गतिम्‌" (यी° ६।४५ ) इ वि जन्मान्तरसंचितानपि संस्कार- 
विशेषाननु्रदीतन्बिद्यायां दश्तंयति । दृष्टार्था च विद्या प्रतिषेधाभावमात्रेणाप्यथिनमधि 
करोति श्रवणादिषु । तस्माद घुरादोनामप्यधिङ्ारो न विरुध्यते ॥ ३८ ॥ 
अतस्त्वि्तरज्ज्यायो लिद्धाच ॥ ३९॥ 

पदच्छे द्‌-अत;, तु, इतरत्‌, ज्यायः, लिङ्गात्‌, च । 

सूञ्ाथं--(अदस्तु) जनाश्च मित्वकी अपेक्षासे तो ( इतरत्‌ ) आश्वमित्व (ज्यायः) त्रेष्ठ-शीन्न 
विद्याका साधन है, ( लिद्धाच्च ) क्योकि तेन॑तिब्रह्मवित्‌' इसप्रकार श्रति गौर स्मृतिरूप लिङ्ग है । 


शपे वतंमःन पुरुष भी विद्याम अधित हैँ । किसे ? इसे फि उनकी श्रुति देली जाती दै-रेक्व, 
वाचक्नवी आदि इसप्रकार प्राणियोमे मी ब्रह्यवित्तव श्रुति उपलन्ध होती है ॥ ३६ ॥ 

नम्नचर्या आदि योगसे आश्रम कर्मोकी अपेक्षा नहीं रखनेवाले संवतं श्चादिका मी महायोभि- 
रूपश्च इतिहासमे स्मरण किया जाता है ॥ ३७ ॥ 


परन्तु यहां यह्‌ लिङ्खरूप श्वति भर स्मृति दश्चन उपन्यस्तं किया दै, उसकी प्राप्ति-विधिवाक्ष्य 
कोन है ? उसका अभिधान करते है- 


उन विधुर आदिका भी अनाश्नरमियोके अविरुद्ध पुरुषमात्र सम्बन्धी जप, उपवास, देवा राषत 
आदि धमंविशेषोंे विद्याम अधिकार संमव दै। ईसोप्रकार "जप्येनेव तु०" ( ब्राह्मण जपसे ही संसिद्ध 
हो जाता है, समे सन्देह नहीं । वह्‌ अन्य कमं करे अथवा न करे दयावान ब्राह्मण कहा जाता है) 
यह्‌ स्मृति जिसमे आध्रमकमंका संभव नहीं है उनका मी जपम अधिकार दिखती है । जन्मान्तरमे 
अनुष्ठित आ्नम कमेसि भी विद्यामें अधिकार संमव हीहै। इसीप्रकार “अनेकजन्म ( अनेक 
जन्मके संस्कारके उपचयसे संसिद्ध होकर शुद्ध अन्तःकरणवाला होकर पुरष सम्यग्दशंनसे मोक्षको 
प्राक्च होता है ) यह स्मृ तिवचन जन्मान्तरोमे संवित ओर अनुग्रह करनेवाकते संस्कार विरोषोको मो 
विद्याम दिखता है । इष्ट फरवाली विद्या प्रतिषेधक अप्रावमात्रसे भी विद्यार्थीको श्रवण आदिमं 
अधिकृत करती है । इसच्एु विधुर मादिका भी विद्यामे अधिकार विद्र नहीं है ।) ३८ ॥ 


अधि० १० स्‌० ४० | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासष्ित ७.9७ 


8 अतस्त्वन्तरालवतित्वादितरद्‌ाश्रमवतित्वं ज्यायो विदयासराधनम्‌, श्चुतिस्सरति- 
संदष्टस्वात्‌ , श्चुतििङ्गाच्च तनति ब्रह्मवित्पुण्यकृरोजसश्च' ( वृह ° ४।४।९ ) इति, अनाश्रमी न 
तिष्ठेत दिनमेकमपि द्विजः । . संवस्सरमनाश्रमी स्थित्वा छृच्टमेकं चरेत्‌' इति च स्मृतिलिङएत्‌ ॥ 

( १० तद्‌भूताधिकरणम्‌ । स्द० ४० ) 
तद्ध. तस्य तु नातद्भावो जैमिनेरपि नियमातद्रुपाभावेभ्यः ॥ ४०॥ 
पदछेच्द-- तद्भूतस्य, तु, न, अतदावः, जमिनेः, अपि, नियमात द्रपामविभ्यः । 

सृ्राथं- (तद्भूतस्य) उत्तमाश्रमको प्राप्त हए पुरुषकी (अत द्धावः) उत्तमाश्चरमसे च्युति (न) 
हीं हो सकती, ( जेमिनेरपि ) यह आचायं जेमिनिको मी सम्मत है, ( नियमातद्रपामविभ्यः ) 
क्योकि नियम, अतद्रप भौर अमावये कारणं हैं। 

% सन्त्यृध्वरेतस आश्रमा इति स्थापितम्‌ । तांस्तु प्राप्तस्य कथंचित्ततः प्रच्युति- 

रस्ति नास्ति वेति संशयः । पूर्वकमंस्वनुष्ठानचिकीषंया वा रागादिवशेन वा प्रच्युतोऽपि 
स्याद्विरोषाभावादिति । पवं प्राप्तउच्यते-तद्ध.तस्य तु प्रतिषन्नोध्वरेतोभावस्य न कथंचिद्‌- 
प्यतद्धाबो न ततः प्रच्युतिः स्थात्‌। कुतः ए नियमात द्रपाभावेभ्यः। तथा हि-“भत्यन्तमास्मान- 
माचायङकुरेऽवसादयन्‌" (छा ० २।२३।१) दति *भरण्यमियादिति पदं ततो न पुनरेयादिव्युपनिषत्‌' 
इति, "आचार्ये णाभ्यनुक्ञातश्चतुणमिकमाश्रमम्‌। भा विमोक्षाच्छरीरस्य सोऽनुतिष्ठेयथाविधि' इति चेवं- 
परन्तु इससे अन्तरालवतित्व-अनाश्चमित्वसे अन्याश्चमवतित्व ( आश्रमित्व ) श्रेष्ठ  विचाका 
साधन है, क्योकि श्रुति गौर स्मृ्तिमे एेसा देखा जाता है । कारण कि सेनेति ब्रह्मवित्‌०' ( पुष्यकृत्‌- 
शुद्ध सत्त्व तेजःस्वरूप ब्रहयवेत्ता उस ज्ञानमागं्े जाता है-ज्रह्मको प्राप्त होता है ) एषा धतिलिङ्ग है 
घौर “अनाश्रमी न तिष्ठेत्त०' ( द्विज एक दिनि मी अनाश्रमी न रहे, एक ॒वषंतक अनाश्रमी रहकर 
एक कच्छ करना चाहिए ) रेता स्सृतिलिङ्ख भी दै ।॥ ३९॥ 
उच्वरेता आश्रम ह, एेसा पहर सिद्ध कियाजाचुकादहै। परन्तु उन ्राश्रमोको प्राप्त हूए 
पुरुषोकी किसी करणस उन आश्रमोमे च्थुति होती है कि नहीं ? एेसा संचय होता दहै । पूवपक्नी- 
पूवं आध्रमविहित कमोकि अनुष्ठान करनेकी इच्छायै अथवा राग॒आदिके वद्यसे वहु ऊष्व॑रेता प्रच्युतं 
मी होगा, क्योकि विरोषका अमाव है । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्तं होनेपर कहते ह--वद्भूतका-ऊष्वरेत- 
मावको प्राप्त हुए पुरुषकां किसी प्रकार मी अतदाव-उस आश्वमसे प्रच्युति नहीं हो सकती । किससे ? 
ससे कि उसके लिए नियम, अतद्र ष भौर अमाव हैँ । जसे कि “अत्यन्तमार्मानमा० ( आचायं- 
कलमे रहनेवाला ब्रह्माचारी जो आवचायं कुलमे जपने शरीरको अत्यन्त क्षीण करता हुजा ) “अरण्य 
मियादिति०' (अरण्य-पारित्राज्य प्राप्त करे यह पद-यास्व्र मागं है, उस पारित्राज्यसे प्रच्युत न हो, यह 
उपनिषद्‌-रहस्य है) “भाचार्यणाभ्यनुद्लातः०' ( आचायंसे क्षनुज्ञा प्राप्तकर शरीर विमोक्षपयन्त चारो 
भाश्रमोमे एकका वंह यथाविधि अनुष्ठान करे ) इस प्रकारका नियम प्रच्युतिका अमाव दिखाता है । 
| सत्यानन्दी-दीपिका | 
# “तमेतं वेदानुवचनेन ० इत्यादि श्रति मौर “अनाश्चमी न तिष्ठेत" इत्यादि स्मृतिचे जनाश्नमी- 
की अपेक्षा आश्वमीको प्रेष्ठ कहा गया है, क्योकि पण्यकी वृद्धि होनेसे शीघ्र विद्यक़्ी प्राप्ति होती है । 
भोर (अनाश्रमी न तिष्ठेत इत्यादि स्मृतिये अनाश्रमीकी निन्दामीकी गरईदहै॥ ३९॥ 
# जसे श्रह्मचयं समाप्य गृही मवेत्‌" इन आधर्मोका आरोह इच्छा अधीन है, वंशे राग 
भादिसे अथवा पूर्वाश्रमके यज्ञ॒ आदि कमेक अनूष्ठान करनेकी दन्छसे सन्यासे वानप्रस्थ आदि 
हो सकता है तब वानप्रस्थादि साश्चममे कयि गये कमं भी विद्यकेदेतु हो सकते ह, यह्‌ पूवंपक्षका 


७७८ ब्रह्मसू्र-दाङ्रभाष्य [ अ० २ पा०७ 


जातीयको नियमः प्रच्युस्यभावं दश्शंयति । यथा च श्रह्यचयं समाप्य गृही मवेत्‌" (जा० ४) 
श्रह्मचयद्रिव प्रतरजेत्‌' (जा० ४) इति चैवमादीन्यारोहरूपाणि वचांस्युपलभ्यन्ते, नैवं परत्यव- 
रोहरूपाणि । न चैवमाचाराः दिए विन्ते । यत्त-पूर्वकर्म॑स्वनुष्ठानचिकीषेया प्रत्यव- 
रोहणमिति, तदसत्‌, श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः पर्र्मर्स्वनुष्टितात्‌' (गी ° ३।३।५) इति स्मरणात्‌ , 
न्यायाच्च । यो हि यं प्रति विधीयते स तस्य चमो न तु यो येन स्वनुष्ठातं शक्यते, चोद्‌- 
नालश्चणत्बाद्ध्मस्य 1 न च रागादिवका्पच्युतिः, नियमशाखस्थ बलीयस्त्वात्‌ । जेमिनेर- 
पीत्यपिहाब्देन जेमिनिवादरायणयोर त्र संप्रतिपत्ति शास्ति प्रतिपत्तिदा्याय ॥ ४० ॥ 
( ११ अधिकाराधिकरणम्‌ । स्‌० ४१-४२ ) 


नचाधिकारिकमपि पतनानुमानात्तदयोगात्‌ ॥ ४१॥ 
पदच्डेद्‌- न, च, आधिकारिकम्‌, अपि, पतनानुमानात्‌, तदयोगात्‌ । 
सू्राथं--( भधिकारिकमपि ) अधिकार यास्ते प्राक्त आधिकारिक प्रायश्चित्त नैष्ठिक ब्रह्म 
चारीके किए ( न ) नहीं है, (पतनानुमानात्‌ ) क्योकि “आल्ढो ` न्ठिकं धर्मम्‌" इर्यादिसे पातित्य 
श्रुति अनुमापक स्मृति है, ( तदयोगात्‌ ) क्योकि उस-प्रायरिचत्तका अयोग-असम्मव है । 
४ यदि नै्ठिको ब्रह्मचारी प्रमादादवकोयेत, किं तस्य श्रह्मचायंवकीणीं नक्तं गदंम- 
माकभेत! इत्येतत्प्रायशित्तं स्यादुत नेति ? नेस्युच्यते, यदप्यधिकारलश्चणे निर्णीतं -प्रायश्ि- 
तम्‌ 'अवक्ीरणिपञ्युश्चतद्रदाधानस्याप्रा्तकारव्वात्‌' (जे° सू० ६।८।२१) इति, तदपि न सैष्ठिकलय 


भौर जंघे (्रह्यचयं समाप्य ०' ( ब्रह्मचयं समाप्तकर गृहस्थाश्नमी हो ) ब्रह्यचयदिव ०' ( ब्रह्मचयंसे ही 
संन्यास ग्रहण करे ) इसप्रकारके आ रोहरूप वचन उपलब्ध ॒होते ह, वंस प्रत्यवरोहृख्प नहीं । ओर 
एेसा आचारण करनेवारे शिष्ट नहींदहै। मौर जो पूवं आश्रमकमोकि अनुष्ठान करनेकी इच्छासे 
प्रत्यव रोहण कहा है, वह्‌ ठीक नहो है, क्योकि श्रेयान्स्वधर्मो ०" ( मली-भांति अनुष्ठान किये गये पर- 
घमं विगुण भी स्वकीय धमं अत्युत्तम है ) यहस्मृतिदै मौर न्यायभीदरै। जो दही जिसके लिए 
विधान क्रिया जाता दै वहु उसका धमं है, जिससे जो स्वयं अनुष्ठान किया जा सकता है वह उसका 
धमं नहीं है, क्योकि धमं तो चोदनारूप-विधिषूप है । ओर राग आदि वद्य भी प्रच्युति नहो होती, 


कारण कि नियमदयास्व्र बखवानू है । “जेमिनेरपि' ( जमिनिकी मी ) इस जपि" शब्दे हस विषयमे 
प्रतिपत्ति हढ करनेके लिए जंमिनि आर बादरायणकी सम्प्रतिपत्तिका उपदे करते हँ ॥ ४० ॥ 


यदि नष्ठिकं ब्रह्माचारी प्रमादसे ब्रह्मचयं त्रत भ्रच्युव हो ठो उसका "ह्मचायंवकीणीं °* (ब्रह्म- 
चय॑से भरष्ट हए ब्रह्मचारीको नेक्रौत गद॑मका आलभन्‌ करना चाहिए) यह्‌ प्रायरिचत्त होगा अथवा 
नहीं ? नही, एेसा कहते है--अधिकारलक्षणमे (अवकीर्णिपशुश्च ० ( जसे उपनयनकालमे लौकिक 
शग्मं होम कियाजातादहै, वसे ही अवकीणिपयुका भी लौकिक अग्निम होम करना चाहिए, 
क्योंकि जाधान भघ्राप्तकाल है) एसा जो प्रायरिचत्तका निणंय किया शया है, वह मो नंष्ठिक ब्रह्मचारीका 

सत्यानन्दी-दीपिका 

फल दै । सिद्धान्तर्मे-उष्वरेताओकी प्रच्युतिमें प्रमाणक न होनेसे आश्वमित्व्मे धेष्ठता सिद्ध दै। 
केवर अपनी दच्छासे आध्रमोका ग्रहण नहीं होता, किन्तु व्रह्मचयं समाप्य इत्यादि नियामक 
शास्तद्रारा सविधि आश्वमोका ग्रहण होता है, भत उक्त हेतुसि उष्वरेताभोकी अपने आश्रमे 
च्युति नहीं होती ॥ ४० ॥ | 

# स्त्रीप्रसंग करनेवार नंष्ठिक ब्रह्मचारीको शास्त्रम अवकीर्णी कहा गया है । इस व्यि 


चारको उपपातक कहने आौर स्मृतिर्मे पातित्यका कथन होनेखे संचय होता है कि प्रच्युतका प्रायदिचत्त 
होता है कि नहीं ? पूव॑पक्षमें प्रायदिचत्त नहीं होता, क्योकि जसे “यज्ञोप्वीतकालमें लौकिक अग्निमे होम 
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भवितुमहंति । कि करणम्‌ ? (आरूढो नेष्ठिकं धर्म यस्तु प्रच्यवते पुनः। प्रायश्चित्तं न पड्यामिं 
येन छुद्धयेत्स नात्महा ॥' हइत्यव्रतिसत्राघेयपतनस्मरणाच्छिन्नक्िरस इव प्रतिक्रियानुपपत्तेः, 
उपकुर्बाणस्य तु तादक्पतनस्मरणाभावादुपपदयते तच्परायभ्ित्तम्‌ ॥ ४१ ॥ 


उपपूवेमपि स्वेके भावमश्चनवत्तदुक्तम्‌ ॥ ४२॥ 


पद्च्छेद्‌ -उपपूवंम्‌, अपि, तु, एके, भावम्‌, अशनवत्‌, तदुक्तम्‌ । 

सूत्राथं --(अपि तु, एके) कई आचायं इसे (उपपुवम्‌) उप उपसगतुवक उपपातक मानते र, 
( अश्नवत्‌ ) जसे उपकुर्वाण ब्रह्मचारी यदि मद्य-मा्ष खाए तो उसका व्रतलोप ओर पुनः संस्कार 
होता है, वसे प्रच्युत नष्ठकि ब्रह्मच।रीके किए मीप्रायश्चित्तका ( भावम्‌ ) विधान है। ( वदुक्तम्‌ ) 
इसका विचार पुवंमीमांसाके समा विप्रतिपत्तिः स्यात्‌" इत्यादि सूत्रोमे किया गथा है । 

ॐ अपि त्वेक आचाय उप पातकमेवेतदिति मन्यन्ते, यन्नैष्िकस्य गुरद्ारादिभ्यो ऽ- 
न्यत्र ब्रह्मचयं वि्लीयेत, न तन्मष्टाषातकं मवति, गुरनल्पादिषु ग्टापात्तकेष्वपरिगण- 
नात्‌ । तस्मादुपङ्र्वाणवन्नेषठिकस्यापि प्रायधित्तस्य भावभिच्छन्ति, ब्रह्म चारित्वाविद्ेषा- 
द वकीणित्वाविन्लेप्राचच । मदान्व॑त्‌ । यथा व्हा त्रारिणो मधुभांस(शने बतखोपः पुनःसंस्का- 

रद्येवमिति। ये हि प्रायश्ित्तष्याभावभिच्छन्ति तेषां न मूटमुप्रखुभ्यते, ये तुभावमिच्छन्ति 


नहीं हो सकता । क्या कारण ? “आरूढो न्ठिकि० ( नष्ठिक धममे आष्ट होकर जो पुनः 
उससे प्रच्युत होत है, वह भत्मघाती जिससे सुद्ध हो एेसा प्रायर्चित्त नहीं देखता हं ) इसप्रकार 
स्मृतिमे अप्रतिकायं पतन कहा गया है, अतः जसे कटे हए शिरका पुनः प्रत्तिसन्धान नहीं हौ सकता, 
वेसे इस पठनका भी प्रतिकार नहीं हो सकता टै । उपकुर्वागके इसप्रकारकी पततनको स्मृति न होने 
उसका प्रायर्चित्त हो सक्ता रै । ४१॥ 
भौर दूसरे आचायं टेखा मानते कि जो नंष्ठिक ब्रह्मचारीका गुरुपत्नी आदिमे अन्यत्र 
ब्रह्माचयं विश्लीणं होतो वह्‌ उपफातक दही दहै महापातक नहीं दहै, क्योकि उसको गुरुतल्प मादि महा- 
पातकोमे गणना नहीं है। इसलिए उणकुर्वभक्रे समान नंष्ठिकृको भी प्रायश्चि्तके अस्तित्वकी इच्छा 
करते है, क्योकि ब्रह्माचारित्व अविशेष ओर अवकीणिव्व अविरोष है बर्थात्‌ दोनों समानरूपसे 
ब्रह्मचारी ओर अवकीर्णी है । अश्चनकरे समन । जंघै मधु-प्रय ओर मांसके भक्षणसे ब्रह्मचारीके 
त्रतलोप ओर पूनः संस्कार होतेह, क्से यहं पर भी समञ्लना चाहिए । जो प्रायश्चित्तका अमाव 
सत्थानन्दी-दीपिका 
कृरना चाहिए, क्योकि विवाहके समय जो विहित अग्निका आधान है वही अबहुवनीय अग्नि है, उपनयन 
कालम उसका अमाव है, इसत्ते लौकिक अग्निमे होमका विधान है, वसे व्यभिचारी नैष्ठिक ब्रह्मचारी- 
को प्रायदिचत्त-परु गदमंका अभिनिमें होम करना चाहिए, क्योकि उसको मी अविवाहित होनेसे 
आहवनीयाग्नि अप्राप्त है, रेसा मीमांसाशस्तरके छठे अध्यायमे निणय श्रिया गयादहै। यहूजो 
प्रायर्चित्त लिला गया है वह्‌ मौ उपकुर्वागहीके लिए है । परन्तु व्यभिचारी नंष्ठिक ब्रह्मचारीके छि 
प्रायरिचत्त नहीं है ॥ ४१ ॥ 
® “सिद्धान्ती-'उप" पद पूवक पातक उपपातक कहा जाता है 1 “ब्रह्महस्या सुरापानं स्तेयं 
गुवङ्गनागमः । महन्ति पातकान्याहू. संसगंश्वापि तैः सह ॥'“ ( ब्रह्महत्या, सुरापान, सुवणकी चोरी, 
गुरुपत्नीसे सङ्खम शौर उनसे वषंतक सद्ध इनको महापातक कहते हँ ) यह स्मृति है, ओर स्मृतिको 
मृलमूत श्रुति भी दै-स्तेनो हिरण्यस्य सुरं पिव॑श्च गुरोस्तल्पमावसन्त्रह्यहा चेते पतन्ति चत्वारः 
पञ्चमश्चाचरे स्तैरिति'” ( छा० ५।१०।९ ) (ब्राह्मणक सुवणंका चोर, मद्य पीनेवाला, गुरुस्रीगामी, 
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तेषां बह्मचा्य॑वकीर्णीस्येतद वि्लोषणश्रवणं मूखम्‌ । तस्माद्धावो युक्ततरः। तदुक्त प्रमाण- 
टश्चणे-"समा विप्रविपत्तिः स्यात्‌ (जे०सू०१।३।८) (शाखस्था वा तन्निमित्तत्वात्‌" (जे०सू०१।३।९) 
इति । प्रायित्ताभावस्मरणं त्वेवं सति यत्नगोरवोत्पादनाथंमिति व्याख्यातम्यम्‌ । पवं 
भिष्चुवेख(नसयोरपि "वानप्रस्थो दीक्षामेदे च्छ ' द्वादश्षरात्रं चरित्वा महाकक्षं वधेत, भिष्षुर्वान- 
प्रस्थवर्सोमवद्धिवजं स्वश्चाखसंस्कारश्च' इत्येवमादि प्राथश्ित्तसग्णमनुसतेग्यम्‌ ॥ ४२॥ 
( १२ बहिश्धिकरणम्‌ स्‌ ७३) 
बहिस्तूभयथापि स्मृतेराचाराच ॥ ४३॥ 


चाहते ह उनके मतका मूक प्रमाण उपलन्ये नहीं होता। ओर जो प्रायदिवत्तका माव ॒र्चाहूति है 
उनके मतमे ब्रह्मचारी अवकीर्णी" यह अविरोष भरुदिमुख दै । इसलिए प्रायदिवत्तका अस्तित्व युक्ततर 
है । वह (समा विप्रतिपत्ति; स्यात्‌ ( यवमयर्चरः ) यर्हापर कुछ छोग यव शन्दका दीघं शूक “जौ' 
मे प्रयोग करते भौर कुछ श्रयंगु देशविशेषे प्रयोग करते है, तो किसका चर होना चाहिए । 
एेसा सन्देह होनेपर वृद्ध प्रयोगके दोनों अथमि समान होनेश्े विकत्पदचे तुल्य प्रतिपत्ति होगी, एेसा 
प्राच होनेपर सिद्धान्त “शास्त्रीय प्रतिपत्ति ही अधिक बक्षी होती है, क्योकि धमविज्ञान चस्त्रनिमित्तक 


दै' इसप्रकार प्रमाण लक्षणम कहा गथा है । एसा होनेपर प्रायरिचत्तामाव प्रतिपादिक स्मृति तो 
[ नंष्ठिकमें | यत्नगौरव उत्पादन करनेके किए है, एता व्याख्यान करना चाहिए । इसप्रकार "वान- 


प्रस्थो दीक्षाभेदे°* ( वनिप्रस्थत्रतका लोर होनेषर शदिनत्रयतेकबारभोजनं दिनच्रयं रात्रिभोजनं दिनि- 
त्रयमयाचितं दिनत्रयसुपवासकरणम्‌' इसप्रकार बारहु रात्रितक प्राजापत्यकर बहुत तृण भौर वृक्ष 
वाङ देराकी जलदान आदिसे वद्धि करे) “भिक्षु्वानप्रस्थवत्‌०' ( मक्षु वानप्रस्यके समान सोमलताको 
छोडकर बहुत तृण भौर वक्षवारे देशकी जक्दान आदि वृद्धि करे ओर स्वलयास्व विहित संस्कार- 
ध्यान प्राणायाम आदि भी करे ) इत्यादि प्रायदिचत्त स्मृतिका मिक्त भौर वानध्रस्थमे मौ अनुस्मरण 


करतां चाहिए ॥ ४२ ॥ 

सत्यानन्दी-दी पिका 
ब्रह्महत्याया ये चारों पतित होते हँ भौर पाचवां उनके साथ संसगं करनेवाला मी ) ये महापातक 
है । अतः उपकुर्वाण ( समावतंनके अनन्ठर गृहुस्थान्नममे प्रवेश्य करनेवारे ) ब्रह्मभारीके समान 
नैष्ठिक ब्रह्मुचारीके लिए मी प्रायरिचत्त होना चाहिए, क्योकि प्रायदिचत्त श्रुत्िमुलक है । जैसे "यव- 
मयश्चरः' यहाँ यव शब्दकः सन्देह होपेषर “यदान्या ओषधघयोग्छायन्त्यथेते यवा मोद्मानास्तिष्ठन्ति' 


( जब अन्य भषधिर्यां सुखने र्गी हँ वब ये यत मोदमान-हरे भारे रहते हँ ) इसप्रकार शास्त्रमुखक 
होनेसे दीघं शूक -रूप अथमे यव अब्दक्ा प्रयोग भदर्णीयरहै, वसे श्रतिमुखक प्रायरिचत्त मी जादर- 


गीय है । 'सवेपावप्रसक्तोऽपिं ध्यायन्निमिषमच्युतम्‌ । भूयस्तपस्वी भवति पङ्क्तिपावन एव च ॥" 
'उपपतकसंधेषु पातकेषु महत्सु च । प्रविश्य रजनीपाद ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌ ॥' (सवं पापोसे प्रसक्त 
होनेवाला भी अच्युत मगवानुका निमिष मात्र ध्यान करवा हुभा पुनः तपस्वौ भौर पंक्तिपावन हो 
जाता हे । उपपातकोके समुदायमे खोर महापातकोमे रात्रिके चौथे प्रहुरमे ब्रह्मका चिन्तन करे) बौर 
 “मनोवाक्ायजान्दोषानक्ञानोव्थान्परमादजान्‌ । सर्वान्‌ दहति योगागिनिस्तूरराश्िमिवाऽनङः । निव्य- 
मेव तु कुर्वीत प्राणायामास्तु षोडञ्चः । जपि भ्रुणहनं मासात्पुनन्स्यदरहः कृताः ॥* ( जम अन्ति 
तुलरारिशो जलाकर मस्ममय करदेती दहै, वसे अज्ञानश्चै, प्रमादसे, मन-वाणी ओर शरीरस हुए 
सब दोषोको योधाग्नि जला देती है । नित्य सोलह प्राणायाम करने चाहिए, एकमास तक प्रतिदिन 
किये यये प्राणायाम भरूणहा करनेवाकको भी पावन करते दँ ) इत्यादि वाक्योका -प्रहण करना 


चाहिए । इसप्रकार उत्तम आाश्रमघे प्रच्युत उध्वं रेताओंके लिए मी प्रायदिचत्तका विधानदहै। अत 
प्रायस्वित्तानन्तर उनका मी विद्या्भे अधिकार है ॥ ४२॥ ` 
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पदच्छेद बहिः, तू, उभयथा, अपि, स्मृतेः, आचारात्‌, च । 

सू्राथं--( उमयथापि ) उध्वंरेवाकी अपने आश्रमे प्रच्युति उपपातक हो चाहे महापातक 
दोनों प्रकारसे भी उसका रिषे द्वारा ( बहिस्तु ) बहिष्कार करना चादिए, (स्मृतेराचाराच्च) क्योकि 
'्रायरिचत्तं न परथामि' इत्यादि निन्दात्मति गौर शिशकचार हैं । 

# यद॒ध्वं रेतासां स्वाश्नमेभ्यः प्रच्यटनं महापातकं यदि वोपपातकसुमयथापि 
रिण्ेस्ते बहिष्कर्तव्याः। "आखूडो नेष्ठिकं ध॑मं यस्तु प्रच्यवते पुनः । प्रायध्ित्तं न परयामि येन 
खध्येव्स आमहा' इति, आरूटपतितं विप्रं मण्डराच्च विनिःसृतम्‌ । उदढद्धं कृमिदष्टं च स्पृष्ट्वा 
चान्द्रायण चरेत' इति चंवमादिश्चेन्दातिक्चयस्मरतिभ्यः, हिए्ाचाराच । नहि यज्ञाध्ययन 
विवाहादीनि तेः सह(चरन्ति दि्ठः ॥ ४३ ॥ 

( १३. स्वाम्यधिकरणम्‌ । सु० ७४-७६ ) 
स्वामिनः फरश्रतेरित्यात्रेयः ॥ ४४॥ 

पद्‌र्छेद--स्वामिनः, फलक्रुतेः, इति, अत्रयः । 

सू्राथ--( स्वामिनः ) यजमान ही साङ्ख प्रधान उपासनाओोंका कर्ता है, ( इति आत्रेयः ) 
एेसा आत्रेय आचायंकां मत है, ( फलश्रतेः ) क्योकि 'वषंति हास्मै" इत्यादि फलश्रुति है । 

® अङ्गेषुपा्नेषु संशायः--किं तानि यजमालकर्माण्यादोस्विदत्विकर्माणीति । 
कि तावल्न्तम्‌ ? यजमानकर्माणीति । कुतः ? फश्ुतेः, फलं हि श्र॑धते--"वषेति हास्मं 
वयति ह य एतदेवं विद्वान्वृष्टौ पञ्चविधं सामोपास्ते' ( छ० २।३।२ ) इत्यादि । तच्च स्वाभि 
गाभि न्याय्यम्‌. त्य साङ्ग प्रयोगे ऽधिङृवत्वात्‌, अचिङृताधिकारत्वाच्चेवंजातीयक्स्य । 


थदि ऊध्वरेताओंका अपने अ।श्रमदे प्रच्युत हीना महापातकं हो अथवा यदि उपवातक हौ 
दोनों ्रकारपे उनका चिषपुरषों द्रा बहिष्कार करना चाहिए, क्थोकि (भारूढो नैष्ठिक०' ( जो 
नैष्ठिक धममे आरूढ हो पूनः प्रच्युत होताहै, वहु आत्मघाती जिसे शुद्ध हो एेसा प्रायरिचत्त नहीं 
देखता हं ) जीर "आरूढपतितं०' ( आश्वममे आरूढ हुए पतित विप्रको ओर मण्डलसे बरहिष्ठेत को, 
फासीरे स्वयं मरनेवाले ब्राह्मणको मौर कृमियोपे दष्ट ब्रहहाणको स्पशं कर चान्धयण्‌ व्रतं करे) 
इत्यादि अति्चय निन्दा करनेवाली स्मृतिं है भौर चिष्टाचारभीहै। इसछिए शिष्ट पुष उनके 
साथ यज्ञ, भध्ययन, विवाह आदि व्यवहार नहीं करते हैँ ॥ ४३॥ 

जद्धोमे सम्बद्ध उपासनाभोमे संचय होतादहै कि क्यावे उपासना यजमःनके कमं हँ अथवा 
ऋप्वक्‌के कमं ह? तब क्या प्रष्ठ होता है ? पूपक्षो--वे यजमानके कमं है, क्योकि एसी फलधरृति 
है । 'वषंति हास्मे० ( जो इसे इसप्रकार जाननेवाला पुरूष ॒वष्टिमे पाच प्रकारके सामकी उपासना 
करता है उसके लिए वर्षा होती है वहं स्वयं मौ मेधो वर्षा करा ठेतादै) इत्यादि फलन्रुति दहै। 
वहु फल स्वामी-यजमान को प्राक्ठ हो यह उचित दै, क्योकि वहु सद्धं प्रयोगमे अधिकृतदहै। इस 
प्रकारक उपासनामें वहु अधिकृत अधिकार दहै। ओर 'वषव्यस्मे०' ( जो उपासना करता है उसके 

सत्यानन्दी -दीपिक। | 

# जिन नैष्ठिक आदि पुरुषोने प्रायश्चित्त कृर चलियाहै, उनफे सथ करिया श्रवण आदि 
ब्रह्मविद्याका साधनं है कि नहीं? एेसा सन्देह होनेपर पूवपक्षभे उनके साथ क्रिया गया श्रवण आदि 
विद्य.का धन होता है । सिद्धान्ते उनकी प्रायदिचत्त आदिे पारखाकिक शुद्धि होनेपर मी यहा 
शुद्धि नहीं होती, इससे उनके साथ किया श्रवण अदि विद्याका साधन नहीं होता ॥ ४३ ॥ 

® अद्धाधित उपासनाओमं यजमान ओर ऋत्विक्‌ दोनोके कतूंत्वका संमव होनेसे संशय 
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फले च कर्तयुंपासनानां श्रुयते-वषस्यस्मे य उपास्ते" इत्यादि। नन्वृप्विजोऽपि फलं दषटम्‌-- 
“आत्मने वा यजमानाय वा यं कामं कामयते तमागायति" (बह १।३।२८) इति । न, तस्य वाचनि- 
कत्वात्‌ । तस्मात्स्वामिन एव फर्वत्सूपासनेषु कतैरवमित्यात्रेय आचार्यो मन्यते ॥ ७४ ॥ 
आविवज्यमित्योडुलोमिस्तस्मे हि परिकरीयते ॥ ४५॥ 
पदच्छेद्‌-आरिविज्यम्‌, इति, ओडरोमिः, तस्मे, हि, परिक्रीयते । 
सूत्राथं-( आव्विज्यम्‌ ) इन उपासना्मोंका र्वा ऋत्विक्‌ है, ` इति आीदुकोमिः ) रसा 


मौडुखोमि आचायका मतै, (हि) क्योकि ( तस्म) उस साद्ध कमंके किए ( परिक्रीयते ) 
दक्षिणास्चे ऋत्विक्‌ खरीदा जाता है।॥ 


नेतदस्ति-स्वाभिकर्माण्युपासनानीति, ऋत्विक्षर्माण्येतानि स्युरित्यौ इलोमिर- 
चायो मन्यते। कि कारणम्‌ ? तस्मे हि साङ्गाय कमणे यज्ञमानेनत्विक्परि क्रीयते, तन्प्र 
योगान्तःपातीनि चोद्‌ गीथाद्यप।सनान्यधिङृताधिकारत्वात्‌। वस्मादृगोदोहनादिनिय- 
मवदेवत्विभ्भिनिवत्यरन्‌ । तथाच न्तं ह बको दाट्भ्यो विदाञ्चकार स ह नैमिशोयानाश्ुदगाता 
बभूवः ( छा° १।२।१३ ) इत्य द्‌ गातकतेकतां विज्ञानस्य दशयति । यत्तक्तम्‌- कर्बाश्रयं 
फट श्रयत इति- नेष दोषः, पराथत्वादत्विजो ऽन्य वचनात्फरुखंवन्धायुएपत्तेः ॥४५॥ 

भरतश्च ॥ ४६ ॥ 

पदच्छेद्--धतेः, च । 

सृ्राथ---क्योकि यां व क्न ' इत्यादि श्रुति क्रतिविक्‌ कतुकं उपासनाका फु यजमानके 
लिए दिखलाती है । 


च्िए मेघ यथेष्ट वष्टि करता है ) इत्यादि फर उपासनाभोके कर्तामिं सुना जावा है । परन्तु (नात्मने 
व। यजमानाय °` ( अपने किए अथवां यजमानके लिए जिस मनोरथकी वहु उद्गाता कामना करता 
है उसे सामके उदृगानसे सिद्ध करता है ) इसप्रकार ऋत्विक्को भी फल प्राप्त हुआ देखा गया हे । 


नहीं, क्योंकि वह वाचनीक है, ईइसक्िए यजमान ही फरवाली उपासनाभोका कर्ता दै, एेसा जात्रेय 
आचाय मानते है ॥ ४४ ॥ 


सिद्धान्ती--उपासनाएं स्वामी कमं है, एेखा नहीं है, ये ऋत्विक्‌ कमं होने चाहिए, एसा 
गौडुलोमि माचायं मनते रहै, क्योकि उस साङ्ख कमके किए यजमाने ऋर्विक्का परिक्रथण किथा 
जाता है । ` भौर उद्गीथ आदि उपासनाएं उस प्रयोगके अन्तमत टै, क्योकि मधिकृतका अधिकार 
है । इसक्िए गोदोहन भादिके समान दही वे साद्ध उपासनाएं क्तिवजोषे ही संपादन होनी चाहिए । 
उसी प्रकार “तं ह बको दाड्भ्यो ०" ८ अतः दाल्म्यके पुत्र वकने उसे जाना-पूरवोक्त प्रकारे प्राणदृषटिये 
उद्गीथो उपासनाकी वह नेभिषारण्यमें यज्ञ करनेवाोका उदृगाता हुआ) यह श्रुति विज्ञानको उद्गाता 
कतृक दिखलाती. दै । चो यह्‌ कहा गया है कि कर्ता आश्रय फलशध्चतिदहै, यह दोष नहीं है, क्योकि 
ऋत्विक्‌ यजमानके लिए है, अतः वचनसे अन्यत्र ऋतिवकका फल सम्बन्ध अनुपपन्न है ॥ ४५ ॥ 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

होता है । पूवंपक्षमे इन उपासनाओंका कर्ता यजमान है, क्योकि "वषंति हास्मे' इत्यादि फलधरुति 
है, कारण कि कतृंत्व मौर मोक्तृत्व एकमे ही युक्त दै । जंसे साङ्ध क्रतुमे अधिकृतका अधिकार हौनेसे 
गोदोहुनका फल क्रतुके अधिकारीको प्राप्त होवा है, वसे बद्धा्रित उपासनाश्चोका फल भी यजमाने 
प्राप्त होता है, क्योकि अधिकृत अधिकारी है। यद्यपि ऋत्विक लिए भी फच्काश्चरवणहै,तोभी 


यजमान कतूक भोक्तकं फलका बाधकं न होनेसे उपासनाभोंका फल कर्ता यजमान को ही प्राप्व 
होता है ॥ ४४ ॥ 


अधि १९ सूट ७७ ] भाषायुवाद-सत्यानन्द्री-दी पिकासित ७८३ 


यां वै कांचन यक्ते ऋषखिज अ्षिषमाशासत इति यजमानायैव तामाक्षासत इति होवाच 
दति, (तस्मादु हैवंविदुद्गाता ब्रयशव्कं ते काममागायानि' (छा० १।.।८-९) इति । तच्चत्विकत्‌- 
कस्य विज्ञानस्य यज्ञपरनगामि प्रु दह्यति । तस्मादङ्घोपासनानामत्विकमत्वसिद्धिः ॥४६॥ 


( १७ सहकायन्तर विध्यधिकरणम्‌ । स्‌ ° ४७७९ 
सहकायेन्तरबिधिः पक्षेण वतीयं तद्वतो विष्यादिषत्‌ ॥ ४७॥ 


पदच्डेद- सहकायंन्तरविधिः, पक्षेण, तृतीयम्‌, तद्वतः, विध्यादिवत्‌ । 

सृज्राथं--( सहकायंन्वरविधिः ) बाल्यं च पाण्डित्यं ०' इस श्रुतिमे विद्याके सहकारी मौनको 
अपूवं होनेमे विधि समश्लना बाहिए, ( तृतीयम्‌ ) मौर श्रवण आदि साधनोमे तृतीय साधन निदिध्यासन 
मौनराब्दसे विहित है, ( तद्वतः ) परोक्ष ज्ञानयुक्त सन्यासियोके लिए साक्षात्कार निमित्त यह विधिदहे, 
( पक्षेण ) जिस पक्षम भेद दशंनकी प्राप्ति है उस पक्षे साक्षात्कारकी प्राक्ि न ॒होनेसे यह विधि 
साथेक है । ( विध्यादिवत्‌ } जसे दशंपुणंमास प्रधान विधिम अन्वाधानं अद्धको विधि होती है, कंसे 
यहां मौनकी विधि है । 

® (तस्माद्ब्राह्मणः पाण्डित्यं निर्विद्य बाल्येन तिष्ठासेद्‌ बास्यं च पाण्डित्यं च निर्विद्याथ सुनि 
रमौनं च मौनं च निर्विद्याथ ब्राह्मणः" (चह ० ३।५।१) इति बृहदारण्यके भ्रयते। तज संशयः 
मौनं विधीयते न वेति । न विघीयत इति तावस्पा्तम्‌, षाव्येन तिष्ठासेदित्यत्रैव विधेरव- 
्ितत्वात्‌ । न ह्यथ मुनिरित्यज्न विधायिक। विभक्तिरूपरखभ्यते, तस्मादयमञुवादो युक्तः 

कुतः ध्राध्िरिति चेत्‌-मुनिपण्डितदाब्दयोर्ञानार्थस्वात्पाण्डित्यं निर्वियेत्येवं प्रास्तं मोनम्‌ 

"यां वै कांचन ०' ( ऋत्विक्‌ यज्ञम जिस किसी. कामकी प्राथंना करते हँ यजमानके चिएही 
उसको प्राथना करते है, रसा उसने कहा ) तस्मादु ° ( अतः इस प्रकार जाननेवाला उद्गाता 
यजमानसे इस प्रकार कहे किम तेरे लिए किन इष्ट कामनाओंक्रा आगान करूं ) इस प्रकार श्रुतिर्यां 
न्त्विक्‌ कतूंक उपासनाका फक यजमानगामी दिखलावी दँ । इसलिए अद्खोपासना्ओमिं ऋत्विक्‌ 
कमत्व सिद्ध होवा है ॥ ४६॥ 

'तस्मादन्ाद्यणः०' ( अतः ब्राह्मण ्ात्मज्ञानका पूणंदयां संपादन कर अत्मिज्ञानरूप बसे 
स्थित रहनेकी इच्छा करे । फिर बाल्य गौर पाण्डित्य पुणतया प्राप्तकर वहु मृनिहोतादहै। तया 
अमोन गौर मौनका पूणंदया संपादनकर ब्राह्मण तक्ृत्य होता है ) एसी बुहदारण्यकमे श्रुति दै । 
उसमे संय होता है कि मौनका विधान किया जाठा है अथवा नहीं? पूवपक्षी- मौनका विधानं 
नहीं किया जाता, एसा प्राप्त होता है । क्थोंकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌ यहापर ही विधि समाष्तहो जाती 
है । कारण कि जथ सुनिः' इसमें विधायक विधि प्रतिपादक. विमक्ति उपलन्ध नहीं होदी, ससे यह्‌ 
अनुवाद युक्तहै। रेस यदि कहो कि मौनकी कहसि प्राप्ति हई, तो मुनि भौर पाण्डित्य शन्दोके 
्ञानाथक होनैसे "पाण्डित्यं निर्विं्य' इससे मौन प्राप्त होता है । भौर 'अमोनं च मौनं च०' ( अमौन 
भौर मौनका पणतया संपादनकर ब्राह्मण कतङृत्य होता है ) यहां त्राह्यणत्वका विधान नहीं किया 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# विधुर आदि मन्द अधिकायिोके चिए ज्ञानका साधन जप, तप॒ धादि गौर मध्यम अधि- 
कारियोके लिए ज्ञानका साधन अद्धोपासनाको कहकर अब प्रसद्धवश्च उत्तम अधिकारियोके किए 
जञानका साधनं 'सहकायन्तरविधिः' इत्यादिभे कहत हँ । पूवपक्षमे म॒मुक्षुको मौन अनुष्ठेय नहीं है 
सिद्धान्तमे मौनं अनुष्ठेय है ॥ ४७ ॥ 


७८७ परह्मसूत्र-शाङ्रभाष्य [ अ० ३ पा०४ 


अपि च--अमीनं च मौनं च निर्विद्याथ ब्राह्मणः" इत्यत्र तावन्न ब्राह्यणत्वं विधोयते, प्रागेव 
प्राप्तत्वात्‌ । तस्मात्‌ अथ ब्राह्मणः दति प्रहंस(वादस्तथैवाथ मनिरिस्यपि भवितुमहति 
समाननिद्‌श्यत्वादिति । एवं प्राप्ते ्रमः-सहकायन्तरविधिरिति । विद्यासहकारिणो मोग 
स्य बाव्यपाण्डित्यवद्विधिरेवाश्रयितव्यः, अपूर्वत्वात्‌। नयु पाण्डिव्यदाब्देनेव मोनस्याव- 
गर्तत्वसुक्तम्‌ । नैष दोषः, मुनिरब्दस्य ज्ञानातिशायः त्वात्‌, मननान्मुनिरिति च व्युत्प- 
त्तिसंभवात्‌, “मुनीनामप्यहं व्यासः' ( गी° १०।३७ ) इति च प्रयोगद शनात्‌ । ननु मनि 
दाब्द उत्तमाघ्रमवद्नोऽपि भ्रयते-"गाहेस्थ्यमाचा्यंकुरं मोनं वानप्रस्थम्‌' इत्यन्न, न, "वाद्मी 
किनिपुंगवः' इत्यादिषु ज्यथिचारदर्शंनात्‌। इतराश्रमसंनिधानात्त पारिलेष्यात्त्रोत्त- 
माश्रमोपादानं ज्ञानघ्रधानत्वादुत्तमाश्रमस्य । तस्माद्वाल्यपाण्डित्यापेश्षया तृतीयमिदं 
मौनं ज्ञानातिश्चयरूपं विधीयते। यत्त॒ बाट्य एव विधेः प्॑वसानमिति, तथाप्यपूर्वत्वा- 
न्म॒नित्वस्य विधेयत्वमाश्रीयते-मुनिः स्यादिति । निवदनीयत्वनिदश्षाद्‌पि मनस्य 
बास्यपाण्डित्यवद्विधेयत्वाश्रयणम्‌ । तद्वतो विद्यावतः संन्यासिनः, कथं विद्यावतः संन्या- 
सिन इत्यवगम्यते १ तदधिकारात्‌, 'आस्मानं विदित्वा पु्राचेश्चणाभ्यो ग्युस्थायाथ भिश्षाचयं 
चरन्ति" इति । नयु सति विद्यावच्वे प्राप्नोत्येव तजातिश्शयः किं मोनविधिनेत्यत आह- 
पश्मेणेति । पत दुक्तं भवति--यस्मिन्पक्षे मेददरनप्राबस्यान्न प्राप्नोति, तस्मिन्नेष विधि 
रिति । विध्यादिवत्‌ । यथा--'दशपणेमासाभ्यां स्तरगंकामो यजेत" श्त्येवंजातीयके विध्यादौ 
सष्टकारित्वेनागन्य्वाधानादिकमङ्गजानं विधीयते । पवमविधिप्रधानेऽप्यसि्मिन्विद्यावाक्ये 
मोनविधिरिस्यथंः ॥ ४७७ ॥ 
जाता, क्योकि वह्‌ [विविदिषन्ति ब्राह्मणाः] पूवश प्राप्त है । इसकिए “अथ ब्राह्मणः' यह प्रश्ंसावाद ही 
है । हइसीप्रकार “अथ मुनिः' यह भी प्रश्स्ावाददही हो सकता है, क्योकि दोनोमे समानरूपश्चे निर्देश है। 
सिद्धान्ती-एेखा प्राप्त होनेपर हम कहते है--सहकायन्तरविधिः' विद्याके सहकारी मौनकी 
बाल्य गौर पाण्डित्ये समान विधि ही भाश्रयण करनी धाहिए, क्योकि वहु अपुवं है । परन्तु यह्‌ 
कटा गया है किं पाण्डित्यश्ब्दसे ही मौनं अवगत है ? यह्‌ दोष नहीं दै, क्योकि मुनि शब्द ज्ञानाति- 
शयाथंक है ओर "मनने मुनि' इस व्युत्पत्तिका संभव है, शौर “मुनीनामप्यहं व्यासः" ( मूनियोमें मी 
मै व्यास हूं ) इस प्रकार प्रयोग देखनेमे गावा है । परन्तु ' 'गाहस्भ्यमाचायंड्रं०' ८ गाहंस्थ्य, आायं 
कुर, मौन ओर वानप्रस्थ ) इस श्रतिमे मुनिद्ब्द उत्तमाश्रमका वाचक भी दहै? नहीं, क्योकि 
वाटमीक्िुनिपुङ्गव  इत्यादिमें व्यमिचार दिखाई देता है । परन्तु कषन्य बाश्नमोके सन्तिधानसे ओर 
परिशेषे इस वचनमे उत्तम आश्रमका ग्रहुण है, कारण कि उत्तम आश्वम ज्ञान-प्रषानदहै। इसलिए 
बाल्यमे ही विधिक्रा पयवसान किया ग्या है, तो मी मूनित्वकां अपूव होनेसे "मुनिः स्यात्‌' इस प्रकार 
विधेयत्व आश्रयण किया जाता .है । मौनेका निर्वेदनीयरूपसे निददचच होनेसे भी बाल्य ओर पाण्डित्यके 
समानं विधेयत्व आश्रयण है । (तद्वतोः विद्यावानू-संन्यासीका । विद्यावानू-संन्यासीका, एेसा किससे 
अवगत होता है ? इससे कि "भाव्मानं विदित्वा०' ( आात्माको जानकर पुत्र आदि एषणाका स्यागकर 
अनन्वर मिक्षाचयं करते हैँ) इस प्रकार सन्यासीकां अधिकार है। परन्तु विद्यावत्त्व होनेपर उसमे 
अतिख्य प्राप्त होता ही है, तो मौन विधिका क्या प्रयोजनं ? इसपर कहते ह--पक्षेण' अभिप्राय यहं 
है-- जिस पक्षमे भेद दशंनकी प्रधानतासे [ ज्ञानाविशथय ] प्राप्त नहीं होता उस पक्षम यह .विधिदहै। 
विधि आदिके समन । ज॑से "दशंपूणमासाभ्यां स्वग॑कामो यजेत" इस प्रकारकी विधि आदिमे सहकारि 


रूपसे अग्निके अन्वाधान आदि अङ्घ समूहका विधान किया जातादै। इस प्रकार अविधि प्रधान इस 
विद्यावाक्यमे मी मौन विधिदै, एेसा अथं दहै ॥ ४७॥ 





अधि १४ स्० ४८७९. ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषित ७८९५ 


पयं बास्यादि विशिष्टे कैवस्याश्रमे श्रतिमति वियमाने कस्माच्छान्दोग्ये गरहिणोप- 
संहारः “अभमिसमाद्रत्य ऊकुड्म्बे' ( छा० ८।१५।१ }) इत्यत्र ? तेन दयपसंहरंस्तद्विषयमाद्रं 
दृकायतीति । अत उत्तरं पटति-- 

करसन भावात्त गृहिणोपसंहारः ॥ ४८ ॥ 

पद्‌च्छेद-- कृःस्नमावात्‌, तु, गृहिणा, उपसंहारः । 

स््याथं --( ङष्स्नमावात्‌ ) गृहस्थाश्रमे विशेषद्पसे विद्यमान है, अतः यज्ञ आदि ओर 
आध्रमान्तर चिहित शमः मादिका ( गृहिण ) गृहस्थाश्रमसे ( उपसंहारः }) उपसंहार किया गया है 
( तु ) शब्द विशेषभाथक है । 

 तुक्लब्दो विदोषरथंः ! छत्स्नभावो.ऽस्य विह्ोष्यते} बहुखायासानि हि बहन्या- 
श्रमकर्मणि यज्ञादीनि तं प्रति कर्तंव्यतयोपदिष्रानि, आघ्रमान्तरकर्माणि च यथासंभव 
महि सेन्द्रियसंयमादीनि तस्य विन्ते । तस्मादृगरृहमेधिनोपसंहारो न विरुध्यते ॥४८॥ 

मोनवदितरेषामप्युपदे शात्‌ ॥ ४९ ॥ 

पद्‌च्डेद्‌--मौनवत्‌, इतरेषाम्‌, अपि, उपदेशात्‌ । 

सृज्राथं-- (मौनवत्‌) जेसे मोन भौर गृहस्थाश्रम श्रुति सम्मत रहै, वसे (इतरेषामपि) वानप्रस्थ 
मौर ब्रह्मचार्याश्रम मी श्वेति सम्मत है, ( उपदे्ात्‌ ) क्योकि चारो आश्रमोका श्रतिमें उपदेश दै । 

र यथा मोनं गार्हस्थ्यं चेतावाश्चमो श्रतिमन्तावेवमितरावपि वानप्रस्थगुरुकुरख- 
वासो । दशिता हि पुरस्ताच्छरुतिः--^तप एव द्वितीयो ब्रह्मचार्याचायकुरूवासौ तृतीयः' ( छा° 
२।२३।१ ) इत्याद्या । तस्माच्चतु्णणमप्याश्रमाणासमुपदेशाविन्ञेषात्तस्यवद्धिकस्पसमुच्चया- 
भ्यां प्रतिपत्तिः । इतरेषामिति दयोराश्चमयोबंहुवचनं वृत्तिमेदापेश्चयाऽजुष्ठातमेदपिक्षया 
वेति द्रव्यम्‌ ॥ ४९ ॥ 


इस प्रकार बाल्थ आदि विशिष्ट श्रुति प्रतिपादित कंवल्याश्रमफे विद्यमान होनेपर छन्दोग्यो- 
परिषद्य अभिसमात्रव्य कुटुम्बे" ( आचायंकरुलस्े समावततंनकर कुटुम्ब-गु हस्थाश्रममे स्थित हो पवित्र 
स्थानम स्वाध्याय करता हुआ ) इस वाक्यम गृहीसे किस प्रकार उपसंहार किया जाता? इससे 
उपसंहार करता हु भरा श्रुतिवाक्य गृहस्थाश्रम विषयक आदर दिखलाता है । अतः उत्तर कहते ह 

सत्रस्य तु" शब्द विश्ेषणाथेक है । उससे गृ हस्थाभ्मकी पणंता विक्षेषण विशिष्ट की जाती है, 
क्योकि बहुत आयासवारे बहुतसे यज्ञ॒ आदि आश्रमकमं गृहुस्थाश्रमके किए कतग्यरूपसे उपदिष्ट हँ 


ओर अहिसा, इन्द्रिपसंयम आदि अन्य आश्रमके कम भी यथासंमव उसमे विद्यमान, अत 
गृहस्थाश्रमे उपसंहार विरुद्ध नहीं है ॥ ४८ ॥ 


जसे मौन-संन्यासाश्रम ओर गृहस्थाश्रमये दो आश्रम श्रतिसम्मत दहै, . वे वानप्रस्थ शौर 
गुरुकुलवास-ब्रह्य चर्थाच्रम ये अन्य दो आश्रम मी घ्र.तिसम्मत है, क्योकि (तप एव द्वितीयो०' ( तप 
ही द्वितौय धमम॑स्कन्ध है भौर ब्रह्मचारी आचायं कुलवासौ यहु तृतीय धम॑स्कन्धदै) इत्यादि श्वि 
पूवे दिखाई गई है । इसल्एि चारों आशध्वमोका मो अविशेष उपदेश होनेसे उनकी समानसूपसे 
विकल ओर समुच्चयसे प्रतीति होती है । इतरेषाम्‌ ( छन्योका ) इसप्रकार दो आश्नमोके लिए बहु- 
वचन वृत्तिभेदसे अथवा अनुष्ठाताके भेदसे है, एेसा समक्ना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

संत्यानन्दी-दीपिका 

# यहाँ सन्यास्ताश्नमके खमावको ठेकर गृहस्थाश्रमे उपसंहार नहीं है, क्योकि सन्यासाश्रम 
प्रतिपादक अनेक श्वति, स्मृति्वांक्य ह ॥ ४८ ॥ 

ॐ सूत्रकारने प्रथम दो सूत्रोसे संन्यास चौर गृहस्य आघ्र्मोका प्रतिपादन किथा दहै, अतः 


७८६ ब्ह्मसुज्र-श्राङ्करभाष्य [ अर ३पा०४ 


( १५ अनाविष्काराधिकरणम्‌ । स्‌° ५० ) 
अना विष्डुवेनन्वयात्‌ ॥ ५०॥ 

पदच्छेद्‌-अनाविष्कुवेनु, अन्वयात्‌ 1 

सूत्रार्थ-( भनाविष्कुवन्‌ ) बालके समान अपने ज्ञानं आदिको लोगों प्रकट न करता 
हुभा केवर शद्ध माव हो" इतना ही “अन्यक्तलिङ्धः' इत्यादि श्र.तिसे विहित है। ( अन्वयात्‌ } 
क्योकि तावन्मात्र ही ज्ञानके अभ्यासम अनुगत दै । 

क ^तस्परादुव्राह्मणः पाण्डिस्यं निर्विद्य बाय्येन तिष्ठासेत्‌" ( बृह ° ३।५।१ ) इति बास्यमनु 
छेयतया श्रयते । तत्र ब{रस्य सावः कमं वा बाट्यमिति तद्धिते सति बालभावस्य वयो विशेष- 
स्येच्छया संपाद्यितुमश्चक्यत्वाद्यथोपपाद मूजपुरीषत्वादिबालचरितमन्तगता वा भाव- 
विद्युद्धिरप्ररूडटेन्द्रियत्वं दम्भदपादिरहितत्वं वा बाय्यं स्यादिति संरायः । {किं तावत्प्राप्तम्‌? 
कामचार वादभेश्चणता यथोपपादसमूत्पुरीषत्वं च प्रखिद्धतरं खोके बाट्यमिति तदू्रहणं 
युक्तम्‌। नु पतितत्वादिदोषप्रापतेनं युक्तं काम चारताचाश्रयणम्‌, न, विद्यावतः संन्यासिनो 
वचनसामर्ययदरोषनिवृत्तिः, पश्ुहिसादिष्विवेति । एवं प्रापषेऽभिघधीयते- न, वचनस्य 
गतधन्तुर संभवात्‌ । अविरुद्धे हयन्यस्मिन्वाल्यशाब्दाभिलप्ये छभ्यमाने न विध्यन्तर्याघात- 

कपना युक्ता । प्रधानोपकाराय चाङ्धं विधीयते । ज्ञानाभ्यासश्च प्रघानमिह यतीनामनुष्ठे 


तस्मादूबाह्यणः०' ( इसचिए ब्राह्मणको पाण्डित्य-आत्मन्ञानका पुणतथा सम्पादनकर बात्य- 
जञानवलभावसचे स्थित रहना चाहिए ) इसप्रकार बात्यकी अनुष्ठानल्पये ्रूतिदहै। यहां बालका 
माव अथवा बालका कमं बात्य है इसप्रकार तद्धित प्रत्यय होनेपर बालमाव-वयोविल्तेषका इच्छ 
सम्पादन नहीं किया जा सकता, अतः यथासम्मव मूत्र, परीषत्वका त्याग आदि बालचरिव बाल्यटै 
अथवा अन्तगंत मावविशुद्धि अथवा दम्भ दपं भौर इन्द्रिय प्ररूढ आदिश रहित बाल्य होना बाहिए, ` 
एेसा संशय होता दै । तब क्या प्रात होवा है ? पूवपश्ची--इच्छानुखार वदन, मक्षण, यथेच्छ मूत्र, 
पुरीषका त्याग, एेसा बाल्य लोकमें अतिप्रसिद्ध है, उसका ग्रहण युक्त है । परन्तु पतितत्व चादि दोषको 
प्राप्ति होनेसे कामचारता आदिका आश्रयण युक्त नहीं है । एेसा नही, क्योकि ` विद्यावान संन्यासीका 
वचनकी सामथ्यंसे दोषः निवृत्त हौ जाता है, जेसे विधि प्राप्त पञुहिसा आदिमे दोष नहीं होता है । 

सिद्धान्तौ-एेसा प्राप्त होनेपर कहते है-नहीं, क्योकि [ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] ईस वचनकी 
अन्य शति हो सकती है । बाल्य चम्द वाच्य अन्य अविरुद्ध अथके उपलब्ध ॒होनेपर भन्य विधिके 
व्याघातकी कल्पना युक्त नहीं है । प्रधानके उपकारक छिए अद्धका विधान किया जाता है । यहां ज्ञाना- 
भ्यास यतियेकि लिष्‌ प्रधान अनुष्ठेय है । परन्तु सम्पूणं बालवर्या अङ्खीकार किये जानेपर ज्ञानाभ्यास 
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इनपे अतिरिक्त अन्य दो आध्रमोके न होनेका यदि किसीको श्रम हो तो भमौनवत्‌' हथादिसे निवृत्त 
करते ह । प्रत्येक आश्रमका भेद ( ब्रह्मसुत ३, ४, १८ ) इस सूत्रकी 'सत्थानन्दी-दीपिका' मे द्रष्टव्य 
है । इसप्रकार चार आश्वमोका विरोषरूपसे उपदेश होनेसे "यदि वेतरथा ब्रह्मचयदिव प्रवजेद्‌ गहाद्वा- 
वनाद्वा" यह विकल्प अओौर श्रह्मचय षमाप्य गृही मवेदगहीभूस्वा वनी मवेत्‌ , वनीभूत्वा प्रनजेत्‌' यह 
समुच्चय समानङपसे समक्षना चाहिए ॥ ४९ ॥ 

®& पूवपक्षमे--'जाल्येन तिष्ठासेत्‌" इस विधि वांक्यमे बाल्यश्ब्दसे लोक प्रसिद्ध॒ यथेच्छं खान, 
पान आदि ग्राह्य है । इसलिए इसप्रकारका यथेच्छ बारभ्यवहार विद्वानु द्वाया विद्या अङ्खरूपसे 
शनुष्ठेय हे, सिद्धान्तमे- बाल्य्चब्दसे मावशुद्धि विद्वानु छिए अनुष्ठेय है । 
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यम्‌ । नच सकलायां वालचर्यायामङ्गीक्रियमाणायां ज्ञानाभ्यासः संभाव्यते । तस्मादा- 
न्तरो भावविक्लेषो बाखस्याप्ररूटेन्द्रियत्वादिरिह बाद्यमाश्रीयते। & तदाह-अवाविष्कुव- 
न्निति । ज्ञानाध्ययनधा्मिकत्वादिभिरात्मानमविख्यापयन्दम्भदर्पादिरहितो भवेत्‌ । यथा 
बालोऽप्ररुढेन्दरियतया न परेषामात्मानमाविष्कतुंमीहते, तद्त्‌ । पवं ह्यस्य वाक्यस्य 
प्रघानोपकार्यर्थानुगम उपपद्यते । तथा चोक्तं स्मृतिकारेः-“यं न सन्तं न चासन्तं नाश्रुतं न 
बहुश्रतम्‌। न सुशृतं न दु्रंत्तं वेद्‌ कश्चित्स ब्राह्मणः | गूढधर्माश्चितो विद्भानच्ञातचरितं चरेत्‌. । अन्ध 
वजडवच्वापि मूकवच महीं चरेत्‌" ॥ अव्यक्तलिङ्गोऽग्यक्छाचारः' इति चेवमादि ॥५०।। 
( १६ पेहिकाधिकरणम्‌ । सू° ५१ ) 
देहिकमप्यप्रस्तुतप्रहिबन्धे वदशनात्‌ ॥ ५१॥ 
पदच्छेद-रेहिकम्‌, अपि, अप्रस्तुतप्रतिवन्धे, तदशनात्‌ । 

सूजाथं--( भप्रस्तुतप्रतिबभ्धे ) प्रस्तुत प्रतिबन्धके म होनेपर ( एेहिकमपि }) इस जन्मभे भी 
विद्याकी उत्पत्ति होती दै, ( तदशनात्‌ ) क्योकि (गमं एवेतच्छयानो वामदेवः" इत्यादि श्रुतियोमिं उसे 
देखा जाता दै । 

# (सवपिक्षा च यज्ञादिश्रुतेरश्चवत्‌' (बह्यपत्र ३।४।२६) इत्यत आरभ्योचचावचं विद्या- 
साधनमवधारितम्‌, तत्फलं विदा सिध्यन्ती किमिव जन्मनि क्तिध्यस्युत कदाचिदसमुजा- 
पौति चिन्व्यते। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? दहैवेति । कि कारणम्‌ १ श्रवणादिपूर्विका हि विद्या । 
नच कथिदुमुत्रमे विया जायतामित्यभिसंघाय श्रवणादिषु प्रव्वंते। समान एव तु जन्मनि 
को संमावना नहीं होगी । इसलिए बालका आन्तर मावविरोष अर्रष्ढ इन्द्रियत्व लादि बाल्य यहां 
आश्रयण कियां जाता है । उसे कहते है--"अनाविष्कुवन्‌' ज्ञानं, अध्ययन, घा्मिकत्व मादिसे अपनो 
ख्याति न करता हुजा दम्म, दपं आदिसे रहित हो, जेषे बालकं इन्दियोके प्ररूढ न होनेसे अपनेको 
अन्योके जागे भरकट करनेको चेटा नहीं करता, वसे विद्धानुके विषयमे सुम्षनां चाहिए 1. इसप्रकार 
[ बाल्येन तिष्ठासेत्‌ ] इस वाक्यका प्रधानोषाकारो-ज्ञानाभ्यासोपकारी अ्थनु॑मं उपपन्न होतां है । ` 
शौर इसीप्रकार शयं न सन्तं°` ( जिघे कोई न सत्‌, न असत्‌, न अश्र॒त, न बहुध्र॒त, न सुवृत्त बरन 
दुवृ त्त जानता दै वह्‌ ब्रह्मणदहै। गृढ धमकां आश्रय करता हआ विद्वान्‌ दूषरोसे अन्ञात चरित होकर 
विचरण करे । अन्धके समान, जडके समन ओर मूकके समान पृथिवी पर विचरणं करे ) ( अग्पक्तं 
लिङ्क मौर अन्यक्त आचारवाला हो ) इत्यादि स्मृतिकारोने कहा है ॥ ५० ॥ 

'सवपिक्षा चः इस सूत्रसे आर^मकर नाना प्रकारके विद्यासाघनोंका निश्चय किया गया है । 
उन साधनोके फल हपसे सिद्ध होती हई विद्या इसी जन्ममे सिद्ध होती दै अथवा कदाचित्‌ अन्य जन्ममें 
मी ? इसपर विचार किया जातादहै। तब क्या प्राप्त होवा है? पूव॑पक्षी--इसी जन्ममे विद्या सिद्ध 
होती है, क्योकि विद्या श्रवण आदि पूविका है । मृश्च अन्य जम्ममे विद्या उत्पन्न हो ठेसा संकल्पकर 
कोई मी श्रवण आदिमे अरवृत्त नहीं होता । किन्तु इसी जन्ममे विद्याजन्मका संकत्पकर इन साधनोमिं 
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# सिद्धान्ती-बारके यावत्‌ बाह्य चरित ग्राह्य नहीं है, क्योकि 'यस्त्वविक्तान वान्मवत्यमनस्कः 
सदाऽञ्युचिः' ( क८० १।३।७ ) ( किन्तु जो बुद्धि युक्तं नही है, स्थिर चित्त नहीं है ओर सदा अपवित्र 
रहता है वह उस ब्रह्मलोकको प्राप्ठ नही होता ) इत्यादि शौच जादिका नियामक शास्त्र है ॥ ५० ॥ 

#* एेहिक भौर पारलौकिक वाधर्नोकां फल दो प्रकारका होता है । जसे कारीरियागका रेहिक 
वष्टि एल है ओर दश्चपुणमास आदि यागका भृष्ट्वा जन्मान्वरमे फठ है । इस प्रकार व्यं भी 
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वियाजन्माभिसंधायेतेषु प्वतमानो दश्यते । यज्ञादीन्यपि श्रवणादि द्वारेणेव विद्यां जन- 
यन्ति, प्रमाणजन्यत्वाद्धि्यायाः । तस्मदेहिकमेव विद्याजन्भेति ¦ एवं प्राप्ते वदामः- 
एेहिकं विद्याजन्म भवत्यसति अप्रस्तुतप्रतिवन्ध इति । पतद्ुक्तं भवति- यदा प्रक्रान्तस्य 
विद्यासाघनस्य कश्िस्प्रतिबन्धो न क्रियत उषएस्थितविपाकेन कर्मान्तरेण, तदेहैव वियो- 
त्पद्यते, यदा तु खलु तस्प्रतिबन्धः क्रियते तदामुजेति । उपस्थितविपाकत्वं च कर्मणो 
देश्काटनिमित्तोपनिपाताद्धवति । यानि चेकस्य कर्मणो विपाचकानि दैश्षकाटनिमि- 
तानि, तान्येवान्यस्यापीति न नियन्तुं राक्यते । यतो विरुद्धफरान्यपि कर्माणि भवन्ति । 
शाख्रमप्यस्य कर्मण इदं फलं भयतीव्येतावति पयेवसितम्‌, न देशकःटनिमिन्तविरोष- 
मपि संकीतंयति। साघनवीर्यविदोषारउतीन्द्रिया कस्यचिच्छक्तिराविभैवकति, तच्प्रतिबद्धा 
परस्य तिष्ठति न चाविदेषेण वियायामभिसंधिनात्पद्ययते, शटामुत्र वा मे विद्या 
जायतामित्यभिसंघेनिरङ्कशत्वात्‌। श्चरवणादिद्वारेणापि विद्योत्पद्यमादा प्रठिवन्धक्षः 
यापेश्चयेवोत्प्ते। #% तथा च श्रुतिदुँर्ोधत्वमात्मनो दरयति--्रदेणायापि बहु- 
भिर्यो न कूभ्यः श्रण्वन्तोऽपि बहवो यं न विद्युः। आश्चरयोँऽस्य वक्ता कुशलोऽस्य कूर्भा- 
चर्यो क्ञाता कुशलानुशिष्टः ( कठढ० २।ऽ) इत्ति गर्भस्थ एव ख वामदेवः प्रतिपेदे 
बह्मभावमिति वदन्ती जन्मान्तर संचितात्साघनाजन्मान्तरे विद्योत्पत्ति दशयति । नहि 


प्रवृत्त होता हुभा देखा जाता है । यज्ञ आदि मो श्रवण आदिद्वारही विद्याक्रो उत्पन्न करते है, 
कथोकि विद्या प्रमाणजन्य है । इसलिए विद्याक्ता जन्म दसो जन्मभे ही रहै। तिद्धान्ती--रेसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते है प्रस्तुत प्रतिबन्धके न होनेपर इक्ी जन्ममे विद्या उत्पन्न होतो है। अभिप्राय 
यह है--जब प्रक्रन्त-पूवंवणित विद्यासाधनका उपस्थित विपाकवाले अन्य कमपे कोर प्रतिबन्धं वहीं 
किया जाता, तव इसी अन्भमे विद्या उत्पन्न होती है ओर यदि उसका प्रतिबन्ध क्रिया जतादहै तो 
जन्य चन्भमे उतपन्न होती है । कमंमे उपस्थित विपाकत्व देश, कार लौर निमित्तके प्राप्त हैनेषे 
होतादै। जो देश, कारु ओर निपित्त एकं केमङे विपाचषशरै, वे अन्य कमंके सीर, एेसा नियम 
नहीं किया जा सकता, क्योकि विरुद्ध फलदवाङे मो कमं होते हैँ । चयस्त्र भौ इस कमंका यह्‌ फक होता 
है, इतने मात्रमे पयवसित होता है । देश, काल ओर निमित्त विरोषका संकीतन नदं करता है । साधनं 
. सामथ्यंविशेषसे किसकी अतीन्द्रिय शक्ति आविभंत होती है भौर अन्यकौ उससे प्रतिबद्ध होती हुई 
स्थित रहती है । ओर अविशोषरूपसे विद्याम अमिसन्ि उत्पन्न नहीं होती, एेस। मी नहीं है, क्योकि 
हस जन्ममें अथवा अन्य जन्भमे मूक्ने विद्या उत्पन्न हो, एेसौ अमिसन्धि निरङ्कखरै। श्रवण आदि 
दवारा मी उत्पन्न होनेवाखी विया प्रतिबन्धक्षयकी अपेक्षाश्च ही उत्पन्न होती है । ओर इसी प्रकार श्रुति 
मात्माका दुर्बोधत्व दिखलाती है--श्रवणायापि०' ({ जो बहतोको श्रवण्के लिए मी प्राप्त होने योग्य 
नहीं है, जिच. बहुत श्रवण करते हुए भी नही सम॑क्षते उस आत्मतक्वका निहपण करनेवाला भी 


भाख्चयश्प है, उये प्राप्त करनेवाला मी निपुण पुरुष ही होता है तथा क्रु आचायं द्वारा उपदेश 
किया हुभा ज्ञाता मी आश्चयंरूप ही है ) गौर गमंत्थित ही वामदेवने ब्रह्मभाव प्राप्त किया, एेसा 


॥ सत्यानन्दी-दीपिका | 
इसी जन्मे उत्पन्न होती दै अथवा जन्मान्तरे ? पूव॑पक्षमे कारीरियागफलके समान विद्या इसी जन्म 
मे उत्पन्न होती है । यज्ञ जदि मी चित्तशुद्धि द्वारा विविदिषा उत्पन्नकृर श्रवणादिसे विद्याको उत्पन्न 
करते हँ । यदि हसी जन्ममे विद्याकी उत्पत्ति न माने तो श्रवण आदि विद्याके हेतु सिद्ध नहीं होगे 1 
ॐ प्रतिबन्धके सद्भावमें “ट ण्वन्तोऽपि बहवो यं न षिचयुः०' (कठ० २, ७) (बहुवच लोग सुनते 
हृए भी उस आस्मततत्वको यथाथंरूपसे नहीं जानते) शश्रस्वाप्येनं वेद्‌ न चैव करिचत्‌ ( गीता २।२९ ) 
( कोई-कोई सुनकर मी इस आत्मतत्त्वको नही जाना )इत्यादि श्रुति बौर स्मृति प्रमाण है ॥ ५१॥ 
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गभ॑स्थस्थैवेहिकःं किचित्साघनं संभाव्यते । स्य॒तावपि--^भप्राप्य योगसंसिद्धिं कां गतिं ष्ण 
गच्छति" (गी° ६।६७) इत्यज्ु नेन पृष्ठो भगवान्वासुदेवः "नहि कल्याणकृत्कशचिदृदु गतिं तात 
गच्छति ( गी° ६।४० ) इत्युक्त्वा पुनस्तस्य पुण्यलोकप्रासि साधुकुरे संभूति चाभि 
धायनन्तरम्‌-- तत्र तं बुद्धिसंयोगं रमते पौवंदेहि शम्‌! ( गी ° ६।४३ ) हत्यादिना (अनेकजन्म- 
संसिद्धस्ततो याति परां गतिम्‌" ( गी० ६।४५ ) दत्यन्तेनेतदेव दश्चंयति । तस्मादैहिकमा- 
मुष्मिकं वा विद्याज्न्म प्रतिबन्धश्चयापेक्षयेति स्थितम्‌ ॥५१॥ 
( १७ मुक्तिफखाधिकरणम्‌ । सू० ५२ ) 
एवं शुक्तिफएरानियमस्तदवस्थावधृतेस्तदवस्थाबधृतेः ॥ ५२॥ 

पदच्छेद--एवम्‌, मुक्तिफलानियमः, तदवस्थावधुतेः, तदवस्थावधतेः । 

सूञ्राथं--( एवम्‌ ) ब्रह्म साक्षात्कतारके समान, ( मूक्तिफछानियमः ) मुक्तिफलमे मी विशेष. 
नियम नहीं है, ( तदवस्थावधृतैः ) क्योकि उस मुक्त्यवस्थाका सब वेदान्तो एकरूप ही अवधारण 
किया गयां है । 'तदवस्थावधुतेः' इस पदका दो वार उच्चारण बरध्यायकी परिसमाक्तिका सुचक दै । 

क यथा सुमुक्चोविद्यासधनावलम्बिनः साधनवीर्यविरोषाद्ियारक्चषणे फर एेहिका- 
मुष्मिकफ खत्वङृतो विरोषप्रतिनियमो दष्टः । एवं मुक्तिखक्चषणे ऽप्युत्कर्षापकर्षरूतः कथ्ि- 
द्विशेषप्रतिनियमः स्यादित्याशाङ्याह-पएवं मुक्तिफलखानियम हति । न खलु मुक्तिफे 
कश्चिदेवंभूतो विदोषधरतिनियम आदाङ्कितन्यः । कुतः ए तद्‌वस्थावधुतेः । म॒क्त्यवस्था हि 
सववेदान्तेष्वेकसरूपेवावधायंते। ब्रह्य व हि मुक्ध्यवस्था, नच ब्रह्मणो ऽनेकाकारयोगो ऽस्त, 
पकलिङ्गत्वावधारणात्‌, 'भस्थुलमनणु' (बृह ° ३।८।८), स एष नेति नेव्यात्मा' (वृह ° ३।९।२६) 

यत्र नान्यसखञ्यतिः (छा० ७।२४।१) श्रह्यतेदमण्तं पुरस्तात्‌" ८ मुण्ड० २।२।११ ), “ददं सवं 


कट्ती हुई श्रुति न्मान्तर सवित साधने मी जम्मान्तरमे विद्याको उत्पत्ति दिखलाती है । गमं 
स्थितमे किसी एेहिक साधनको संमावना नहीं कौ जाती । स्मृतिमे भी “अप्राप्य योगसंसिद्धि० 
( हे ङष्ण ! योगफल-सम्यग्दशनको प्राक्त किए विना वह्‌ किस गतिको प्राक्त होता रै ) इस प्रकार 
अजुन द्वारा पृछ गए मगवानू वासुदेव "नहि कर्षाणछ्रत्‌०' ( हे तात ! कोई भी कत्याणङ्ृत्‌ कुत्सित 
गरतिको प्राक्त नहीं होता ) एेषा कहकर पुनः उसकी पृण्यलोक प्राप्ति भौर साधुकु लमें उत्पत्ति कहुकृर 
अनन्तर (तश्र त०' ( उस योगी कुलमें पुवं देहम स्थित बुद्धि संयोग प्राप्त करता है ) इष्यादिसे लेकर 
'अनेकजन्मसंिद्धस्ततो ० ( अनेक ` जन्मोमे उपचित हुए संस्कारोये सम्यग्ज्ञानी होकर श्रेष्ठगतिको 
प्राप्त होता है ) यहां तक यही बात दिखते हँ । इसिए इस जन्ममे अथवा अभ्य जन्मभे प्रतिबन्ध 
क्षयो वपेक्षासे विद्याजन्म होता है, यह्‌ सिद्ध हु ॥ ५१ ॥ 
जंसे विद्या साधनका अवलम्बन करनेवाले मुमृक्षका साधनके सामथ्यंविदयेषधे विद्याश्प 
फलमें एेहिक फलर्व मौर जन्मान्तरीय फकर्व कृतं विशेष प्रतिनियम देखा या है, व्ये मुक्ति 
लक्षणम भी उकत्कषं ओर अपकषकृत कोई विशेष प्रतिनियम होना चाहिए, एेसी बाच्य द्धाकर कहते है- 
"एवं मुक्तिफकानियमः' मुक्तिफलमें दसी प्रकारके किसी मी विशेष प्रतिनियमकी आश्चङ्ुा नहीं करनी 
चाहिए, किससे ? उसी मवस्थाकां अवधारण होनेसे । मुक्ति अवस्था सब वेदन्तोमे एकख्पदही 
निरिचत की जातीदहै। ब्रह्मही मृक्ति अवस्थादहै, त्रह्यमे मनेक आकारो सम्बन्ध नहीं है, क्योकि 
"अस्थूलमनणु" ( नस्थूरूदै गौर नअणु है) “स एष०' (यह आत्मा ेसा नही, एेसा नही, इस 
प्रकार निदि है) “यन्न नान्यत्पदयति' (जिसमे अन्य नहीं देवता दै) 'ब्रह्यवेद पतं" (यह अमृत बह्म 
ही भागे है) “वदं सवं ०” ( यह्‌ सब जो कुछ मी है यह्‌ सब आत्मा ही दै ) स वा एष०' ( वही यहं 
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यद्यमास्मा' ( बह ० २।४।६ ), “स ॒वा एष महानज आत्माऽजयेऽमरोऽ़्तोऽमयो ब्रह्म' ( बृह ° 
४।४।२५ ), भ्यन्न स्वस्य सवंमारमवाभूत्तत्केन कं परदयेत्‌' ( व° ४।५।१५ ) दइत्यादिश्चतिभ्यः 
ॐ अपि च विद्यासाचनं स्ववीयविहोषात्स्वफखं एव विधायां कचिदतिश्तयमासञ्येन्न 
दिद्याफखे मक्तो । तद्धयस्ताध्यं नित्यसिद्धस्वभावमेव विद्ययाधिगम्यत इत्यसङृदवादिष्म । 
न च तस्यामप्युत्कषनिकषत्मिकोऽतिश्राय उपपद्यते, निकृष्टया विदा(त्वाभावादुत्कृष्टेव हि 
विद्या भवति । तस्मात्तस्या चिराचिरोत्यत्ति रूपो ऽतिदायो भंवन्भवेत्‌ , नतु मक्तो कथि 
दतिदायसंभवोऽस्ति । विद्याभेदाभावादपि वत्फलभेदनियभाभावः, क्मंफलवत्‌ । नहि 
मक्तिसाधनभूताया विद्यायाः कर्म॑णाभिव मेदोऽस्तीति। स्षगुणासखु तु विद्यासु-'मनोमय 
प्राणशरीरः ( छा° ३।१४।२ ) इत्याद्यासु गुणावापोद्वापवशादद्धेदोपपत्तो सत्याम॒पपदयते 
यथास्वं फलमभेदनियमः, कमंफलवत्‌ । तथा च लिङ्गदशानम्‌-^तं यथा यथोपासवे तदेव 
भवति" इति । सेवं निगुणायां विद्यायाम्‌, गुणाभावात्‌ । तथा च स्सतिः-- "नहि गतिरधि- 
कास्ति कस्यविरसति हि गुणे भवदन्त्यतुरयतामू्‌' इति । तदवस्थवधुतेस्तदवस्थावधरतेरिति 
पदाभ्यासोऽध्यायपरिसमापि द्योतयति ॥५२॥ 
इति श्रोमच्छङ्करमगवत्पादकतौ श्ारीरकमीमांसामाष्ये तृतीयाध्यायस्य चतुः पादः ॥४॥ 





महात्‌ बज आत्मा अजर, अमृत, अमर एव अमय ब्रह्य है ) "यत्र त्वस्य० ( जहां उसका सब आत्मा 
ही हो गय। वहं किससे किसे देखे ) इत्यादि ध्र तियो उसका एक लिङ्कत्व ( हप ) निश्चय होता है । 


गौर विद्याक्रा साधन अपने सामथ्यं विशेषपे अपने फर विद्यामें ही किसी एक अतिश्यका आधानं 
करेगा किन्तु विद्यके फल मुक्तिमे नही, क्योकि वह॒ असाध्य है ओर नित्य सिद्ध स्वभाव विद्यासे 
समधिगत होता है, एेसा हम अनेकं वार कह चुके हैँ । उस विद्याम मी उत्कर्षा्मक गौर निङ्ृष्टात्मक 
भतिश्चय उपपन्न नहं होता, क्योकि निङ्कृ्टमे विद्यात्व नहीं है, किन्तु उच्कृष्ट ही विद्या होती है, इस- 
किए उस विद्यामें विलम्ब जर अविलम्बषल्प अतिद्चय होतांहो तो मले हो, किन्तु मुक्तिमे कोई अति- 
दाय संमव नहीं है । विद्याके भेदका अभाव होनेपे भी उसे फलभेद नियमका अमाव दै, कमं 
फरके समान । मृक्तिके साधनभूत विय्ामे कमकि समानं भेद नहीं है । परन्तु “मनोमयः प्राणशशरीर 
इत्यादि सगुण विद्याओमें गुणोके आवाप गौर उद्रापिके वश्चसे भेदको उपपत्ति होतेपर उसके 
अनुसार कमफरके समान कलमेदका नियम उपपन्न होता है । उसीप्रकार (त यथा०' ( उसकी 
जिस प्रकार उपासना करता है वही होता है ) एेसा लिद्धद्ंन है । परन्तु इसप्रकार निगुण विरमे 
फलमेदका नियम नहीं है, क्योकि उसमे गुणोका अमावदहै। भौर नहि गतिरधिका०' ( किसी 


निगुणवेत्ताकी अधिक गति नहो है, क्योकि गुणके होनेपर ही अतुल्यता कहते हैँ ) इसप्रकार स्मृति भी 
है 1 "तदवस्थावष्टतेः' इस पका दो वार कथन अध्यायकी परिसमाप्िक्ा दयोचन करता है ॥५२॥ 


स्वामी स्यानन्द्‌ सरस्वती कृत शाङ्करभाष्य-माषानुवादके तृतीयाध्यायका चतुथं पाद समाप्त ॥४॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

* पूवपश्ची मुक्तिमे अतिशय विद्ेष मानकर उसे कमं साध्य सिद्ध करना चाहते है । परन्तु. : 

सिद्धान्ते मुक्ति समी उपनिषदोमिं एक दूप प्रतिपादित है, क्योकि ब्रह्मरूप ही ठो मुक्ति है। 

निरवयव एक ब्रह्मम उत्कषं ओर अपकषका असम्मव है । केवल विद्यासे भविद्याकी निवत्तिद्रारा 


ब्रह्मस्वरूप मोक्षको अभिव्यक्तिमात्र होती है । यहां तो विद्याकी चिवृत्ति भी ब्रह्मरूप है । अतः त्रह्य 
रूप मोक्षम किसी प्रकारका ्तिद्यय विशेष नहीं है 


# जेसे वायु आदि प्रतिबन्ध होनेपर दीपोक््त्तिमे विम्ब होता है, परन्तु उसके उत्पन्न होनेपर 
घम्धकार निवत्तिरूप फलमें नहीं, वंशै तत्वज्ञान होनेपर अञ्चानकी निवृच्तिरूप फरमे विलम्ब नहीं 
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अथ चतुर्थोऽध्यायः । 
[ अत्रास्मिन्‌ फङाध्याये प्रथमपादे जीवन्मुक्तिनिरूपणम्‌ । ] 
( इस फ अध्यायके प्रथम पादमे जीवन मुक्तिका निषपणं है } 
( १ आचुच्यधिकरणम्‌ । सू० १.२ ) 
आदृत्तिरषटृदुपदेश्चात्‌ ॥ १॥ 
पदच्छेद--आवृत्ति;, असङृत्‌, उपदेशात्‌ । 
सूज्राथं-( आवृत्तिः ) प्रत्ययकी आवृत्ति करनी चाहिए, ({ असकृदुपदेशात्‌ ) क्योंकि 
श्रोतव्यो मन्तव्यः आदि श्रुतियोमे इसप्रकारका वार-वार उपदेश है ।. 

# तृतीयेऽध्याये परापरासु विद्यासु साधनाश्रयो विचारः श्रायेणादयगात्‌। अथेह 
चतुथं फलाश्रय आगमिष्यति । प्रसङ्गागतं चान्यदपि किचिचिन्तयिष्यते। प्रथम तावत्कति- 
भिधिद्धिकरणेः साघधनाश्रयविचारशोषमेवायुसरामः। "जात्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतभ्यो मन्तज्यो 
निदिध्यासितन्पः' (बृह ° ४।५६), (तमेव धीरो विज्ञाय प्रत्तां कुर्वीत" (बृह ° ४।४।२१), (सोऽन्वेष्टव्यः 
स विजिज्ञासितः ::' (छा० ८।७।१), हति चेवमादिश्रवणेषु सं शयः-कि सङृत्प्रस्ययः कर्तव्यः, 
आहोस्विदावरस्येति। कि तावल्राक्तम्‌ १ सक्रतप्रस्ययः स्यात्प्रयाजादिवत्‌, तावता शास्रस्य 
कृताथंत्वात्‌। अश्रूयमाणायां द्याच्तौ क्रियमाणायामश्लाख्ना्थः कृतो भवेत्‌ । नन्वसदृदु- 
पदेशा उदाद्यताः-श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितन्यः' इत्येवमादयः । एवमपि यावच्छ्द्‌- 


तृतीय षष्यायमें पर ओौर अपर विद्याभोमें साधनाश्रय विचार प्रायः कियाजा तुका है। 
अब इस चतुथं अध्यायर्मे फकाश्रय विचार जायेगा । ओर प्रसंगतः कुछ अन्य विषयक मी विचार 
किया जायेगा । प्रथम तो कुछ अधिकरणोसे साधनाश्रय अवशिष्ट विचारका हम अनुसरणं करते हैं । 
(आत्मा वा रे दरष्टव्यः०' ( बरे मंत्रेयी ] आत्माका दशन करना चाहिए). श्रवण करना चाहिए, 
मनन करना चाहिए शौर निदिध्यासन .करना चाहिए ) (तमेव धीरो०' ( बुद्धिमान ब्राह्मण उपदेश 
ओर चास्वसे उस भआत्माका परोक्ष्ञान प्राक्च कर प्रज्ञा ( साक्षा्तार) कै चिएु शम दम भादि 
साधन करे ) “सोऽन्वेष्टव्यः ( उसका अन्वेषण करना चाहिए, उसकी विरोष जिज्ञासा करनी 
चाष्िए ) इद्यादि श्रवणोमे संशयहोतादहै कि क्या एक. वारही प्रत्यय करना चाहिए अथवा 
आवु्तिसे-इन श्रवण आदि साध्नोका एक वार ही अनुष्ठान करना चादिए्‌ अथवा साक्षात्कार पयंन्त 
उनकी पुनः पुनः आवृत्तिं करनी चाहिए ? तब क्या प्राक्त होता है ? पृवंपक्षी- प्रयाज आदिके समान 
एक ही वार प्रव्यय करना चाहिए, क्योकि, इतनेमे ही शास्र कृताथं होता है, आवृत्तिके अधूयमाण 
होनेपर भी उसकी आवृत्ति किये जानेपर तो शस्त्राथंसे विरद किया जायगा । परन्तु श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः इत्यादि असकृत्‌ उपदे उदाहृत हैँ ? ठेस होनेपर भी जिसका शब्द है 

सत्यानन्दी-दीपिका 

होता । इसिए्‌ विद्याम अन्य प्रकारका कोई अतिशय नहीं है । जंसे गुणभेदे कमं ओर उपासनाके 
असमान होनेसे उनके अनुष्ठाताओंकी मी असमान गति होती है, वसे निगुण विदयामे नहीं होती, 
क्योकि उसमे कोई गुण नहीं है । इसरछिए ब्रह्यवेत्ताओंकी ब्रह्य प्राप्तिल्प एक-सी गति होती है ॥ ५२ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती छत 'सत्यानन्दी-दीपिक्ा' के तृतीयाध्यायका चतुथ पाद्‌ समाघ्च ॥ ४ ॥ 

# तृतीय अध्यायर्मे पर्‌ विद्या-ब्रह्मात्मसाक्षात्कार स्ाधनीभृत्त ब्रह्मविद्या मौर अपर-सगुण- 
विद्याम साधन सम्बन्धी विचार प्रायः समाप्त किथा गयाहै। अबहैतु हेतु माव संगतिते इस चतुथं 
घध्यायमें तत्फल सम्वन्धी विचार किया जाता है । भौर फलके प्रसङ्खसे उक्कराम्ति एवं शचिरादि 
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मावतयेत्सकृच्छबणं सकृन्मननं सृन्निदिभ्यासनं चेति, नातिरिक्तम्‌। सछृदुपदेरोषु तु 
वेदोपासीतेस्येवमादिष्वनाचरत्तिरिति । एवं पाक्षे जमः-प्रत्ययावुत्तिः कतंव्या । कुतः ? अघ- 
छृदु पदे शात्‌, श्रोतभ्यो मन्तव्यो निदिष्यासितव्यः* इव्येवंजातीयको ह्यसशरृदुपदे शः प्रलययाचरत्ति 
संचयति । ननूक्तं-यावच्छब्दमेवावर्तंयेन्नाधिकमिति-न, दश्नप्यवसितत्वादेषाम्‌ । दशं 
नपयंवसानानि हि श्रवणादीन्यावत्यंमानानि दश्ार्थानि भवन्ति । यथाऽवघातादोनि 
तण्ड़खादिनिष्पत्तिपयंवसानानि हि तद्धत्‌। अपि चोपासनं निदिध्यासनं चेव्यन्तर्णीताचु 
त्तिगुणेव क्रियाभिधीयते । तथा हि-रोके गुरुमुपास्ते राजानमुपास्त इति च यस्तात्पयंण 
गुर्वादीनलुवतंते ख पवमच्यते। तथा ध्यायति प्रोषितनाथा पतिमितिया निरन्तरस्मरणा 
पति प्रति सोत्कण्ठ, सेवमभिघीयते। विद्यपास्त्योश्च वेदान्तेष्वव्यतिरेकेण प्रयोगो रद्यते। 
कचिद्धिदिनोपक्रम्योपासिनोपसंहरति, यथा-यस्तद्रेव यस्स वेद्‌ स मय॑तदुक्तः' (छा० ४।१।४) 
इत्यज्न “अनु म एतां मगवो देवतां शाधि यां देकेतामुपास्से' (छा° ४।२।२) हति । कचिच्चोपा- 
सिनोपक्रम्य विदिनोपसंहरति, यथा--'मनो व्रह्स्युपासीत' (छा० ३।१८।१) इव्यज्न (माति 
च तपति च कीर्त्या यासा ब्रह्मवचंसेन य एवं वेद्‌" (छा० ३।१८।३) हति । तस्मात्सरृदुपदेशे- 
स्वप्याचृत्तिसिद्धिः। अखकूदुपदेशस्स्वाचत्तेः सुचकः ॥ १ ॥ 


उसकी भआवत्ति करनी चाहिए-एक वार श्रवण, एह वार मनन नौर एक वार निदिध्यासन, इसे 


अधिक नही, वेद! “उपासीत इत्यादि सकृत्‌ उपदेलोप्रे भावत्ति नहीं है । सिद्धान्ती-रेसा प्राप्त होनेपर 
हम कहते है--प्रत्ययको अवृत्ति करन) च।हिए । किसे ? इसे कि असकृत्‌ उपदेश है । श्रोतन्यो 


मन्तव्यो निदिष्यासितम्यः' इस प्रकारका अनेक वार उपदेश प्रह्यय आवृत्ति सुचि करता है । परन्तु 
एेसा कहा गया है कि शरुतिकै अनुसार ही आवृत्ति करनी चाहिए, अधिक नहीं । एसा नहीं, क्योकि 
ये द्च॑न पथंवसायी ह । साक्षात्कार पयंवसायी वार-वार आवृत्ति किये जानेवाले श्रवण आदि साधन 
दृष्ट फल्वाङे होते है । जैसे मवघात आदि तण्डुल भादि निष्पत्ति ( अभिव्यक्ति ) पयंवसायी होते 
ह, वसे प्रकरणम भी समक्षना चाहिए । मौर उपासना ओर निदिध्यासन भदृत्ति गुण गमित क्रिया 
काही अभिधान करते । जसे किं लोकमे शशगुरमुपास्ते०' (गुरकी उपासना करता है, राजाकी उपा- 
सना करता है ) जो तत्परतासे गुरु आदिका अनुवतंन करताहै वहणेसाहौ का जातादै। वसे 
“ध्यायति, "जिसका पति परदेश गया है वह्‌ स्त्री पतिका ध्यान करती है' जो निरन्तर स्मरण करती 
पतिके प्रति सोत्कण्ठा है वह एेसी कही जाती है । विद्‌ भौर उप पूवंक अस्‌ धातुका उपनिषदोमे 
( समान अथस ) प्रयोग देखा जाता है । कहीं "विदि" घे भारम्भकर उपास्तिसे उपसंहार करते है । 
जसे कि “यस्तद्ेद्‌ ० ( जिसे रेक्व जानता है उसे जो जानतादहै वह र्भेते जैषेकहादै वसेही रश्व 
सदश होता है ) इसमे विदिसे उपक्रमदहै भौर “अनुमे एतां० ( हे मगवन रेक्व | आप मुक्ते उस 
देवताका उपदेश्च कीजिए जिसकी .माप उपास्षना करते हैँ ) हसप्रकार उपस्तिषे उपसंहार दै । मौर 
कहीं उपास्से उपक्रम कर विदिते उपसंहार करते -जे्े “मनो ब्रह्मतयुपासीत' ( मन ब्रह्महै एसी 
उपाश्षना करनी चाहिए ) इसमे उपास्तिखे उपक्रम है भौर “माति च० ( जो एसा जानता है वहु 
कीति-य मौर ब्रहयातेजके कारणं देदी प्यभान होता भौर तपता दै ) इसप्रकार विदिसे उपसंहार दहै। 
हसपे एक वार उपदेशोमे मी आवत्ति सिद्ध होती है, वार वार उपदेश तो आवृक्तिका सूचक रै । १ ॥ 


खत्यानन्दी-दीपिका 
मामका भी विवार किया जायगा । प्रथम साक्षात्‌ .श्रति्मे कथितं सन्यास आदि साघनोंका विचार 


कियाजाचुकादहै। अब (शघश्छषः इस मधिकरणके पुवतक फलार्थापत्ति्चै गम्य आवत्ति बादिका 
विवार दै । “अघारटेष' मधिकरणशे लेकृर पाद समाप्तितक जीवनमुक्तिका, द्वितीय पादमं उत््रान्तिका, 


अधि० ९ सू्‌० > |] भाषादवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ७२३ 


रिङ्गाच ॥२॥ 

पदच्डछेद-लिङ्धात्‌, च । | 

सृन्राथं--मौर “रदमीस्त्वं पर्यावतंयात्‌' यह लद्धं प्रमाण मी बहुत-सी किरणौका विधान 
करता हुआ प्रत्ययोकी आवृत्ति दिलाता है, इससे ध्रवण आदि प्रत्ययोकी भी आवृत्तिं होनी चाहिए । 

# लिङ्गमपि प्रत्ययावृत्ति प्रत्याययति । तथा ह्य द्‌ गीथविक्ञानं प्रस्तुत्य आदित्य उद्गीथ 
(छा° १।५।१) इत्येतदेकपुजजतादोषेणापोद्य रद्मीस्त्वं पर्यावतयात्‌? (छा० १।५।२) इति रदिम- 
वहुत्वविक्ञानं बहुपुत्रताये विदधत्सिद्धवत्परत्ययाचत्ति दशंयति। तस्मात्तत्सामान्यात्सवंभ्रत्यये 
ष्वावृत्तिसिद्धिः । अत्राह-भवतु नाम साध्यफटेषु प्रतययेप्वाचरत्तिः, तेष्वावुत्तिसाध्यस्याति- 
रायस्य संभवात्‌ यस्तु परब्रह्म विष्यः प्रत्ययो निद्यश्ुदवुद्धमुक्त स्वभावमेवात्मभूतं परं ब्रह्म 
समर्पयति, तत्र किमर्थाचृत्तिरिति ए सष्च्छुतौ च बरह्मात्मत्वप्रतीस्यनुपपत्तेराबच्यभ्युपगम 
इति चेत्‌-न, आच्त्तावपि तदनुपपत्तेः । यदि हि "तत्वमसि" (छा° ६।८।७) इत्येवंजातीयकं 
वाक्यं सङ्कच्छ्र.यमाणं बह्मात्मत्वप्रतीति नोत्पादयेत्‌, ततस्तदेवावत्यंमानमुत्पादयिष्यतीति 
का प्रत्याश्चा स्यात्‌ ?# अथोच्येत-न केवलं वाक्यं कचिदथं साक्षात्कतु शक्नोत्यतो युक्लय- 

कङ्क मी प्रत्ययोकी आवृत्तिका ज्ञान कराता है, क्योकि आदित्य उदुगीथः' इसप्रकार उद्गीथ 
विज्ञानको प्रस्तुत कर एवं एक पूत्रताके दोषसे उसका प्रतिषेध कर॒ “रदमींस्स्वं पर्यावतंयात्‌' ( अतः 
हे पुत्र ! तु सूयं रदिमयोका आदित्यसे भेदरूपसे चिन्तनं कर ) इसप्रकार बहुत पत्रता प्राप्तिके लिए 
बहुत र्िमियोके विज्ञानका विधान करता हुभा लिङ्क सिद्धवत्‌ प्रत्ययोंकी आवृत्ति दिखलाता है । प्रकृतं 
उद्‌गीथ प्रत्ययके साथ सब प्रत्य्योको साक्षात्कार हेतुरूपसे अथवा ध्यानरूपसे समानता होनेके कारण 
अहग्रहोपासना ओर श्रवण आदि सब प्रत्थयोमें. आवत्तिकी सिद्धि होती है । प०--यहां कहते रह कि 
साध्य फठवाले प्रत्ययोमे मावृत्ति भले हो, क्योकि उनमे आवृत्तिसे साध्य अतिचयका संमवदहै। 
परन्तु जो परब्रहा विषयक प्रत्यय नित्य, शुद्ध, बुद्ध, मुक्तस्वमाव आत्मभूत परत्रह्मका बोध कराता है, 
उसमें आवत्तिका श्या प्रयोजनं ? यदि कहो कि केवर एक वार श्रवण होनेपर ब्रह्मात्मत्व प्रतीतिकी 
अनुपपत्ति होनेसे आवृत्तिका स्वीकार दहै । तो यह ठीक नहीं है, क्योकि आवृत्ति होनेपर मी उसकीं 
उपपत्ति नहीं होती । यदि (तच्वमसिः इसप्रकारका एक वार ` श्रयमाण वाक्य ब्रह्यात्मत्व प्रतीतिको 
उत्पन्न नहीं कर सका तो वही आवृत्यमान हुआ प्रतीतिको उत्पन्न करेगा इसकी क्या आशा हो सकती 
है ? यदि कहो कि केवर वाक्य किसी अथंका साक्षात्कार करनेके लिए समथं नहीं है, अतः युक्तिकी 
अपेक्षा रखता हओ वाक्य ब्रह्मात्मत्वका अनुमव कराएगा । तथापि-एेसा माननेपर भी श्रवण 

| सत्यानन्दी-दीपिका 
तृतीयपादमे अिरादि गन्तव्य मागके निणयका ओर चतुथं पादमं ज्ञान भौर उपासनाके फलके निणंयका 
विचार दै । पू०--असङ़ृत्‌ उपदेश होनेपर मी उसका आवृत्तिम तात्पयं नहीं है । सिद्धान्तमें श्रवणं 
आदिको दृष्टाय होनेसे ब्रह्म साक्षात्कारपयन्त आवृत्ति होनी चाहिए । ॥१॥ 

# विषय साक्षात्कार फलवा श्रवण आदि प्रत्ययोकौ बावृत्तिमे “िङ्गाच्च' यह्‌ दूसरा हेतु 
कहते है । निगुण ब्रहाके साक्षात्कार उत्पच्च करनेकी 'ततवमसि' आदि वाक्योमे राक्ति है कि नहीं? 
प्रथम पक्ष तो एक वार श्रवण किये गये वाव्यसे साक्षात्कार सिद्ध होनेसे जावत्तिं निष्फल है । द्वितीय 
पक्ष- तो उसको वार वार आवत्ति भी निष्फल है) 

# म अत्मा हूं गौर परमात्मासे भिन्न हू" इस प्रकारका सामन्य ज्ञान तो प्रायः समीको है, 
किन्तु उससे अवियाकी निवत्ति नहीं होती, उसकी निवृत्ति तो “तत्त्वमसि अहं ब्रह्मास्मि" इत्यादि 


७९९ ब्रह्मसूञ्ज-दाङ्रभाष्य | अ०७पा०१ 


पेषं वाक्यमनुभावयिष्यति ब्रह्मात्मत्वभिति, तथाप्यावृच्यानथक्यमेव । साऽपि हि युक्ति 
सकृत्प्रच त्तव स्वमथमनुभावयिष्यति । अथापि स्याद्यक्त्या वाक्येन च सामान्यविषयमेव 
विज्ञानं क्रियते, न विरोषविषयम्‌ । यथास्ति मे हृदये दुभिच्यतो वाक्याद्‌ गा्रकम्पादि- 
लिङ्गाच्च शखसद्धावसामान्यमेव परः प्रतिपद्यते, न विक्लोषमनुभवति, यथा स एव शटी । 
वि्ेषायुभवश्चाविद्याया निवतकस्ततस्तदर्थावरृत्तिरिति चेत्‌-न, असङृद पि ताचन्माञे क्रिय- 
माणे विरोष विज्ञानोत्पत्यसंभवात्‌। नहि सक्ृत्प्रयुक्ताभ्यां शास््यक्तिभ्यामनवगतो विदोषः 
रातक्त्वोऽपि प्रयुज्यमानाभ्यामवगन्तुं राक्यतातस्माद्यदि राखयुक्तिभ्यां विरोषःप्रतिपाद्येत 
दि वासामान्यमेव, उभयथापि सङ्ृत्पवृत्ते एव ते स्वकायं कुखत इत्यावृतच्यनुपयोगः। नच 
सङृत्प्रयुक्तं शाख्युक्ती कस्यचिदव्यजुभवं नोत्पादयत इति राक्यते नियन्तुम्‌, विचिजप्रज्ञव्वा- 
तप्रतिपत॒णाम्‌ । अपि चानेकांरोपेते रोकिके पदाथ. सामान्यविदोषवस्येकेनावधानेनेकमं- 
द्ामवधारयत्यपरेणापरमिति स्यादप्यभ्यासोपयोगो यथा दीघप्रपाटकग्रहणादिषुःनतु निवि 
शोषे ब्रह्मणि सामान्यविरोषरद्िते चेतन्यमाचात्मके प्रमोत्पत्तावभ्यासापेश्चा युक्ते ति। +अघो- 
च्यते-भवेदावृच्यानथकयं तं प्रति यस्तच्वमसीति सकृदुक्तमेव बह्मा्मत्वमनु भवित शाक्नु 


आदि प्रत्ययोकी आवृत्ति निरथंक हीदहै। क्योकि वहु युक्ति मी एक वार प्रवृत्त हुई अपने अथका 
बोध करायेगी । ओर यदि एेसी राका करो कि युक्ति ओर वाक्यसे सामान्य विषयक ही ज्ञान किया 
जाता है विशेष विषयक नहीं । जेसेमेरेहुदयमे शल रहै, इस वाक्यस्े ओर गात्रकम्पन आदि लिगसे 
दय रुके अस्तित्वका सामान्य ज्ञान अन्यको होता है विशेष अनुमव नहीं होता, जंसा किं वही शूखवानु 
विशेष श्‌ कका स्वयं अनुमव करता है। यदि कहो कि विरोष अनुमव अविद्याकां निवतंक है, अतः 
उसके किए आवृत्तिदहै। तो ठीक नहींदहै, क्योकि कितनेही पुनः पुनः मी श्रवणं आदि किये जायं 
तो मी विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका संमव नहींहै। कारण कि एकं वार प्रयुक्त शास्र ओर युक्तिसे 
बनवगत्‌ विशेष सौवार प्रयुक्त हुए शास्त्र ओर युक्तिसे भी विशेष अवगत नहीं किया जां सकता । 
हसकिए यदि कहो कि शास्त्र ओर युक्तिसे विरोष प्रतिपादन किया जाता दहै अथवा यदि कहोकि 
उनके योगसे सामान्यका प्रतिपादन कियाजातादहै, तोमभी दोनों प्रकारसे एक वार प्रवृत्त होनेपरही 
वे अपना काय करते ह, इसलिए वृत्तिका उपयोग नहीं है । एक वार प्रयुक्त हुए शास्त्र ओर युक्ति 
किसीके मी अनुमवको उत्पन्न नहीं करते, स्ता नियमन नहीं किया जा सकता । क्योकि अनुभवि 
ताभोकी ` बुद्धि विचित्र है। ओर इसीप्रकार अनेक अंशोसे युक्त सामान्य ओर विरोषवारे छौकिक 
पदाथमे एक अवधान ( एक वार मनकी एकाग्रता ) से एक अंशका ओर दुसरे अवधानसे दूसरे 
अंश्का निर्वय करनेवालोमे आवृत्तिका उपयोग मले ही हो। जसे दीघं प्रपाठकके ग्रहण आदिमं 
आवृत्तिका उपयोग होता है । परन्तु सामान्य विशेषसे रहितं ॒चेतन्यमात्ररूप निविशेष ब्रह्मे प्रमाकर 
उत्पत्तिके किए आवत्तिकी अपेक्षा युक्त नहीं है । सिद्धान्ती--इसपर कहते है--जो पुरुष (तत्वमसि' 
इसप्रकार एक वार ही उक्त ब्रह्मात्मत्व अनुमव करनेमे समथं हो उसके प्रति आवृत्ति भे निरथक हो । 
सत्यानन्दी-दीपिका 

वैदान्त वाक्योके श्रवणं आदिक अभ्याससे उत्पन्न हुए भँ ब्रह्मात्मा हू" इस विशेष ज्ञानसे होती है । 
इसलिए मावत्ति साथक है । एू०--(न, (असलृदपिः-जादिसे कहता है । 

# जसे उदाख्कने श्वेतकेतुको "तत्वमसि" का नौ वार उपदेश किया है । जसे षड्ज आदि स्वर 
भेदके साक्षात्कारे लिए श्रोत्र समथं ह, तो भी उसके अम्यासकी अपेक्षा है, वसे ही ब्रह्मं साक्षात्कार 
करनेकी वाक्यमें सामथ्यं होनेपर मी अभ्यासकी अपेक्षा है । इस विषयमे अनुमव प्रमाण भीदहै। जसे 
अध्ययन आदिमे एक वार श्रवणसे अत्पज्ञान होता है वार-वार वाक्याथका अभ्यासं करनेपर विशेष ज्ञान 
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यात्‌ । यस्तु न शक्नोति तं प्रत्युपयुल्यत पवावृत्तिः । तथा हि छान्दोग्ये तच्वमसि श्वेतकेतोः 
( छा° ६।८।७ ) इत्युपदिदय “भूय एव मा मगवान्विज्ञापयतु' ( छा०° ६।८।७ ) इति पुनः पुनः 
परिचोदयमानस्तत्तदादाङ्काकारणं नियाङकृत्य तच्वमसीव्येवासङ्ृदुपदिशराति। तथा च श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिभ्यासितन्यः' (बर° ४।५।६) इत्यादि दरितम्‌ । ननूक्त -सश्ृच्छतं चेत्तर्वमसि 
वाक्यं स्वमरथमनुभावयितं न राक्नोति, तत आवत्यंमानमपि नेव हाक्ष्यतीति, नैष दोषः, 
नहि ष्टेऽनुपपन्नं नाम । ददयन्ते हि सक्‌च्छरृताद्धाक्यान्मन्द्‌ प्रतीतं वाक्याथमावतयन्तस्तत्त- 
दाभासव्युदासेन सम्यक्प्रतिपद्यमानाः । अपि च "तत्वमसि' इत्येतद्वाक्यं स्वंपद्ाथ॑स्य तत्प 
दाथंभावमाचष्टे । तत्पदेन च प्रकृतं सदब्रह्मक्षित्‌ जगतो जन्मादिकारणमभिधीयते- 
सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म' ( ते २।१।१ ) "विज्ञानमानन्दं ब्रह्म" (० ३।९।२८), "अदुष्टं द्रष्ट" (ब्र ° ३। 
८।११), "अविज्ञातं विक्तातृ' (ब ३।८।११), 'अजमजरममरम्‌ 'अस्थूरुमनण्वहस्वमदीघम्‌ (ब° ३। 
८।८) इत्यादिदास्वप्रसिद्धम,*तजाजादि शब्दै जन्मादयो भावविकारा निवतिंताः। अस्थुला- 
दिशश्च स्थोल्यादयो द्रव्यधर्मा: । विज्ञानादिषशब्दैश्च चैतन्यप्रकाशाप्मकत्वमुक्तम्‌ । पष 
व्यशवृत्तसवंसंसारधमंकोऽनुभवास्मको ब्रह्मसंज्ञकस्तत्पदाथो वेदान्ताभियुक्तानां भ्रसिद्धः' 
परन्तु जो इस प्रकार समथं न हो उसके प्रति आवृत्ति उपयुक्त ही है । जसे कि छान्दोग्यमे "त्वमसि 
श्वेतकेतोः इस प्रकार उपदेश कर “भूय एव ° (श्वेतकेतु-हे मगवन्‌ ! पुनः मून्ञे समज्ञाइए) इस प्रकारं 
पूनः पुनः प्रित होते हए ॒तत्‌-तत्‌ जरङ्का कारणका निराकरण कर 'तच्वमसि" इस प्रकार अनेक वार 
उपदेश करते हैँ । ओर उसी प्रकार शश्रोतभ्यो मन्तभ्यो निदिध्यासितव्यः" इत्यादि दिखलायां गया है । 
परन्तु एसा कहा गया है कि यदि एक वार श्रृत (तत्वमसि' वाक्य अपने अथं अनुमव करानेमे समथं 
नहीं हैँ तो आवत्यंमान होनेपर मी समथ नहीं होगा ? यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि हष्ट-अनु मवमे आनेपर 
कुछ मी अनुपपन्न नहीं है । .एक वार श्रत वक्यसे मन्दप्रतीत-सामान्यः ज्ञात वाक्याथकी आवृत्ति 
करनेवाङ़े तत्‌-तत्‌ आभासोका निराकरणकर सम्यग््ञनं करते हुए देखे जति हैँ । भौर (तत्वमसि 
यह्‌ वाक्य त्वम्‌” पदाथका (तत्‌? पदाथमाव कट्ता है, ओर (तत्‌ पदमे प्रकृत ईक्षित सद्ब्रह्म जगतुके 
जन्म. आदिका कारण कहा जाता है, जो “सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रद्य' 'विन्ञानमानन्दं ब्रह्म “अदुष्टं दष 
अविज्ञात ०* (यह्‌ अक्षर ब्रह्म स्वयं दिका विषय नहीं है, किन्तु स्वयं द्रष्ट है, स्वयं अविज्ञातः रहकर 
दूस रोका विज्ञाता है) अजमजरममरम्‌०' (ब्रह्म अज, अजर ओर अमर है) अस्थूलम० (कहन स्थुल 
है, न अणुहै, न हस्व है भौर न दीषं है) इत्यादि शास्तरसे प्रसिद्ध है । उस ब्रह्ममे अज आदि शब्दोसे 
म आदि माव विकार निवत्त किये गये है, अस्थ आदि शब्दस स्थौल्य आदि द्रव्यके धर्मं निवृत्त 
कयि गये हँ । विज्ञानं आदि दाब्दोसे ब्रह्म चतन्य प्रकाशात्मक कहा गया है । समस्त संसारके धमसि 
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होता है । ओर (तत्वमसि इस वाक्यम "तत्‌" पदसे "तत्‌" पद वाच्य ईक्षित सद्ब्रह्म जगत्‌के जन्म 


बादिका कारण कहा गया है, ओर “सव्यं ज्ञानमनन्त बह्य' इससे "तत्‌" पदका लक्ष्याथं कहा गया है । 

# अब तत्वम्‌" पदका अधं (तथा' इत्यादिसे कहते हैँ-स्थल देह अन्नमय कोशसे लेकर आनन्दमय 
कोरा पयंन्त “यह्‌ मैँ नहीं है" इस प्रकार सबकी निवृत्तिकर बुद्ध ब्रह्यात्मा ह" यह्‌ निश्चय स्वम्‌" पदका 
लक्ष्याथं है । इसी अथंको “तत्वमसि आदि वेदान्त महावाक्य प्रत्तिपादन करते हैँ । किन्तु जिनको 
"तत्‌" ओर ^त्वम्‌' पद्रका वान्थाथं ओर लक्ष्यां अविद्याङृेत संशय आदिसे प्रतिबद्ध रै, उनके प्रति 
(तत्वमसि' आदि वाक्य अपने वाच्य ओर लक्ष्याथं आल्मैकत्वका बोध करानेमे समथं नहीं है । उनके 
प्रति शस्त्र ओर युक्तिका अभ्यास अपेक्षित है । इस प्रकार प्रथम ^तत्‌' पदका लक्ष्याथं निश्चित होनेपर 
परचात्‌ "त्वम्‌" पदका लक्ष्यां निस्वित होता है । इस प्रकार क्रमिक ज्ञान अत्मज्ञानमे हेतु दै । 


७९६ ब्रह्मस्‌्न-दाङ्रभाष्य [ अ०४पा०१ 


तथा त्वंपदाथो ऽपि प्रत्यगात्मा श्रोता देहादारभ्य प्रत्यगात्मतया संभाव्यमानर्चेतन्यपर्यन्त- 
स्वेनावधारितः। तज येषामेतो पदार्थावज्ञान संशययविपर्यय प्रतिबद्धौ तेषां "तत्वमसी' स्येतद्वाक्यं 
स्वाथ प्रमां नोत्पादयितुं शक्नोति, पदाथंज्ञानपू्वकत्वाद्वाक्यार्थस्येत्यतस्तान्परतयेष्व्यः 
पदाथ विवेकप्रयोजनः शाल्रयुक्त्यभ्यासः । यद्यपि च प्रतिपत्तव्य आत्मा निररास्तथाप्यध्या- 
रोपितं तस्मिन्वह् शत्वं देदेन्द्रियमनोवुद्धिविष्रयवेदनादिरक्षणम्‌ । तत्रेकेनावधानेनैकमं- 
दामपोहत्यापरेणापरमिति, युज्यते तत्र क्रमवती प्रतिपत्तिः । तत्त पूव॑रूपमेवात्मप्रतिपत्तेः। 
ॐ येषां पुन्निपुणमतीनां नाक्ञानसंदायविप्यंयलश्चणः पदाथेविषयः प्रतिबन्धोऽस्ति, ते 
दाक्चुवन्ति सङ्ृदुक्तमेव तच्वमसिवाक्याथमनुभवितुमिति, तान्प्रत्याचृस्यानर्थक्य- 
पिषमेव । सृदु्पन्नेव हयाय प्रतिपत्तिरवि्यां निवतंयतीति, नात्र कद्चिदपि क्रमोऽभ्यु- 
पगम्यते । सत्यमेवं युज्येत-यदि कस्य चिदेवं प्रतिपत्तिमैवेत्‌। बख्वती द्याः्मनो दुःखि 
त्वादि प्रतिपत्तिः। अतो न दुःखित्वाद्यभवं कदिचत्प्रतिपद्यत इति चेत्‌-न, देहायभिमान- 
वद्‌दुःखित्वाद्यभिमानस्य मिथ्याभिमानत्वोपपत्तेः  परव्यश्ं हि देदे छिचमाने दह्यमाने वा ऽदं 
छिदे दय इति च भिथ्याभिमानो दष्रः। तथा बाह्यतरेष्वपि पुत्रमित्रादिषु संतप्यमानेष्वहमेव 
संतप्य इत्यभ्यारोपो द ्टः। तथा दुःखित्वायभिमानोऽपि स्यात्‌ देहादि वदेव चेतन्याद्रहिश्प 
रहित ज्ञानात्मक "तत्‌" पद वाच्य यह ब्रह्य वेदान्तियोमे प्रसिद्ध है । इसीप्रकार (त्वम्‌' पदाथं मी प्रत्यगात्मा, 
श्रोताके देहसे मारम्म कर प्रत्यमात्मरूपसे संमान्यमान चतन्यावधित्वसे निर्चित कियागशयांहै। एेसी 
अवस्थामे जिनके ये दोनों पदाथं अज्ञान, संशय ओर विपययसे प्रतिबद्ध होते है, उनके लिए "तत्वमसि" 
यह वाक्य स्वाथे प्रमा उत्पन्न करनेमे समथं नहीं है, क्योकि वाक्याथज्ञान पदाथंज्ञानपुवंक होता 
है, अतः उनके प्रति पदाथेकि विवेक प्रयोजनवाल शास्त्र ओर युक्तिका अभ्यास होना चाहिए । यद्यपि 
प्रतिपत्तिके योग्य आत्मा निरंश दहै, तो मी देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, विषय, वेदना आदिरूप बहुतसे 
अंश उसमे अध्यारोपित हैँ, उनमें एक अवधानसे एक अंशका ओर दुसरेसे दुसरे अंशका निषेधकर 
उसमें क्रमिक प्रतिपत्ति युक्त है । वह आवृत्ति आत्मप्रतिपत्तिका पूवरूप है अर्थात्‌ अत्मज्ञानमें कारण 
है । परन्तु जिन निपुण मतिवालोके अज्ञान, संशय ओर विपयंय "तत्‌" त्वम्‌" पदाथं विषयक प्रतिबन्ध 
नहीं है वे एक वार ही उक्त (तत्वमसि वाक्याथ ज्ञान करनेमे समथं होते हैँ । उनके प्रति आधुत्तिकौ 
अनथकता इश ही है, क्योकि एक वार उत्पन्न हुभा ज्ञान ही अविद्याकी निवृत्ति करता है, इससे 
इसमें कोई क्रम स्वीकार नहीं किया जाता । ठीक दै, यदि किसीको इस प्रकार आत्मज्ञान हो तो आवृत्ति 
की निरथंकता युक्त है । यदि कटो कि आत्मामं दुःखित्व आदिका ज्ञानं बलवान्‌ है, अतः कोई मी 
दुःखित्व आदि अमावको प्राप्त नहीं होता, तो यह्‌ ठीक नहीं है, क्योकि आत्मामं देह आदि अमिमानके 
समान दुःखित्व अभिमानमें मी मिथ्यामिमानत्व उपपन्न होता है । देहेका छदन किये जानेपर अथवा 
दहन किये जानेपर मँ काटा जाता ह, मै जाया जाता ह, इस प्रकार प्रत्यक्ष मिथ्याभिमान देखा गया 
है । इसी प्रकार देहसे भिन्न बाह्य पुत्र, मित्र आदिके संतक्च होनेपर भँ ही सतप्य हः एेसा अध्यारोप 
देखा जाता है । उसी प्रकार दुःखित्व आदिं अभिमान होना चाहिए, क्योकि देह दिके समान ही 
दुःखित्व आदि चैतन्यूपसे बाहर ( पृथक्‌ ) उपलब्ध होते हए सुषुक्ि आदिमे अनुवृत्त नहीं होते । 
सत्यानन्दी-दीपिका 


# मन्द ओर मध्यम अधिकारियोके किए अभ्यास साथंक कहुकर अब उत्तम अधिकारियोके 
लिए "येषाम्‌ इत्यादिसे कहते हैँ । जैसे एक वार उत्पन्न हुभा रज्जुज्ञान सपं आदि श्नान्तिको निवृत्त 
करता है, वेते उत्तम अधिकारियोके छिए एक वार ^तत्त्वमसि' भादि महावक्योसे उत्पन्न ज्ञान 
अविद्याको निवृत्त करता है। 


अधि० २ स० २] भाषायुवाद-सव्यानन्दी-दीपिकासदित ७९७ 


ङछुभ्यमानस्वाद्‌ दुःखिव्वादीनाम्‌, सुषुप्तादिषु चानचुवृत्तेः। चंतन्यस्य तु सुषुपेऽण्यनु 
वृत्तिमामनन्ति-- यद्रो त्न प्यति पञ्यन्वै तन्न पडयति' ( ब्र ४।३।२३ ) तस्मात्सर्वदुःख- 
विनिमुक्तंकचेतन्यालमकोऽहमिःव्येष आ्मानुभवः 1 न चंवमात्मानमनुभवतः किचिदन्य- 
व्कृत्यमवरिष्यते। तथा च श्रुतिः- “क. प्रजया करिप्यामो येषां नोऽऽयमात्माऽयं लोकः' ( च्र° 
४।४।२२ ) इत्यातमविदः कतव्याभावं द शंयति । स्सृतिर पि---“ यस्त्वात्मरतिरेव स्यादास्मवृक्तश्च 
मानवः । आत्मन्येव च संतुष्टस्तस्य कायं न विद्यते" ( गी° ३।१७ ) इति । यस्य तु नैषो ऽचुभवो 
द्रागिव जायते तं पत्यज॒भवाथं एवावृ्यभ्युपगमः। तत्रापि न तच्वमसिवाक्यार्थात्पच्या- 
व्याचृ्तो प्रवतयेत्‌। नहि वरघाताय कन्यामुद्धाहयन्ति । नियुक्तस्य चास्मिन्नधिङ्तो ऽं 
कर्ता मयेदं कर्तव्यमित्ययं बह्मव्रत्ययाद्विपरीतप्रत्यय उत्पद्यते । यस्तु स्वयमेव मन्द- 
मतिरप्रतिभानात्तं वाक्याथ जिहासेत्तस्येतस्मिन्नेव वाक्याथ स्थिसकार आवुच्यादिवा- 
चोयुक्त्याऽभ्युपेयते । तस्मात्परनब्रह्मविषयेऽपि प्रत्यये तदुपायोपदेरोप्वाचृत्तिसिद्धिः॥ २ ॥ 
( > आत्मत्वोपासनाधिकरणम्‌ । सू० २) 
आत्मेति तूपगच्छन्ति ग्राहयन्ति च ॥ ३ ॥ 
पदच्छेद -आत्मा, इति, तु, उपगच्छन्ति, ग्राहयन्ति, च 


परन्तु "यदौ ० ( वह जो सुषुप्तिमे नहीं देखता सो निस्चय देखता हुभा नहीं ३ेखता } इत्यादि श्रुतिसे 
चेतन्थकी अनुवृत्ति सुषुप्तिमे कहते हँ । इसक्ए सब - दुःखोसे विनिमृक्त एक चंतन्य स्वरूप मै हं यह्‌ 
आत्मानुमव दै । भौर इस प्रकार आत्माका अनुमव करनेवाखोके किए कु अन्य कृत्य अवशिष्ट नहीं 
होता । जैसे कि “किं भ्रजया० (-परमाथंदर्शी जिन हम लछोगोका यहु आत्मादही कोकै वे हम इस 
परजा-संततिसे क्या करेगे ) यह श्रुति आत्मवेत्तके किए कतंव्यामाव दिवलाती है । भौर “स्त्वाव्मरति- 
रेव ० ( परन्तु जो मनुष्य आत्मामे ही रति-प्रीतिवाला है विषयमे नहीं, ओर आत्मामे ही तृप्त है अन्न 
रस आदिसे नही, आत्मामें ही सन्तुष्ट है बाह्याथं जामसे नहीं उसके किए कोई कतव्य नहीं है ) यह्‌ 
स्मृति मी है । परन्तु जिसको [ ततत्तमसि आदि वाक्यो मै ब्रह्म हूं | यह अनुमव शीघ्र नहीं होता, 
उसके प्रति अनुमवके किए ही आवृत्तिका स्वीकार है! उसमे भी उसको 'तत््रमसिः वाक्याथंसे 
परच्युतकर आवृत्तिमें प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योकि वर न।शके लिए कन्याका विवाह नहीं करते । 
हसमे अधिकरेत हज मै कर्ताहं, यह्‌ मेरा कतंग्य है, इस प्रकार नियुक्त पुरुषको ब्रह्यज्ञानसे अवदय 
विपरीत ज्ञान उत्पन्न होतादै। क्न्तुजो स्वयं ही मन्दमति वाक्याथेके प्रतिमान न होनेसे उसके 
ह्थाग करनेकी इच्छाकरताहोतो उसको इसी वाक्याथमे आवृत्ति आदि वचन [ श्रोतव्यः ] ओर 
युक्तिसे स्थिर करना. स्वोकोरदहै। इसक्िए परब्रह्म विषयक ज्ञानम मी उसके साधनभत उपदेशोमिं 
आवत्ति सिद्ध होती रै।॥ २॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# जिसको "तत्वमसि" आदि महावाक्ये भे ब्रह्म हु" एेसा शीघ्र ज्ञान उत्पन्न नहीं होता उसके 
किए आवृत्ति स्वीकृत है । परन्तु जो "त्वमसि" वाक्याथ ज्ञानमें संलग्न है उसको वहसि हटाकर 
“श्रोतव्यो मन्तव्यः इस प्रकार आवृत्तिम प्रवृत्त नहीं करना चाहिए, क्योकरि श्रोतव्यः" आदिकी 
गावृत्ति मी तो प्रधान तत्वमसि" वाक्याथ ज्ञानके लिए दै । यहूपर (तत्वमसि आदि वाक्याथ ज्ञान 
प्रधान है भौर "श्रोतव्यः आदि उसके अद्ध हँ \ अद्धोका ग्रहण प्रधानकी सिद्धिके लिए होता है । 
इस प्रकार सगण गौर निगृण ब्रह्मसाक्षात्कार फलके साधन भृत अहंग्रहपासना अर श्रवण आदिमे 
आवृत्ति सिद्ध होती दै ।॥२॥ 


७९.८ बरह्मस्‌ ज-ज्ञाङ्रभाष्य [ अ०४पा०१ 


सृ्राथं--( अत्मेति ) आत्मरूपसे परमेश्वरका ग्रहण युक्त दै" ( तु ) क्योकि (उपगच्छन्ति) 
जाबाल ^त्वं वा अहमस्मि" इसप्रकार स्वीकार करते हँ (च) ओर (ग्राहुयन्ति) "एष त अत्मा सर्वान्तरः" 
इत्यादि श्रुति आत्मरूपसे ईश्चरका ग्रहण कराती हैँ । 
यः शाश्नोक्तविशछोषणः परमाटमा स किमहयिति ग्रदोतव्यः, कि वा मदन्य इस्येत- 
द्वि चारयति । कथं पुनरार्मराष्दे प्रत्यगात्मविषये श्रूयमाणे सदाय इति ! उच्यते,-अय- 
मात्मब्दो मुख्यः दाक्यतेऽभ्युपगन्तुं सति जीवेश्वरयोरभेद संभवं इतरथा तु गोणोऽयम- 
भ्युपगन्तञ्य इति मन्यते । कि तावल्थ्राप्तम्‌ { नाहमिति ग्राह्यः । न ह्यपहतपाप्मध्वादिगुणो 
विपरीतगुणत्वेन दाक्यतेग्रहोतु; विपरीतगुणो वा ऽपहतपाप्मवादि गुणत्वेन भपहतपाप्मा- 
दिगुणश्च परम्रेश्वरः, तद्विपरीतगुणस्तु दासीर: । ईश्वरस्य च संसा्यत्मत्वे इश्वराभाव- 
प्रसङ्गः, ततः रशाख्रानर्थक्यम्‌। संसारिणो ऽपीश्वसात्मत्वेऽधिकायंभावाच्छाख्रानथंक्यसेव, 
प्रत्यक्षादिदिसोधश्च। अन्यरवेऽपि तादारम्यदशनं राखरात्कतव्यं प्रतिमादिष्विव विष्वादि- 
दरशनमिति चेत्‌, काममेवं भवतु । नतु संसारिणो मुख्य आत्मेश्वर इत्येतन्न; प्रा्पायतन्यम्‌ | 
एवं प्राप्त ब्रू्मः-आत्मेव्येव परमेश्वरः प्रतिपत्तव्यः । तथा हि-परमेश्वर प्रक्रियायां जाबाला 
आमत्वेनेवैतमुपगच्छन्ति-्वं वा अहमस्मि मगवो देवतेऽहं वे त्वमसि भगवो देवते' इति । 
तथाऽन्येऽपि 'जहं ब्रह्मास्मि इस्येवमादय आस्मव्वोपगमा द्रव्याः । ब्राहयन्ति चात्मत्वे- 
तेवेश्वरं वेद्‌ान्तवाक्यानि--एष त॒ आत्मा सर्वान्तरः ( बर° ३।४।१ ), "एष त॒ जास्माऽ- 





जो शास्त्रोक्त विशोषण विरिष्ट परमात्मा दै क्या वहु महः इसप्रकार ग्रहण करना चाहिए 
अथवा क्या वह “मुके अन्य हैः एेसा ग्रहृण करना चाहिए, इसका विचार करते हैँ । परन्तु प्रत्यगात्म- 
विषयक आत्मशब्द श्र. यमाण होनेपर पूनः संशय कंसे ? कहते हैँ-जीव ओर ईश्वरका अभेद संमव 
होनेपर यह आत्मचब्द मृख्यरूपसे स्वीकार कियाजा सकता, अन्यथा यहु आत्मशब्द गौण स्वीकार 
करना चादिए, एेसा मःनते हैँ । तव क्या प्राप्त होता है ? पू्पक्षो-नै ब्रह्य ह" इसप्रकार ग्रहण नहीं 
करना चाहिए, क्योकि “अपहतपाप्मत्व' आदि गुणवाला विपरीत गुणरूपसे ग्रहण नहीं कियाजा 
सकता अथवा विपरीत गुण-पाप आदि विशिष्ट अपहतपाप्मत्व' आदि गुणरूपसे ग्रहण नहीं किया जा 
सकता । अपहुतपाप्मत्व' आदि गण विशिष्ट परमेश्वर है ओर उससे विपरीत गुण विरि जीवात्मा है । 
ईश्चरमें संसार्यात्मत्व स्वीकार होनेपर ईश्वरका अभाव प्रसद्ध होगा, उससे शास्त्र अनथक होगा । ओर 
संसारम भी ईश्च रात्मत्व स्वीकार होनेपर अधिकारीके न होनेसे शास्त्र भनथंक ही होगा । ओर दोनोके 
अभेद पक्षमें प्रत्यक्ष आदिका विरोध भी होतारहै। यदि रेसा कहो कि दोनोँका भेद होनेपर भी प्रतिमा 
आदिमे विष्णु आदि दशन ( ध्यान ) के समान शास्त्र प्रामाण्यसे तादात्म्यदशन ( अभेद ध्यान) 
करना चाहिए, तो भले एेसा हो । परन्तु संसारी जीव मूख्यरूपसे परमात्मा ईश्वर दहै, रसा हमे प्राप्तं 
नहीं कराना चाहिए । सिद्धान्ती-रेसा प्राप्त होनेपर हम कहते है--यह आत्मा ही परमेश्वर समक्षना 
चाहिए, क्योकि परमेश्वरके प्रकरणम शत्वं वा अहमस्मि ( है भगवन्‌ देवता ! तुहीमेंह, ओरहे 
भगवन्‌ देवता ! मँहीतु है) इसप्रकार जाबाल उसे आत्मलूपसे स्वीकारकरतेरहै। वसे ही अहं 


ब्रह्मास्मि" इत्यादि अन्य भी आत्मत्व स्वीकार जानना चाहिए । पष त आत्मा०' ( यह्‌ तैरा भात्मा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# पूवं अधिकरणे श्रवण आदि साधनोकी आवृत्ति कही गयी है । अब इस्त अधिकरणमें 


घ्यानके समय आवत्तिं विषयक विचार किया जातां है । तत्त्वज्ञानके लिए च्यानकी आवत्तिके समय 
भन ब्रह्म ह" पेता ध्यान करना चाहिए, - अथवा “मेरा स्वामी दैदवर हैः ठेसा ध्यान करना चाहिए ? 
इसप्रकार एेक्थं भौर भेदविषयक प्रमाणोके हौनेसे "यः" इत्यादिसे संशय कहते हँ ब्दादेव प्रमितः 


अधि० २ स्‌ु०र | माषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासित ७९९ 


न्तर्याम्यश्ृतः' ( ब्ु° ३।७।३ ), "तत्सत्यं स आत्मा तत्वमसि" ( छा० ६।८।७ ) इत्येवमादीनि । 
यदुक्तम्‌-प्रतीकदरानमिदं विष्णुप्रतिमान्यायेन भविष्यतीति, तदयुक्तम्‌, गौणत्वप्रसङ्ात्‌, 
वाक्यवैरूप्याच्च । यत्र हि प्रतीकदण्िरभिप्रेयते, सक्रदेव तत्र वचनं भवति । यथा-“मनो बह्म" 
( छा० ३।१८।१ ) (आदिष्यो ब्रह्म" (खा° ३।१९।१ ) इत्यादि, इह पुनस्वमहमस्म्यहं च त्वम 
सीत्याह, अतः प्रतीकश्च तिवेरूष्यादमेदप्रतिपन्तिः, भेदट प्य पवादाच। तथा हि-“अथ योऽन्यां 
देवतामुपास्तेऽन्योऽसावन्योऽहमस्मीति न स वेदः ( ब्र° १।४।१० ), मृत्योः स भृल्युमासरोति य इह 
नानेव परयति" (च › ४।४।१९, कठ० ४।१०), (सवं तं परादाद्योऽन्यनत्राव्मनः सवं बेद्‌' (बु° ६।५।७) 
इत्येवमादया भूयसी श्रतिमेददर्शंनमपवदति ¦ यत्तुक्म्‌-न विरद्गुणयोरन्योन्यात्मत्वसं भ्र 
इति, नायं दोषः, विरुद्धगुणदाया मिथ्यात्वोपपत्तेः । यत्पुनरुक्तम्‌-देश्वगाभावप्रसङ्ग इति 

तदसत्‌, शाछ्लश्रामाण्यादनभ्युपगमाचच । नहीश्वरस्य सं सा्या्मत्वं प्रतिपाद्यत इत्यभ्युपग- 
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सर्वान्तर है ) “एष त आत्मा०' ( यह्‌ तेरा आत्मा अन्तर्यामी भौर अमृत है ). (तच्खत्यं °` ( वहू सत्य 
है वह्‌ आत्मा, हे रवेतकेतु । वहतू है ) इत्यादि वेदान्तवाक्य ईश्वरको आत्मरूपसे ग्रहण कराते हैँ । 
जो यह्‌ कहा गया है कि विष्णुप्रतिमान्यायसे यह प्रतीक दर्शन होगा, वहु अयुक्त है, क्योकि एसा 
माननेसे गौणत्व प्रसद्ध ओौर वाक्यविरूपत्व-विरुद्धत्व होता है । जहां प्रतीकटष्टि अभिप्रेत होती है 
वहां एक ही वार दनचनहोतादहै। जसे कि "मनो ब्रह्य ( मनब्रह्यदहै) आदित्यो ब्रह्म ( आदित्य 
ब्रह्म है ) इत्यादि । परन्तु यहां तो प्ूर्महूं मौरर्मतुदहै एसा कहते हं । अतः प्रतीक श्रृतिके विरुद्ध 
होनेसे अभेद प्रतिपत्ति है, क्योकि* भेददेष्टिका अपवाद है । जसे कि अथ योऽन्यां० ( ओर जो अन्य 
देवताकी "यह अन्य है ओौर म अन्य ह इसप्रकार उपासना करता है वह नहीं जानता } "मृत्योः स 
( जो पुरुष इत अभिन्न तत्त्वम नाना-भेद देखता है वह्‌ मृत्युस मृत्युको प्राप्त होता है ) “सवं तं०' 
( जो सबको आत्मासे मिन्न जानता है उसे सब परास्त कर देते है--कंवल्य सम्बन्धसे रहित कर देते 
है ) इत्यादि बहुत-सी श्रुति भेद दलंनका निषेध करती ह । भौर यह्‌ कहा गया है कि विरुद्ध गणवालों 
( जीव ओौर ईश्वर ) का अन्योन्यात्मत्व-एेक्य संमव नहीं है । यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि विरुद्ध गुणतमें 
मिधथ्यात्व उपपन्न है । मौर जो यह्‌ कहा गया है किं ईश्वरका अमाव प्रसद्ख होगा । वह्‌ ठीक नहींरहै, 
क्योकि ल्ास्वरप्रमाण है ओर उसे हम स्वीकार नहीं करते । ईश्वरम संसारी आत्मत्वका प्रतिपादन किया 


सत्यानन्दी-दीपिका 
 ( ब्र° मु० १।३।२३ ) इत्यादि सूत्रम ओर *अयमास्मा ब्रह्य! ( बृ ° २।५।१९ ) (यहं आत्मा ब्रह्य है) 


इत्यादि भ्रुतियोसे अभेदका प्रतिपादन क्रिया गया है । तो फिर संशय क्यो किया जाता है ? द्धा सुपर्णा 
सयुजाः इत्यादि भेदश्रुति ओर ` भँ कर्ता, भोक्ता, . सुखी-दुःखी, पृण्यी-पापी हं ओर ई्धरसे मिन्नः 
इत्यादि प्रत्यक्ष भेदप्रतीतिसे संशय होता है । जीव ओर ईश्वरका अभेद होनेपर तो जीवमें परमात्म- 
शब्द मूख्यरूपसे उपयुक्त हो सकता है । परन्तु द्वा सुपणा सयुजा" इत्यादि भेद प्रतिपादक भ्रुति “अप्र 


हतपाप्मा' इत्यादि ईश्वर स्वरूप प्रतिपादक श्रुतियोके ` विद्यमान होनेपर अभेद सम्मव नहीं है, इसलिए 
तत्वमसि इत्यादि अभेद प्रतिपादक श्रतिवाक्य गौण है । यदि दोनोका अभेद माना जाय तो ईश्वरको 


जीवमाव प्राप्त होनेपर शयः सवक्ञः सववित्‌" इत्यादि ईइवर प्रतिपादकं शास्त्र निष्फल होगा, ओर 
जीवको ईश्वरमावे प्राप्त होनेपर अधिकारीके न होनेसे कमं, उपासना ओर ज्ञान प्रतिपादक शास्त्र 
निष्फल होगा । इसलिए दोनोंका भेद मानना युक्त है । ओर अभेद प्रतिपादक "तच्वमसि' आदिं 
श्रतियोसे ही अभेद ध्यान करना चीह्ए । जसे प्रतिमा आदिमे विष्णु आदिका अभेद बुद्धिसे घ्यानं 
किया जाता है । अतः जीवको मृख्यरूपसे परमात्मा मानना युक्त नहीं है । सिद्धान्ती--“आत्मेत्येव 
परमेश्वरः" इत्यादिसे कहते हैँ । पवंपक्षमे (तत्वमसि! आदि अभेद श्रतियोंका अभेद अथ गौणहै 
सिद्धान्तमें अभेद अथ मृख्य है ॥ 


८०० बह्यसूज-शाङ्रभाष्य [ अ०्७पा०श 


च्छामः, कि तरिं ? संसारिणः संसारिप्वापोहेमेश्वरात्मत्वं प्रतिपिपादयिषितमिति। एवं च 
सत्यदवेतेश्वर स्यापहतपाप्मत्वादिगुणता विपरीतगुणता त्वितरस्य मिथ्येति व्यवतिष्ठते। यद- 
प्युक्तम्‌-अधिकाययभावः प्रत्यक्चादिविरोधश्चेति, तदप्यसत्‌, प्राक्प्रबोधा्संसारित्वाभ्युपग- 
मात्‌, तद्विषयत्वाचच प्रत्यक्चादिव्यवहारस्य । चन्न त्वस्य सवंमात्मेवामूतत्केन कं पञ्येत्‌" ( च्° 
२।४।१४ ) इत्यादिना हि प्रबोधे प्रलयक्चायभावं दशयति । प्रयक्चायभावे श्चुतेरप्यभावप्रसङ्ग 
इति चेत्‌-न, दष्त्वात्‌। “अत्र पिताऽपिता मवति" ( ब्र ४।३।२२ ) इत्युपक्रम्य वेदा अवेदाः' 
(द° ४।३।२२) इति वचनादिष्यत एवास्माभिः श्रुतेरप्यभावः प्रबोधे । कस्य पुनरयमप्रवोध 
इति चेत्‌-य स्तवं पृच्छसि तस्य त इति वदामः । नन्वहमीश्वर एवोक्तः श्रुत्या, यद्येवं प्रति- 
बुद्धोऽसि, नास्ति कस्यचिदप्रवोधः। योऽपि दोषश्चोद्यते कैश्चित्‌-अविद्यया किटात्मनः 
सद्वितीयत्वादद्धेतादुपपत्तिरिति, सो ऽप्येतेन प्रत्युक्तः। तस्मादात्मेप्येवेश्वरे मनो दधीत॥३॥ 
(२ प्रतीकाधिकरणम्‌ 1 स्‌० ४) 
न प्रतीकेन दहिसः॥४॥ 
पदच्छेद-न, प्रतीके, नहि, सः । 
सूजाथं--( प्रतीके ) प्रतीकोमे (न) आत्मवुद्धि नहीं होनी चारिए क्योकि ( सः ) उपासकको 
व्यस्त प्रतीकोंका आत्मरूपसे आकलनं नहीं करना चाहिए । 
# मनो ब्रहमत्युपासीतेश्यध्यात्ममथाधिदेवतमाकाशो बद्धेति ( छा० ३।१८।१ ) तथां 
'भादित्यो बद्येत्यादेश्ञः' ( छा० ३।१९।१ ) स यो नाम त्रद्यल्युपास्ते' (छा° ७।१।५) इत्येवमादिषु 





जाता है, एेसा हैम स्वीकार नही करते, किन्तु संसारी जीवका संसारित्व निरासकर ईश्च रमाव प्रतिपादन 
करना अमीप्सित है । रेषा होनेपर अद्रेत ईश्वरका अपहतपाप्मत्व आदि गुणत्व ओर अन्य जीवका 
विपरीत गुणत्व मिथ्या है, दे व्यवस्थित होता है! जो यह भी कहा गया है कि अधिकारीका जमाव 
ओर प्रत्यक्ष आदिका विरोध है । वह मी अयुक्त है, क्योकि तत्तवज्ञानसे पूवं जीवका संसारी आत्मत्व 
स्वीकार है गौर प्रत्यक्ष आदि व्यवहार तद्विषयक दहै । "यन्न त्वस्य °` ( जरह इसका सव आत्माहीहो 
गया वहां किससे किसे देखे ) इत्मादिसे श्रुति प्रबोध-तत्त्वज्ञान होनेपर प्रत्यक्ष आदिका अमाव दिखलाती 
है 1 यदि कहो कि प्रत्यक्ष आदिके अमाव होनेपर श्रुतिका मी अभाव प्रसद्ध हो जायगा, तो नहीं, क्योकि 
एसा हमें इष्ट है । “अत्र पिताऽपिता मवति" ( इस अवस्थामे पिता अपिता हो जाता है ) ेसा आरम्भ- 
केर वेदा अवेदाः" ( वेद अवेद हौ जाते हँ ) इस वचनसे प्रबोधमे श्रुतिका अमाव हमे मी इष्ट है । यदि 
कहो किं यह अज्ञान किसकादहै, तो हम कहते हैँ किं तुम पृच्ते हो वह उस तुम्हारा ही है । परन्तु भै 
ईश्वर है एेसा श्रुतिने कहा है । यदि इसप्रकार प्रतिबुद्ध हुए हो तो किसीका अज्ञान नहीं दै.। भौर कुछ 
लोग जो दोष देते हँ कि अवि्यासे आत्मामं सद्वितीयत्व होनेसे बदेतकी भनुपपत्ति है, वह भी इससे 
प्रत्याख्यात हुआ । इससे आत्मा ही ईश्वर है, .उस ईश्वरम मन लगाना चाहिए ॥ ३ ॥ 

“मनो बहयत्युपासीत ०' (मने ब्रह्म है एेसौ उपासना करनी चाहिए, यह्‌ अध्यात्मदष्टि है आकाश 
ब्रह्म है एेसी उपासना करनी चाहिए, यह्‌ अधिदंवत है) इसीप्रकार “आदित्यो ब्रह्मेत्यादेशः ०” ( आदित्य 
ब्रह्महै एेसा उपदेशदटै) स यो नामण०ः (व्ह जो कि नाम ब्रह्मा है सी उपासना करतां 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जसे पूवं अधिकरणमे ब्रह्ममे जीवका अभेद होनेसे अहग्रह कहा गया है, वसे ही प्रतीक मी 
ब्रह्मविचार होनेसे जीवसे अमिन्न ब्रह्म है, उससे अभिन्न होनेसे जीवसे अमिन्न हैँ । उनमें मी अहग्रह 
होना चाहिए । इसप्रकार दषटान्तसंगतिसे पुवपक्ष कहते है--पूवपक्षमे प्रतीकोपासनाका भहग्रहोपासना 


अधि० ४ सू० ५ ] भाषानुबाद-सत्यानन्दी-दौीपिकासहित ८०१ 


प्रतीकोपासनेषुं संशयः-कि तेष्वप्याः्मग्रदः कतव्य न वेति । किं तावत्प्राप्तम्‌ ? तेष्वप्या- 
स्मग्रह एव युक्तः कतुम्‌ । कस्मात्‌ : ब्रह्मणः श्रुतिष्वास्मत्वेन प्रसिद्धत्वत्प्रतीकानामपि 
ब्रह्मविकारत्वादुब्रह्मत्वे सत्यात्मत्वोपपत्तेरिति | एवं प्राप्ते ब्रूमः- न प्रतीकेष्वात्ममति 
बध्नीयात्‌ । न हि स उपासकः प्रतीकानि व्यस्तान्यात्मत्वेनाकटयेत्‌ । यत्पुनः-बह्मविकार- 
त्वात्प्रतीकानां ब्रह्मं ततश्चात्मत्वमिति-तदसत्‌, प्रतीकाभावप्रसङ्गात्‌ । विकारस्वरूपो 

पमदन. हि नामादिजातस्य बरह्यत्वमेवाधितं भवति । स्वरूपोपमद च नामादीनां कुत 

प्रतीकत्वमात्मग्रहो वा? न च ब्रह्मण आत्मत्वाद्‌नह्मदप्रय॒पदेरोष्वाः्मदश्िः कल्प्या, 
कतृत्वाद्यनिराकरणात्‌। कतृत्वादिसर्वसखंसार घमेनिराकरणे हि ब्रह्मण आध्मःवोपदेदाः । 
तदनिराकरणेन -चोपासनविधानम्‌। अतश्चोपासकस्य प्रतीकैः समत्वादात्मग्रहो 
नोपपद्यते । नहि रुचकस्वरितिकयोरितरेतयात्मघ्वमस्ति, खुवर्णीःमत्वेनेव तु ब्रह्माप्म- 
त्वेनेकःचे प्रतीकाभावप्रसङ्गमवोचाम । अतो न प्रतीकेष्वा्मटष्ठिः क्रियते ॥४॥ 

( ४ ब्रह्मद ष्यधिकरणम्‌ । सर० ५५ ) 
बह्मदषटिरुत्कषात्‌ ॥५॥ 
पदच्छेद ब्रह्मह्िः, उत्कर्षात्‌ । 


है ) इत्यादि प्रतीकोपासनाओमे संशय होता है कि क्या उनमें भी आत्मग्रह करना चाहिए अथवा 
नहीं ? तब क्या प्राक्च होता है ? पूवपक्षो--उनमे भी अत्मग्रह युक्तहीदहै, किससे? इससे कि ब्रह 
आत्मरूपंसे श्रतियोमे प्रसिद्ध है, प्रतीक भी ज्रहाके विकार है, अतः उनमें ब्रह्मत्वं होनेपर आत्मत्वकी 
उपपत्ति संमव है । सिद्धान्तौ--एसा प्राप्त होनेपर हमं कहते ह ~ प्रतीकोमे आत्मवुद्धि नहीं करनी 
चाहिए, क्योकि उपासकको व्यस्त प्रतीकोका. आत्मरूपसे आकलन ( ग्रहण ) नहीं करना चाहिए, ओर 
जो कहा गया है कि ब्रह्यका विकार होनेसे प्रतीक ब्रह्य हैँ उससे आत्मा हैँ । वह युक्त नहीं है, क्योकि 
एेसा होनेषर प्रतीकका अभाव प्रसङ्ध होगा । कारण कि विकारके स्वरूपका नाडा होनेपर नाम आदि 
समुदाय ब्रह्म स्वरूपदहीहो जातांहै। नाम आदिके स्वरूपका नाश. होनेपर उनमें प्रतीकत्वं ओर 
अ।त्मग्रहु केसे हो सक्तां है ? ब्रह्मके आत्मत्व होनेसे ब्रह्यहष्टिं ` उपदेशोमे आत्महष्टिकी कल्पनां नहीं 
करनो चाहिए, क्योकि कतुत्व आदिका निराकरण नहीं किया गया है । कतृत्व आदि समस्त संसार 
धमोकि निराकरणसे ही ब्रह्मम आत्मत्व उपदेश रहै, गौर उसके अनिराकरणते उपांसनाका विधान 
है । अतः उपासककी प्रतीकोके साथ समानता होनेसे प्रतीकोमे आत्मग्रह उपपन्न नहीं होता । रुचक 
ओर स्व॑स्तिकोमे अन्योन्यात्मकत्व नहीं है । जसे ये दोनों सुवणरूपसे एक है, वसे प्रतीक ओौर उपासक 


दोनों ब्रह्यरूपसे एक होनेपर प्रतीकका अभाव प्रसङ्ख आ जायगा, एेसा हम कह. चुके हैँ । इसक्िए 
प्रतीकोमे आत्मटष्टि नहीं को जाती है ॥४॥ | 


स्यानन्दी-दीपिकरा | 
से कोई विदोष नहीं है, इसक्िए मनो ब्रह्मः (ब्रह्मरूप मन मै हुं) 'आदिष्यो ब्रह्मः ( ब्रह्यह्प आदित्य 


नै हं ) इसप्रकार प्रतीको आत्मरूपसे अहग्रह करना चाहिए । सिद्धान्ती--विकल्प कर पुवयक्षका 
निराकरण करते है- प्रतीकोमं यहु आत्मा है, एेसे अनुमवके बलसे अग्रह होता है अथवा वस्तुतः ` 
जीवसे प्रतीक अभिन्न ह, अतः अहंग्रह होता है। प्रथमपक्ष यक्त नहीं रै, इसको "न हि सः" आदिसे 
कहते ह 1 दूसरा पक्ष भी युक्त नहीं है, क्योकि प्रतीक त्रह्मका विकार होनेसे ब्रह्म है, इससे वह्‌ आत्मा 
है । एसा होनेसे प्रतीकका अमाव प्रसङ्ध होगा । नाम-रूप विकारका स्वरूपनाश होनेपर उसमें परतीकत्व 
ओर आत्मग्रह संभव नहीं है, अतः प्रतीकोमे आत्मबुद्धि नहीं करनी चाहिए ॥४॥ 


८०२ ब्रह्मसूज-शाङरभाष्य | अ० ४ पा०र 


सजार्थ--( ब्रह्मदृष्टिः } आदित्य आदि प्रतीकोमें ब्रह्मदृष्टिं करनी चाहिए, ( उक्कर्षातु } 
क्योकि ब्रह्मटृष्टि उत्कषं है । 
कुः तेप्येवोदाहरणेप्वन्यः संदायः-किमादित्यादिदष्टयो ब्रह्मण्यध्यसितव्याः, कि वा 
ब्रह्मरषियादित्यादिष्विति । कुतः संदायः ? सामानाधिकरण्ये कारणानवधारणात्‌ । अत्र हि 
ब्रह्मराब्दस्यादिव्यादिशब्दैः सामानाधिकरण्यमुपरभ्यते, आदिल्यो बरह्म प्राणो ब्रह्म विधु- 
देबरह्ेत्यादिसमानविभक्तिनिदंदात्‌ । न चात्राज्जसं सामानाधिकरण्यमवकस्पते, अर्थान्तर- 
व वनत्वादेनरह्मादित्णादिराव्दानाम्‌ । नहि भवति गौरश्व इति सामानाधिकरण्यम्‌ । ननु 
प्रकृतिविकारभावादब्रह्मादिव्यादीनां सुच्छरावादिवत्छामानाधिकरण्यं स्यात्‌-नेव्युच्यते, 
विकारप्रविखयो हवं प्रङृतिसामानाधिकरण्यारस्यात्‌ । ततश्च प्रतीकाभावव्रसज्ञमवोचाम। 
परमात्मवाक्यं चेदं तदानी स्यात्‌, ततश्चोपाखनाधिकारो बाध्येत । परिमितविकारोपादानं 
च व्य्थम्‌। तस्याद्‌ ॥्राह्यणो ऽम्निवेंभ्वानरः' इत्यादिवदन्यतरवान्यद एय ध्यासे सति क किट - 
ष्िरभ्यस्यतामिति संरयः। तत्रानियमः, नियमकारिणः रास्रस्याभावादिव्येवं प्रापम्‌ अथवा- 


उन्हीं उदाहरणम अन्य संशय होता दै कि क्या आदित्य आदि दृष्टिका ब्रह्मम अध्यास होना 
चाटिए अथवा क्या ब्रह्मह्टिका आदित्य आदिमे अध्यास होना चाहिए ? किससे संशय होता है ? 
इससे किं सामानाधिकरण्यमे कारणका निश्चय नहीं होता | ओर यहींपर ब्रह्म शब्दका आदित्य आदि 
शब्दके साथ सामानाधिकरण्य उपलन्ध होता है, क्योकि "आदित्यो ब्रह्मण ( आदित्य ब्रह्यरहै, 
प्राण ब्रह्य है, विदत्‌ ब्रह्य है ) इत्यादि समान विमक्तिका निर्देश है ओर यहां मख्य सामानाधिकरण्य 
नहीं हो सकता, कारण कि ब्रह्म गौर आदित्य शब्द भिन्न-मिन्न अथेके वाचक हैँ । “गोरशः" “गो अश्वः 
इसप्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता । परन्तु मृत्तिका ओर शराव ( सिकोरा) के समान ब्रह्य 
गौर आदित्य आदिका प्रकृति-विकारमाव होनेसे सामानाधिकरण्य होना चाहिए ? नही, ठेसा कहते 
क्योकि इसप्रकार प्रकृतिके साथ सामानाधिकरण्य होनेसे विकारका प्रविख्यही होगा, उससे 
प्रतीकका अमाव प्रसद्ध आ जायेगा, एेसा हम कह चुके हैँ । ओर एेसा माननेपर तो यह [ आदित्यो 
ब्रह्म ] परभात्मवाक्य होगा, उससे उपासना अधिकारका बाप हो जायगा । परिमित-सीमित विकारका 
ग्रहण मी व्यथं है । इसलिए श्बाह्मणोऽश्चितरश्वानरः' (ज्राह्यण वं श्चानर अग्नि दै) इत्यादिके समान अन्थोन्य 
मे अन्य दृष्टिका अध्या होनेपर कहां किस दृष्िका अध्यास होना चाहिए, रसां संशय होता है । 
पूवपक्षी-- इस विषयमे कोई नियम नहीं है, एेसा प्राक्च होता है, क्योकि नियम करनेवाठे शास्त्रका 
अमावहै। अथवा आदित्य दृषश्टिही ब्रह्मे करनी चाहिए, एसा प्रक्ष होतादहै, क्योकि इसप्रकार 


ह सत्यानन्दी-दीपिका ॥ 
# पूवं अधिकरणमे यह्‌ कहा गया कि आदित्य आदि प्रतीकोंको अत्मरूपंसे ग्रहण नहीं करना 


चाहिए । अब इस अधिकरणमे आदित्य आदि प्रतीकोपासनाभोमें कहां किस हष्टिका अध्यास करना 
चाहिए, यह्‌ विचार क्रिया जाता है । यहा संशयका कारण “आदित्यो ब्रह्म' यह्‌ आदित्य ओर ब्रह्य 
दोनौमे समान विमरक्तिरूप सामानाधिकरण्य है । ओर यह्‌ सामानाधिकरण्य मुख्य नहीं है, क्योकि 
दोनोका मिन्न-मिन्न अथं है । व्यापक त्रैतन्यरूप ब्रह्म शब्दका अथं है ओर आकाशस्थ प्रदीप्त तेजोमय 
मण्डल आदित्य शन्दका अथं है । किच्च यदि “आदित्यो ब्रह्मः यह्‌ ब्रह्मं वाचक भाने तो सवं बह्म 
एेसा कहना होगा । इसक्िए यहां परिशेषसे अघ्यास ही सामानाधिकरण्यकां कारण सिद्ध होता रहै । 
अध्यासमें निस्वायक न होनेसे संश्चय होता है कि किसका किसमे अध्यास करना चाहिए । पूवेपक्षी- 


"तत्रानियंमः' आदिसे कहते हैँ । पुवपक्षमे विकारहष्टिसे ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिए, इससे फलकी 
सिद्धि होत्र है, सिद्धान्ते त्रह्यद्टिसे आदित्य आदिकी उपासना करनी चाहिए । 


अधि० £ सू० ५] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ८०३ 


ऽऽदित्यादिदघ्य एव बरह्मणि कतन्या इत्येवं प्राक्षम्‌ । एवं छादिस्यादिरण्टिभिनरंद्योपासितं 
भवति बह्मोपासनं च फठवदिति राद्यमर्यादा। तस्मान्न ब्रह्मदषिसयादित्यादिप्विति 1 $ एवं 
प्रापे ब्रमः-बह्मरष्टिरेवादित्यादिषु श्यादिति। कस्मात्‌ ? उत्कर्षात्‌। एवशुत्%षेणादित्यादयो 
टण्ा भवन्ति उत्छृ्र टे स्तेष्वभ्यासात्‌। तथा च रोकिकी न्यायो ऽनुगतो मवति उत्छृष्ररष्ठिरिं 
निकृ ऽध्यसितव्येति टकिको न्यायः । यथा राजरष्ठिः छत्तरि, सख च!जुखत॑व्यः, विपर्यये 
प्रलयवायश्रसङ्गात्‌ । नहि श्चत्तणटिपरिगृहीतो राजा निकष नीयमानः श्रेयसे स्यात्‌। ननु 
रालप्रामाण्यादनाहाङ्नीयो ऽअ प्रतववायप्रसङ्धः, न च लौकिकेन न्यायेन राख्ीया रश्िनि- 
यन्तु युक्तेति । अन्रोच्यते-निर्धारिते ्ाख्राथं एतदेवं स्यात्‌, संदिभ्ये तु तरिमस्तन्निणयं 
प्रति लौकिकोऽपि न्याय आश्चीयमाणो न विरूध्यते । तेन योत्र ए्यध्यासे दास्राथ ऽव- 
धायमाणे निषृष्टरष्िमध्यस्यन्प्रयवेयादिति छ्छिप्यते। प्राथम्याखखादि दादि ङष्दानां मुख्या- 
थंस्वमविरोधाद्रहीतव्यम्‌। तैः स्वाथ॑नृत्तिभिरवसशद्धायां वुद्धौ, पश्चाद्‌ वतरतो ब्रह्मशब्दस्य 
मुख्यया वृ च्या सामानाधिकरण्यःसंमवाद्‌ बह्मरष्िविधानाथंतैवाव तिष्ठते । इतिपरत्वादपि 
ब्रह्मराब्दस्येष प वार्थो न्याय्यः । $ तथा हि-श्रह्वेव्यादे्ञः', बदयप्युपासीत', बरहमव्युपास्ते' इति 


आदित्य आदि दृष्िसे ब्रह्य उपासित होता है ओर ब्रह्मोपासना सप्रयोजन है, एसी शास्त्रमर्यादा है । 
इसलिए ब्रहुटष्टि आदित्य आदिमे नहीं है । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त हौनेपर हम कहते है- ब्रह्मद 
ही आदित्य आदिमे होनी चाहिए, किससे ? उत्कषं से। इस प्रकार उत्कषंसे आदित्य आदि ट 
होति है, वथोकि उत्कृष्ट दष्टिका उनमें अध्यास है.। एेसे खौकिंक न्याय अनुगत होता, उत्कृष्ट दृष्टिका ही 
निक्रष्टमे अध्यास करना चाहिए, यह्‌ सौकिक न्याय है। जैसे सारथिम राजहर । इस रौकिक न्यायका 
ही यहां अनुसरण करना चाहिए । कारण कि विपयंय होनेपर प्रत्यवा्रका प्रसङ्घदहै। सारथि दृष्टिसे 
परिगृहीत होनेसे निक्ृ्टताको प्राप हा राजा श्रेयके लिए नहीं होता । परन्तु शास्तरप्रामाण्यस्े यहां 
प्रत्यवाय प्रसद्खकी शङ्का नहीं होनी चाहिए भौर रौकिक न्याये शस्तरीय हष्टिका नियमनं होना युक्त 
नहीं है? क्षि०-दइसपर कहते ह शास्त्ाथंके निर्धारित होनेपर यह्‌ एसा हो सकता दै । परन्तु उसके 
संदिग्ध होनेपर उसके निणंयके -प्रति आश्रीयमाण द्ैकिक न्याय मी विरूढ नहीं है । इससे उत्कृष्टदिके 
अध्यासखूप शास्वराथंका निश्चय होनेपर निकरषटद्टिका अध्यास करता हुआ प्रत्यवायको प्राप्त होगा, यह्‌ 
युक्त है । ओर आदित्य आदि शब्दके प्रथम निर्दिश होनेसेवे मुख्याथक हँ एेस्ता अविरोधसे ग्रहण 
करना चाहिए । अपने अर्थम वृत्तिवाकत उन शब्दोसे वुद्धिके भवरुद॒हौनेपर पञ्चात्‌. बुद्धिम उतरते 
हए ब्रह्मशब्दका मूख्यवृत्तिते सामानाधिकरण्य संभव न होनेसे ब्रह्यह्टि विधानाथता अवस्थित 
होती दै । ओर पर होनेसे मी ब्रह्मशब्दका यही अथं उचित दै । जसे कि श्नद्धेव्यादेज्ञः' (आदित्य 
ब्रह्म है, ेसा उपदेश है } `बद्धव्युपासातः ( ब्रहम है, एसी उपासना करनी चाहिए ). च्रद्यव्युपास्ते 


सव्यानन्दी-दीपिका 
® जादित्य आदि द्मे ब्रहम उपास्य है अथवा ब्रह्यहष्टिसे आदित्य आदि उपास्य इस प्रकार 


जहाँ शास्त्रा्थंमे सन्देह हौ वर्हपर लौकिक न्यायका ग्रहण अयुक्त नहीं है । केवल लौकिक न्याय ही इस 
अथ॑में हेतु नहीं है, अपितु "आदित्यो ब्रह्म! इत्यादि श्रुतिमे आदित्य आदिक प्रथमं प्रतिपादन मी उक्त 
निस्चयमे हेतु है ओर यहां विरोध न होनेसे आदित्य जादिका मुरुप्राथं ग्रहणं करना युक्त है । ब्रह्म 
शब्दका मुख्याथ बुद्धिम त्वरित नहीं आता, रसकिए ब्रह्मशम्दकी ब्रहयाहष्टिमे लक्षणा करनी होगी ॥ ` 


ससं “आदित्य आदि ब्रह्य दष्टिसे उपास्य है एसा वाक्याथं है । ओर 'आदिष्यो बद्येव्यादेश्ञःः ब्रह्य 
राण्दसे "इति परे होनेसे भी त्रह्यशब्दका ब्रह्यह्ि अथ युक्त है । 


® यहा द्वितीया विभक्तिका श्रवण, इति' शब्दपर भौर उक्त छौकिक न्याय [ उत्कृष्ट ओर निङ्कष्टके 


८०४ व्ह्मसू्न-शाङ्करभाष्य [ अ०४७पा०१ 


च सवंत्रेतिपरं ब्रह्मराब्दमुच्चारयति, शद्धा स्त्वादित्यादिराब्दान्‌ । ततश्च यथा शक्तिकां रजत 
मिति प्रव्येतीत्यत्र, गुक्तवचन एव श्ुक्तकाशब्दो रजतशाब्दस्तु रजतप्रतीतिलक्षणाथंः। 
प्रत्येव्येव हि केवरं रजतमिति, नत तत्र रजतमिति । एवमत्रप्यादित्यादीन्नह्य ति प्रतीया- 
दिति गम्यते। वाक्यशेषोऽपि च दितीयानिदंरोनादिव्यादीनेवोपास्तिक्रियया व्याप्यमा- 
नान्दशंयति-“स च एतमेव विद्वानादित्यं ब्रहयतयुपास्ते' (छा० २।१९।४), यो वाचं ब्रहयद्युपास्तेः 
(छा० ७।२।२), भ्यः संकस्पं बद्मप्युपस्ते' (छा° ७।४।३) इति च । यत्तक्तम्‌-बह्मोपासनमेवात्ाद- 
रणीयं फलवरवायेति-तद युक्तम्‌, उक्तंन न्यायेनादित्यादीनामेवोपास्यत्वावगमात्‌ । फलं 
त्वतिथ्यादयुपासन इव आदित्याद्यपासनेऽपि ब्रह्मैव दास्यति, सर्वाध्यक्चत्वात्‌। वणितं चेतत्‌- 
(फरूमत उपपत्तेः" (्र० सू० ३।२।३८).इत्यत्र । ईदृशं चात्र ब्रह्मण उपास्यत्वं, यत्प्रतीकेषु 
तददष्टयध्यारोपणं प्रतिमादिष्विव विष्ण्वादीनाम्‌ ॥"*॥ 
( “+ आदित्यादिमलयधिकरणम्‌ । स्‌० £ ) 
आदित्यादिभतयश्वाङ्ग उपपत्तेः ॥ ६५ 
पदच्छेद्‌--आादित्यादिमतयः, च, अङ्खं, उपपत्तेः । 
सृच्राथ-( अद्ध ) उद्गीथ आदि करमङ्धोमे (.आदित्यादिमतयः ) आदित्य आदि बुद्धि 
कहुनी चाहिए, ( उपपत्तेश्च ) कथरोकि एेसा होनेसे कमं समृद्धिषूप फककी उपपत्ति होती है । 
# शय एवासौ तपति तमुद्गीथमुपासीत' ८ छा० १।३।१ ), “रोकेषु पञ्चविधं सामोपासोतः 
( छा० २।२।१ ), “वाचि सक्तविधं सामोपासीतः (छा ० २।८।१) "इयमेनगंश्निः साम' (छा ० १।६।१) 


( ब्रह्म है, एेसी उपासना करतार) इस प्रकार स्व॑त्र इतिः परक ब्रह्मशब्दका उच्चारण करते हँ 
ओर आदित्य आदि शुद्ध शन्दोका उच्चारण करते रँ। उससे जसे शुक्तिकाको यह रजत दै, एसा 
जानता है । यहाँ शुक्तिका चष्द शुक्तिवाचक है ओर रजतशब्द तो रजत प्रतीति लक्षणाथंक दै, क्योकि 
रजत है" यह्‌ केवल प्रतीति करतादहै, वहाँ तो रजत नहीं है । इस प्रकार उदाहरणोमिं भी आदित्य 
आदिको यह्‌ ब्रह्म है एेसा जाने, एेसा ज्ञातहोतादहै ओर भसय पतमेवं० (वह्‌जो इसप्रकार 
जाननेवाला होकर आदित्यकी यह्‌ ब्रह्म है, एेसी उपास्षना करता है) सयो वाचं०' ( वह्‌ जो वाणी 
की ब्रह्मरूपसे उपासना करता है ) "यः संकल्पं ० ( जो संकत्पकौ ब्रह्य बुद्धिसे उपासना करता है ) 
इस प्रकार वाक्यरोष भी द्वितीया विमक्तिके निर्देशसे आदित्य आदिको उपासना क्रिया दारा व्याप्य- 
विषय कथि हुए दिखलाता है । भौर जो यह कहा गया है कि फलवत्वके लिए यहाँ ब्रह्योपासना ही 
आदरणीय है; वह अथुक्त है, क्योकि .उक्त न्याये अदित्य भादि ही उपास्य अवमत .होते हैँ । फल तो 
अतिथि आदिकी उपासनाके समान आदित्य आदि उपासनामें मी ब्रह ही .देगा, क्योकि वहु सवध्यक्ष 
है । भौर इसका "फएखमत उपपत्तेः" इस सूत्रम वणन किया गया है । यहां ब्रह्यका इसप्रकारका उपास्यत्व 
है जो प्रतिमा आदिमे विष्णु आदिके अध्यारोप समान प्रतीकोमें ब्रह्मदिका अध्यारोप है ॥५॥ 

य एवासौ०' ( जो कि यहु आदित्य तपता है । उसके रूपमे उद्गीयकी उपासना करे अर्थात्‌ 
आदित्य दृष्टिसे उद्गीथकी उपासना करनी चाहिए ) 'रोकेषु ० ( पृथिवी भादि लोकोमें पाच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए अर्थात्‌ लोक दष्टिसे पाच प्रकार सामकी उपासना करनी चाहिए) 
"वाचि सक्तविधं०' ( वाणी दृष्टिसे सात प्रकारके सामकी उपासना करनी चाहिए ) यमेव ०" ( यह्‌ 

सत्यानन्दी-दीपिका ` 
मध्यमे उत्कृष्ट हष्टिसे निङृ्ट उपास्यहै ] से यही सिद्ध होता है कि आदित्य आदि ब्रह्मदष्टिसे उपास्य है । 
# आदित्यादि ओर उद्गीथ आदिमे कौन किस दष्टिसे उपास्यं है, इस अधिकरणमे यह विचार 


अधि० ५ सू० ६ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दी पिकासहित ८०५ 


इव्येवमादिष्वङ्गाववद्धषूषासनेषु संहयः-किमादिप्यादिषूद्गीथादिदषएरयो विधीयन्ते, कि 
वोद्‌गीथादिष्वेवादित्यादिटष्य इति । तच्रानियमः, नियमकारणाभावादिति पाक्तम्‌ । नह्य 
ब्रह्मण इव कस्यचि दुत्कषंविरोषो ऽवधायंते। ब्रह्म हि सप्रस्तजगत्कारणत्वादपहतपाप्मत्वा- 
दिगुणयोगा्यादिल्यादिभ्य उक्कृष्टमिति हक्यमवघारयितुम्‌, न त्वादित्योद्‌ गी धादीनां विकार- 
त्वाविरोषा†त्कचिदुत्कषेविरोषावधघारणे कारणमस्ति । ॐ अथवा-नियमेनोद्‌गीथादिमतय 
आदित्यादिप्वध्यस्येरन्‌। कस्मात्‌? कर्मात्थकत्वादुद्‌गीथादीन कम॑णश्च फटप्राप्तिप्रसिद्धेः 
उदुगीथादिमतिभिरूपास्यमाना आदित्यादयः कर्मात्मकाः खन्तः फलदैतवो भविप्यन्ति। 
तथा च यमवगंग्निः साम' (छा° १।६।१) इत्यत्र (तदेतदेतस्य। ्च्यभ्यूढं सामः (छा० १।६।१ ) 
इत्युकशष्देन पृथिवीं निदंशति सामराब्देनाग्निमः; तच्च प्रथिष्यग्न्योककसामरष्िचिकीर्षा 
यामवकस्पते;न ऋक्सामयोः पृथिव्य श्निरष्िचिकी्षाय(म्‌। प्त्तरि हिःराजरण्टिकरणाद्राज 
राब्द उपचयते, न राजनि क्षत्तराष्दः । अपि च 'रोकेषु पञ्चविधं सामोपासीत" (छा० २।२।१) 
दत्य धिकरणनिद रारखोकेषु सामाध्यसितव्यमिति प्रतीयते । “एतद्गायत्र प्राणेषु प्रोतम्‌" (छा° 


पृथिवी ऋक्‌, है ओर अग्तिसाम है) इत्यादि अगोसे सम्बन्धित उपासनाओमें संशथहोताहै कि 
क्या आदित्य आदिमे उद्गीथार्टिटृष्टिका विधान किया ` जाता है" अथवा क्या उद्गीथ आदि ट्टका 
आदित्य आदिमे विधान किया जाताहै ? पूवपक्षी--उसमे नियमका कारण न होनेसे अनियम है, 
एसां प्राष्ठ होताण्है । यहाँ ब्रह्मके समान किसीका उत्कषं विशोष निदिचत्‌ वहीं किया जाता । ब्रह्य समस्त 
जगतृका कारण ओर अपहूतपाप्मत्वर्द गुणयोगसे आदित्य आदिसे उतकृ है, एेस्रा अवधारण किया 
जा सकता है । परन्तु आदित्य मौर उद्गीथादिमे विकारत्व समान होनेसे उर्कषं विरोष अवधारणमें 
कोई कारण नहीं है । अथवा उद्गीथ आदि बुद्धिका नियमसे आदित्य आदिमे अध्यारोष होना चाहिए, 
किसमे ? इससे कि उद्गीथ अदि कर्मात्मक है ओर कमंसे फलग्रापति प्रसिद्धहै। उद्गीथ आदि 
बुद्धिसे उपास्यमान अदित्यं आदि कर्मात्मक होते हृए फलके हेतु होगे । ओर' इसीप्रकार (इयमेव ०' 
(यह पृथिवी ही ऋक्‌ है भौर अग्नि साम है) इसमे (तदेतदेतस्या ०› {वह यह्‌-अग्निसंज्ञक साम इस पृथिवी- 
रूप कऋकूमरे अध्यूढ-ऊपरिभावसे स्थित है ) इसप्रकार श्रुति ऋक्‌ शब्दसे पुथिवीका ओर सामस्दसे 
अग्निका निर्देश करती है । ओर वह्‌ निर्देश क्रमशः पृथिवी ओर अग्निम ऋक्‌ दृष्टि ओर सामटष्टि करनेकी 
इच्छा होनेपर उपपन्न होता है, किन्तु ऋक्‌ ओर साममे पृथिवीट्टि गौर अग्निहि्ि करनेकी इच्छा 
होनेपर उपपन्न नहीं होता है-। सारथिमे राजद करतरेसे सारथिमे राजशब्द गौणीवृत्तिसे उपचरित 
होता है, किन्तु राजामे सारथिरशब्द उपचरित नहीं होता । ओर “रोकेषु° { लोकोमे पांच प्रकारके 
सामकी उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार अधिकरणके निर्देशसे छोकोमें सामका अध्यास करना 


चाहिए, एसा प्रतोत होता है । (एतद्गायत्रं प्राणेषु प्रोतम्‌” ( यहु गायत्रसंज्ञक साम प्राणों में प्रतिष्ठित 
सत्यानन्दी-दीपिका 
किया जाता है। यहाँ "पृथिवी, अग्नि, अन्तरिक्ष, आदित्य गौरद्य रष्टिसि क्रमशः हकार, प्रस्ताव 


उद्गीथ, प्रतिहार ओर निधन" ईस पाँच प्रकारके सामकी उपासनां करनी चाहिए एवं हकार, प्रस्ताव 
उद्गीथ, प्रतिहार, निधन, आदि भौर उपद्रव" इस सात प्रकारके सामकी वाणी हृष्टे उपासना करनी 


चाहिए" इत्यादि अं गोसे सम्बन्धित उपद्रसर्नाभमे किसकी किसमे हृष्टि करनी चाहिए, इसका नियामक 
न होनेसे संशाय होता है । पूवपक्षी तत्रानियमः' आदिमे कहते हैँ । 


ॐ यहाँ आदित्यादि सिद्धरूप हँ ओर उद्गीथ आदि कमका अङ्धरूप होनेसे फल्वाले है, अतः 
उद्गीथ आदि आदित्य आदिमे उक्कृषट हँ. इसलिए उत्कृष्ट उद्गीथ आदि दष्टिसे आदित्य आदि उपास्य 
है। ओर इयमेवगभिःसाम' यहां भी पृथिवीम ऋक्टृष्टि भौर अग्निम सामदृष्टिका निर्देश दै। 
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२।११।१) इति चेतदेवं दरयति । प्रथमनिर्दिष्रेषु चादितयादिु चरमनिदिष्टं बह्मध्यस्तम्‌- 
(आदित्यो ब्रह्यव्यादेशः' (छा० ३।१९।१) इत्यादिषु । प्रथमनिदिण्श्च पृथिव्यादयश्चर्मनिदिप्र। 
हिकारादयः "टथिवो ईदिकारः' ( छा० २।२।१ } इत्यादिश्रुतिषु । अतोऽनङ्गष्वादिल्यादिष्वङ्गम- 
तिनिक्षेप इति । # एवं पराप्ते बूमः-आदित्यादिमतय एवाङ्गषूद्गीथादि शु स्िप्येरन्‌ । कुतः 
उपपत्तेः । उपपद्यते हयो वमगूवंसंनिकर्घादादिस्यादिमतिभिः संरिक्रियमाणेषरद्‌गीथादिषु कमं 
समृद्धिः । शयदेव चिद्या करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं मवति' (छा० १।१।१०) इति च 
विद्यायाः कर्मससद्धिदे तुस्वं दशंयति । मवतु कर्मखसुद्धिफरेष्वेवं, स्वतन्बफरेषु तु कथम्‌, 
य पएतदेवं विद्वौररोकेषु पञ्चविधं सामोपास्ते" (छा० २।२।३) इत्यादेषु ? तेष्वप्ययिङताधिका- 
रात्प्रकृतापूर्व॑सं निकषणेव फटकस्पना युक्ता, गोदेहनादिनियमवत्‌ । फलाट्मकत्वाचादिः 


 त्यादीनामुद्गीथादिभ्यः कर्मात्मकेभ्य उत्कर्परोपपत्तिः । अददिल्यादिप्रा्िलक्चणं हि कमफले 


शिष्यते श्चतिघु 1 अपि चः आभिवतदक्षरमुद्गथञ्घुपासीत' (छा० १।१।१) (खले तस्य वाक्षरस्योप- 
म्याख्यानं मवति" (छा ° ५।१।१०) इति च।द्‌गोथमे वोपास्य -वेनापकष्प(दियादिमतीष्वद धाति । 
® यत्तुक्तम्‌-उद्गी थादिभतिभिरूपास्यमाना अद्विलयादयः कमभू भूत्वा फक करिष्यन्तीति । 


है) यह श्रूतिभी एेसा दही दिखलाती दहै भौर (आदित्यो ब्रह्यव्यादेशः' ( आदित्य ब्रह्म है, एेसा 


1; 


उपदेश है ) इत्यादि प्रथम निदि. आदित्य आदिमे अन्तिम निर्दिष्ट ब्रह्य भध्यस्तहै ओर "पृथिवी 
हिंकारः ( पृथिवी द्कारदहै) ईइ्यादि श्रुतियोमे पृथिवी अदि प्रथम निर्दिश है ओर हकार आदि 
अन्तिम निदि हैँ । इसकिए अनज्घ आदित्यादिमे अङ्खमतिका निक्षेप है । सिद्धान्ती --पेसा प्राक्त होनेषर 
हमं कहते हैँ --अ।दित्य आदि बुद्धि ही उद्गीथ आदि अद्खोमे करनी चाहिए, किससे ? इससे कि एसी 


उपपत्ति होती है । इसप्रकार अपूवं सन्निकषंमे आदित्य आदि वुद्धि द्वारा संस्क्रिथमाण उद्गीथ अदिमें 


कमं समृद्धि उपपन्न होतो ह । "वदेव विद्यया०' ( जो कमं विद्या, श्रद्धा ओर योगसे युक्तं होकर करता 


है वह्‌ बलवत्तर होता है) इसप्रकार श्रुति विद्याको कमं समूृद्धिका हेतु दिखलाती है । कमं समृद्धि 


फलवादी उपाप्तनाओमें भल ठेसा ( भद्धोमे अनङ्घ बुद्धिका अध्यास } हो, परन्तु ^य एतदेवं ०' ( जो 
से इसप्रकार | जाननेवाका पुरुष छोकोमे पञ्चविध सामकौ उपासना करता है उसके लिए ऊध्वं ओर 
अधोमृख लोक मोग्यरूपसे ` उपस्थित होते हैँ ) इत्यादि स्वतन्त्र फल्वारी उपासनाओोमे भङ्गोमें 


अनङ्घ आदित्य आदिका अध्यास कंसे होगा ? +उन उपास्नाओमिं मी अधिङ्कतका अधिकार होनेसे 


प्रकृत अपूवं सन्निकेषंमे ही गोदोहन आदि नियमके समान फलक कल्पना युक्त है । . आदित्य आदि 


 फङात्मक होनेसे कर्मात्मकं उद्गीथ आदिते उनमें उत्कषंत्व. उपपन्न होता है, क्योकि आदित्य आदि 


प्रािरूप कमफल श्रुतियोमें उपदिश्है। भौर 'ओमिव्येतद्क्षरम्नु ° (ॐ यहु अक्षर उदुगौथ है इसकी 
उपासना करनी चाहिए ) "खच्वेतस्ये ० ( निस्वय ही यह सब ` इस अक्षरका उपन्याख्यान है ) इस 
प्रकार श्रति उद्गीथका उपास्यरूपसे उपक्रम कर आदित्य आदि बुद्धिका विधान करती है । जो यह्‌ कहा 


सत्यानन्दी-दीपिका 
क्योकि निकमे ही उच्छृ राब्द उपचरित होता है । जसे सारथिमे राजरान्द भौर पूर्वाधिकरणमें 
दरित न्यायसें मीपेसाहीहोतादहै। 


 लिद्धान्ती--अनङ्ग आदित्य भादि दृष्टिसे अङ्खरूप उद्गीथ भादि उपास्य ह । जसं प्रोक्षण 
भादिते सस्छृत ब्रीहि आदि कममे पूवको उत्पन्न करते है, वंसे आदित्य आदि बुद्धिस संस्कृत उदूगोथ 
आदि कमेमिं अपुवके सम्नन्यसे कमंसमृदधिरूप फल उत्पन्न होता है, क्योकि संस्कृत अद्ध. कमसमृद्धिरूप 

फलके अनुकूल प्रकृत कमे अपूव -अदृ्ट उत्पन्न करते है । | 
* अथवा नियमे उद्गीथ आदि बुद्धि आदित्य आदिमे करनी चाहिए, अब इस दूसरे पक्षका 
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तदयुक्तम्‌, स्वयमेवोपासनस्य क्म॑त्वात्फरवत्वोपपत्तेः, आदित्यादिभावेनापि च दद्यमाना- 
नामुद्‌ गीथादीनां कर्मप्मकत्वानपायात्‌ । ^तदेतदेतस्यागच्यध्यूढं साम' (छा° १।६।१) इति तु 
लाक्षणिक एव पृथिव्यगन्योककस्तामङाब्दप्रयोगः। टक्चणा च यथासंभवं संनिक्षेन विप्र 
कृष्न वा स्वाथंसंवन्धेन प्रवतंते । तत्र ययप्युकसामयोः पृथिव्यग्निदृष्रिचिकीर्षा, तथापि 
परसिद्धयोऋंकसामयोमदेनाचुकी तनात्प्रथिन्यग्योश्च संनिधानात्तयोरेटेव ऋकसामशय्द्‌- 
प्रयोग ऋक सामसंवन्यादिति निश्चीयते! श्चन्त शब्दोऽपि हि कुतश्ित्कार्णाद्राजानमुपसपन्न 
निवारयितुं पायते (इयमेवक्‌ (छा ० १६।१) इति च यथाश्चरस्यासम्रच एव पृथ्थिवीत्वमवधार- 
यति । पृथिव्या ऋक्स्वेऽवधायमाण इयस्रुगेवेलश्षरन्यासः स्यात्‌ । “य एवं विद्वान्साम गायति 
(छा० १।७।७) इति चाङ्गाध्रयमेव विज्ञानमुपसंहरति, न पृथिव्याद्याद्रयस्‌ । तथा रकेषु 
पञ्चविधं सामोपासीत" ( छा० २।२।१ ) इति यद्यपि सक्रमीनिष्देष्ठा खोक्राः, तथापि साम्न्येव 
तेऽध्यस्येरन्दितीयानिद शेन साम्न उपास्यत्वावगमात्‌। सामनि हि टोकेप्वध्यस्यमानेषु साम 


भवा बह" कायाय 


गया है कि उद्गीथ आदि बुद्धिस्ते उपास्यमान आदित्य आदि के्मात्मिकत्व प्राप्ठकर फर करेगे । वह्‌ 
अयुक्त है, क्योकि उपासना कमं होनेसे स्वयं फल्वाखी हो सकती है । उसो प्रकार जादित्य आदि 
मावसे हश्यमानं उद्गीथ आदिका कर्मात्मकत्व नष्ट नहीं होता । (तदेतदेतस्या०' ( वहु यह्‌ अग्निनामक 
साम पृथिवीरूप ऋक्के ऊपर स्थित है ) यह तो पृथिवी ओर अग्निम ऋक्‌ ओर साम शब्दोका प्रयोग 
लाक्षणिक है । लक्षणा यथासंमव संनिङृष्ट ` अथवा विप्रकृष्ट स्वार्थके साय सम्बन्ध होनेसे प्रवृत्त होती 
है । उसमें यद्यपि ऋक्‌ मौर साममे पृथिवीदष्टि ओर अग्निदृष्टि करनेकी इच्छादै, तो भी प्रसिद्ध ऋक्‌ 
मौर सामका भेदसे अनुकीतन होनेसे एवं पृथिवी ओर अग्निका संनिधान होनेसे ऋक्‌ ओर साम शब्दोका 
यह्‌ प्रयोग उनमे ही है, ऋक मौर सामके सम्बन्धसे एेसा निश्चय होता है । क्योकि सारथि शब्द भी 
किसी कारणसे राजनुगामी होता हो तो उसका निवारण नहीं किया जा सकता । “इयमेवक्‌ ० ( यही 
ऋक्‌ दै) यह श्रुति अक्षरोके न्यासके अनुसार ऋकमे ही पृथिवीत्वका अवधारण करती है । यदि 
पुथिवीमे ही ऋकत्व होता तो यह्‌ ऋक्‌ ही है इस प्रकार अक्षरोका न्यास होगा । य एवं विद्वान्‌०' (जो 
इस प्रकार जानकर सामका गायन करता है ) यह्‌ श्रुति अङ्गाश्रय विज्ञानका ही उपसंहार करती 
पृथिवी जादि आश्रय विज्ञानका नहीं । इसप्रकार ^रोकेषु पञ्चविधं ०" (लोकों पञ्चविध सामकी उपासना 
करनी चाहिए) इसमे यद्यपि सप्तमी विमक्तिसे रोक निर्दिश तो मी उनका साममे अध्यास होना 


चाहिए, क्योकि द्वितीया विमक्तिके निर्देशसे सामही उपास्य अवगत होताटै। साममे लोकोके 


सत्यानन्दी-दीपिका 
निराकरण (यत्तक्तम्‌' आदिसे किथा जाता टै। (माणवक अग्नि जसे माणवकमे अग्निहष्टि करनेसे 


माणवकत्व नष्ट नहीं होता, वसे आदित्य आदि टष्टिसे दुर्यमान उद्गीथं आदिमे भी कर्मा्मिकत्व नष्ट 
नहीं होता । पूर्वोक्त गौण प्रयोगकी अनुपपत्ति मी नहीं है, क्योकि यह लाक्षणिक प्रयोग दै। गंगायां 
घोषः" यहां गद्धाशब्द वाच्यं प्रवाहका सन्निकरृट संयोग सम्बन्ध तीरके साथ है, इससे यहु सन्िक्रष्ट 
सम्बन्धरूप लक्षणा है । “माणवक अग्निदहै' यहांपर अभिनि स्थित, शुचित्व, तेजस्त्व आदि गुणवत्त्वं 
परम्परा सम्बन्धसे माणवकमें देखा जाता है, यह विप्रकृष्ट सम्बन्धरूप लक्षणां है । वसे यहाँ ऋक ओर 
साममें पृथिवीहष्टि मौर अग्निदृष्टिके - पक्षमें मी ऋक्‌ ओर सामपदसे जपने वाच्याथेमे द्रव्यता नामक 
परम्परासे पृथिवी ओर अग्नि अथे लक्षणा युक्त दै इसकिएु शदयमेवगभ्निः सामः इसप्रकार पृथिवी ओर 
अग्निम क्रक ओर सामशब्दका प्रयोग गौण दै, इसलिए यहां ऋककी पृथवी दष्टिसे गौर सामकी अग्नि- 


दष्टिसे उपासना है । इसीरकार 'रोकेषुं पञ्चविधं सामोपासीत" यहाँ सप्तमीका तृतीयाथ करना चाहिए 
'लोकात्मना पञ्चविधं सामोपासीत" 'लोकटसे पाँच प्रकारके स।मको उपा्ठना करनी चाहिए । 





८०८ ह्मसूज्र-राङ्कर भाष्य [ अ०्८ पा १ 


खोकात्मनोपासितं भवति, अन्यथा पुनलौकाः सामात्मनोपासिताः स्युः । एतेन ^एंतद्‌गायत्रं 
प्राणिषु प्रोतम्‌" ( छा० २।११।१ ) इत्यादि व्याख्यातम्‌ । % यत्रापि तुल्यो दितीयानि्दशः- 
“अथ खल्वमुमादित्यं सप्तविधं सामोपासीत" ( छा० २।९।१ ) इति, त्रापि "समस्तस्य ख्लु साञ्न 
उपासनं साधु" ( छा० २।१।१ } “इति तु पञ्चविधस्य! ( छा * २।७।२ ) (अथ सक्षविधस्य' ( छा° 
२।८।१) इति च साम्न एवबोपास्यत्वोपक्रमात्तसि्मिन्ने वादिव्याद्यष्यासः, एतस्मादेव च साम्न 
उपास्यत्वावगमात्‌ फथिवी हिंकारः" (छा ° २।२।१) दइत्यादिनिदंराविप्ययेऽपि हिकारादिष्वेव ` 
पृथिव्यादिरष्टिः। तस्मादनङ्गा्नया मादित्यादिमतयो.ऽङ्घूद्‌ गीथादिषु ध्िप्येरन्निति सिद्धम्‌।६। 
( £ आसीनाधिकरणम्‌ । स्‌० ७-१० ) 
आसीनः सभगत्‌ ॥७॥ 
पदच्छेद-आसीनः, संमवात्‌ । 


सूञाथ--( आसीनः ) बठकर ही उपासना करनी चाहिए, ( संभवात्‌ ) क्योकि इसप्रकार 
उसका समव है । 


४ कर्माङ्गसंबद्धेषु तावदुपासनेषु क्मंतन्त्रत्वान्नासन्नादिचिन्ता, नापि सम्यग्द रान 
वस्तुतन्नत्वाद्िज्ञानस्य। इतरेषु तूषासनेषु किमनियमेन ति्ठन्नासीनः हायानो वा प्रततोत 
 नियमेनासीन एवेति चिन्तयति 1 तच्च मानसत्वादुपासनस्यानियमः दारीर स्थितेरिति । एवं 


अध्यस्यमान होनेषर साम लोकरूपसे उपासित होता दहै, नहीं -तो लोकं ` सामहूपसे उपासित होगे । 
इससे-लोकरूपसे सामकी उपासना होनेसे 'एतद्गायत्रं ० (यह्‌ गायत्र. साम प्राणोमे प्रतिष्ठित दहै-गायत्र 
साम प्राणरूपसे उपासित है) इत्यादिका मी व्याख्यान हुआ । ओर जहां मी अथ खल्वमुमादित्यं° 

( -अब उस आदित्यके रूपमे सप्तविध सामक उपासना करनी चाहिए ) इसप्रकार द्वितीयाका निर्देश 
तुल्य हो, वहां मी समस्तस्य ° ( समस्त सामकी उपासना ष्रेष्ठ है) इति तु पञ्चविधस्य ( यहां 
पाच प्रकारकी सामोपासनाका निरूपण है ) "अथ सक्तविधस्य०' ( अष सात प्रकारके सामका) इस 
प्रकार सामका.ही. उपास्यरूपसे उपक्रमं होनेसे उसीमे आदित्यादिका अध्याप्तहै। क्योकि इसीसे सामं 
उपास्य अवगत होता है, “प्रथिवी हिंकारः“ इत्यादि . निदशके विपयय होनेपर भी हिकार. भाविमिंही 


पृथिवी आदि दृष्टि है । इससे. यह सिद्ध हुआ कि अनद्धाश्रय आदित्यादि बुद्धि उद्गीथं आदि भङ्धोमे 
करनी चाहिए ॥ ६ ॥ 


कर्माङ्घोके साथ सम्बद्ध उपासनाएं कमंके अधीन हँ, अतः. उनमें भंसन आदिका विचार नहीं 
है । इसीप्रकार सम्यग्दशंनमे मी यह . विचार नहीं है, क्योकि. ` ज्ञान वस्तुके अधीन है। परन्तु अन्य 
उपासंनाओमें क्या अनियमसे खडा होकर, बेठकर अथवा सोता हु प्रवृत्त होता है अथवा नियमसे 
बरेठकर ही, एेसा विचारक रते"हैँ । परन्तु उसमे उपासनाके भानसिक होने गरीर स्थितिका अनियम 

सत्यानन्दी-दीपिका ° 

# यद्यपि ह्कारके उदहेश्यसे पृथिव्री देष्टिका विधान है, इक्षसे उदेश्यका “हिंकारः परथिवी 
इसप्रकार प्रथम प्रयोग होना चाहिए, किन्तु यहाँ 'प्रथिवीं हिंकार" एसा विपयय निर्देशदै, तोमी 
उक्त न्यायकरे बलसे. "समस्त सासकी उपासना श्रेष्ठहै अथवा उत्कषं दषस निकृष्ट उपास्य है" व्यत्यय 
ग्राह्य दै । मतः पृथिवी . आंदि हटि हकार आदिमे करनी चाहिए । इससे यह सिद्ध हुआ कि अनङ्ग 
( सिद्धप ) आदित्य आदि दष्टिसे अद्धमूत उद्गीथ आदि उपास्य हैँ ।॥ ६॥ 

# पूवं अधिकरणमे आसन नियमको अपेक्षा रहित अद्गाधित., उपासनाओंका अनुष्ठान प्रकार 


कहा गया है । वंसे अङ्क अनाधित * उपासनाओमिं . मी अनियम होना चाहिए । इसप्रकार दशटन्त 
संगतिसे (तन्र' आदिसे पुवंपक्ष है ।॥ ७॥ 


अधि० £ सू० ८-९-१० | भाषानुवाद~-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८०९ 


प्राप्रे व्रचीति-आासीन पचौपासीतेति । कतः ? सेभकानं | उपास नाम समागपल्ययप्रचाह 

कर्णम्‌, नच तद्गच्छत धावते वा संधवति, गव्यदीलां चित्तविष्छेपक्-स्‌) तिष्ठतोऽ- 

पि देहधारणे व्यापृतं मरते न सूक््मवस्त॒निरीक्णक्षमं भववि । दाय्नस्याव्यक्रस्पाद्धेव निद्रया 

मिभूगेतः आसीनस्य स्वेंजातीयको मूयान्दुःषः सुर हार हति खभकात तश्ेपादनम्‌ ॥७॥ 
ध्यानाच ।८॥ 

पदच्छेद--ध्यानात्‌, च । 

सूत्राथं--अौर उपासना ध्यानरूप हौनेसे बेलकर ही करनी चाहिए । 

‰ अपि च ध्यायलत्य्थं पषः, यत्समानपस्ययश्रकाहकरणम्‌ । ध्यायति प्रशिथटखाङ्क- 
चेष्ेषु प्रतिष्डितदष्टिष्येक्विषयाक्षिप्तचित्तेषूषचयम्राणो ददयते ध्यायति बको ध्यायति 
प्ोषितवन्धुरिति । आसीनश्चानायासो भवलि 1 ` तस्मादप्याखीनकमपासयम्‌ ॥<॥ 

अचटत्छं दाप्यं ।९॥ 

पदच्छेद्‌--अचरत्वम्‌, च, अपेक्ष्य । 

सूज्ाथं--( अचलत्वं च ) ओर ध्यायतीव पृथिवी इट्यादिमें पृथिती ` आदिक अचर्ताकी 
( अपेक्ष्य ) अपेक्षाकर ध्यान शाब्द उपचरित होता है । # 

अपि च “ध्यायतीव पृथिवी ( छा० ७।,६।१ ). इत्यन्न पृथिव्यादिष्वचछत्वमेवापेश्ष्य 
ध्यायतिवादो भवति, तच्च लिङ्गमुपास्नस्यासीनकमत्वे ॥९॥ 

स्मरान् च ।१०॥ 

पफदच्डेद--स्मरन्ति, च । 

स््त्राथं--ओौर शुचौ देशो प्रतिष्ठाप्य" इसप्रकार रिष्टपुरुष आसनका उपास्षनाके लिए स्पृति 
मे प्रतिपादन करतेःहै । 


है । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर कहते ह -नैठकर ही उपासना करनी चाहिए, किससे ? इससे कि 
दूसप्रकार समव. दहै।: एक प्रकारकी वत्तिकां प्रवाह करना उपासना है। उसका चरते अथवा 
दौडते हुए पुरुष मे सभव नहीं है, क्योकि गति आदि चित्तके . विक्षेप. करनेवाले हँ । खड होनेवाले 
पुरुषका देहधारणमें व्यापृत हुआ मन सूक्ष्म ॒वस्तुके ` निरीक्षण करनेमे समथ नहीं होता 1 शयन किये 


हुए का मन भी अकस्मात्‌ ही निद्रासे अमिभूत हो जातादहै। किन्तु बटे हुएके इसप्रकारके बहुत-से 
दोषोका सुपरिहार हौ जाता है, इसलिए उसको उपासना. संमव दहै ।। ७॥ 


जो एक समान वृत्तिका ही प्रवाह. करना है वही “ध्यायति ( ध्ये धातु ) का अथं है अ 


“ध्यायति' शब्द प्रशिथिल अद्ख चेशटावारो, प्रतिष्ठति टष्टिवालों ओर. एकं विषयमे आक्षिप्त चित्त- 
वालोमे उपचरित होता हभा देखा जाता है। जसे कि बगुला ध्यान करताहै, परदेशमे गये हुए 


बन्धुका वह मित्रं ध्यान करता है । बेठा हुआ पुरुष ` आयास रहित होता है । इससे भीं उपासना बटे 
हुए पुरुषका कमह ॥*.८ ॥ 


ओर “ध्यायतीव प्रथिवी (पृथिवी मानो ध्यान करती है) यर्हापर पृथिवी जांदिमे अचलताकी 

` उपेक्षकर “भ्यायति शब्दका प्रयोग होता है । ` वंह उपासना बठे हुए का.कमं है इसमे कि द्ध है ॥९॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका | ५ 

ॐ तं खुधाराके संमान विजातीय प्रवाहुसे रहित एकाकार चित्तकी अवस्थाको ध्यान कहा जाता 

है 1 इसप्रकार बाह्य हस्त, पाद आदि अद्धोकी चे्टासे रहित एक विषंयमे ही स्थिर चित्तवालेमे “ध्यायति 

लब्दका प्रयोग होता है । अत उपासना मानसिक कमं होनेसे बठ कर दही करनी चाहिए ॥ ८ ॥ 


८१० ब्रह्मसू्ञ-हाङरभोष्य | अ० ८ पा० १ 


स्मरन्त्यपि च शिष्ठा उपासनाङ्गस्वेनासनम्‌-'छचो देशे प्रतिष्ठाप्य स्थिरमासनमात्मनः' 
(गी० ६।११) इत्यादिना 1 अत एव पद्मकादीनामासनविरोषाणामुपदेशो योगरास्त्रे ॥१०॥ 
(७ एका्रताधिकरणम्‌ स्‌० १९ ) 
यत्रैकाग्रता तत्राविशेषात्‌ ॥ ११॥ 
दच्छेद- यतर, एकाग्रता, तत्र, अविशेषात्‌ । 
सूञ्ञाथ-( यत्र ) जिस देश गौर काले (एकाग्रता) मनकी एकाग्रता-स्थिरता हो (तत्र) उसी 
देश मादिमें उपासना करनी चाहिए, ( अविशेषात्‌ ) क्योकि श्रुतिमें देश विरोषका श्रवण नहीं है । 
® दिण्देशकारेषु सखंरायः-किमसिति कदिचन्नियमो नास्ति वेति । प्रायेण वैदिकेष्वा- 
रम्मेषु दिगादिनियमदशंनात्स्यादिहापि करिचन्नियभ इति यस्य मतिस्तं प्रत्याह दिग्देशा- 
कारेष्वथंलश्षण एव नियमः! यज्ैवास्य दिशि देर कारे घा मनसः सोकयं णैकाय्रता भवति 
तत्रेवोपासीत, प्राचीदिकपूर्वाह्णप्राचीनप्रवणादिवदिश्ोषाश्रवणात्‌, पएकाग्रताया दष्टाया 
सवंजाविरोषात्‌ 1 नयु विरोषमपि केचिदामनन्ति-'समे खचो शकरावहविवालंकाविवर्जिते शब्द 
जङाश्रयादिमिः। मनोनुद्ुरे नतु चक्चु पीडने गुहानिवाताश्रयणे प्रयोजयेत्‌ (श्र ° २।१०) इति यथेति। 
उच्यते-सत्यमस्त्येवंजातीयको नियमः। सति त्वेतस्मिस्तद्‌ गतेषु विश्लोषेष्वनियम इति खुह- 
द्भूत्वाऽऽचायं आचष्टे । ^मनोनुषरे" इ ति चषा श्चुतियंत्रेकाग्रता तत्रेवेत्येतदेव द शांयति ॥१९॥ 


ञयुचौ देदो ०" ( पवित्र देशमें अपना स्थिर आसन स्थापित कर } इत्यादि स्मृति वचनसे रिष्ट 


पुरुष उपासनाके अद्धरूपंसे आसनका प्रतिपादन ` करते हैँ । अतएव पश्च आदि आसनविशेषोका 
योगश्चास्प्रमे उपदे है ॥ १० ॥ 


दिशा, देश मौर काल इनके विषयमे क्या कोई नियम है अथवा नहीं, एेसा संशय होता है । 
वेदिक आरम्भोमे प्रायः दिशा आदिका नियम देखा जाता है 1 अतः य्ह भी कोई नियम हो, एसा 
जिसका विचार हो उसके प्रति कहते है-दिशा, देश॒भौर कालमे अथंलक्षण-प्रयोजनात्मक ही नियम 
8 । जिस दिशा, देश अथवा कालमें इस उपासकके मनकी सहजमे एकाग्रता हौ वहीपर उपासना करनी 
चाहिए, क्योकि पुवंदिशा, पूर्वाह्न, पवदिश्षामें निम्नस्थान आदिके समान यहां विशेषका श्र वण नहीं 
दै । कारण कि दष्ट एकाग्रता सवत्र समान टै । परन्तु "समे शुचौ ० ( समतल, पवित्र, सूक्ष्म पाषाण 
ग्नि ओर बालसे रहित तथा शब्द, जल-पनघट ओर आश्रय-जनसाधारणके निवास आदिसे भी शन्य 
मनके अनुक एवं नेत्रोको पीडा पहंचानेवारे मच्छक आदिसे वाजित, गृहा-एकान्त आदि वायुवजित 
स्थानम बेठकर मनको परमात्मामे नियुक्त करना चाहिए ) इसप्रकार कुछ रोग विरोष भी कहते हैँ । 
जसे यह्‌ देश विशेषका नियम है, वंसे कार विरोषका भी है । इसपर कहते ह--टीक, इस प्रकारका 
नियम है । परन्तु एेसे नियमके होनेपर मी तद्गत विशेषोमे नियम नहीं दै। इसप्रकार सुहद्‌ 
होकर आचायं कहते है । (मनोऽनुक्‌रे' यह श्चति जहां एकाग्रता हो वर्हापर ही यही दिखलाती है ।११ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
ॐ मनकी एकाग्रतामें दिशा आदि नियमका विचार किया जाता है । पूवपक्षीो--नियम होना 


चाहिपए, क्योकि श्रह्ययक्तेन यक्ष्माणः प्राच्यां दिशि ( पूवदिदामे ब्रह्मयज्ञ करे ) श्राचीनश्रवणे 


बैश्वदेवेन यजेत ( पूवं दिरामे क्रम्य: निम्न स्थलमे वंश्चदेव यज्ञ करे } “अथ यद्पराह्न पिण्डपितृ- 
यज्ञेन चरन्ति ( अपराह्लम पिण्डपितृयज्ञ करे ) इन .श्रतियोमे जसे क्रमसः ब्रह्मयज्ञ, व श्वदेव गौर 


पिण्डपितृयज्ञमे पूवंदिशा, निम्नदेश ओर अपरा ह्व॒ कालका विशेषरूपसे नियम देखा जाता है, वसे 


इन उपासनाममे मी पूवदिश्चा, ` तीथं आदि देश, प्रदोष आदि कालका नियम होना चाहिएः। 
सिद्धान्ती-एेसा नियम नहीं है, क्योकि यहु मनकी एकाग्रता ही प्रयोजन है ॥ ११ ॥ 


अधि० ८ स्‌० १२ ] भाषायुवाद्‌-संत्यानन्दी-दीपिकासदहित ८१९१ 


(८ आ प्रायणाधिकरणम्‌ स्‌० १२ ) 
आ प्रायणात्तत्रापि हि दम्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेद--मा, प्रायणात्‌, तत्र, अपि, हि, दम्‌ । 
सूजाथं--( आप्रायणात्‌ ) मरणपयन्त प्रत्यय-ऽपासनाकी आवृत्ति करनी चाहिए, ( हि ) 
वयोकि (तच्रापि) मरणकारमे मी “स यावत्क्रतु*' इत्यादि श्नुतिमे मी ८ ट्टम्‌ ) एेसा ही देखा गया है । 
आत्तः सर्वोपासनेष्वादतव्येति स्थितमाये ऽधिकरणे। तजर यानि तावत्सम्यग्द 
नार्थान्युपासनानि तान्यवघातादिवत्कायंपयं बसानानीति ज्ञातमेवेषामावृत्तिपरिमाणम्‌। नहि 
सम्यग्दशंने कायं निष्पन्ने यलान्तरं किचिच्छासितं शक्यम्‌, अनियोज्य ब्रह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः 
रास्च्रस्याविषयत्वात्‌। यानि पुनरभ्युदयफखानि तेष्वेषा चिन्ता-कि कियन्तंचित्काटं पत्यय- 
माव््योपरमेदुत यावज्ञीवमाबतयेदिति.। कि तावत्पा्म्‌ ? कियन्तंचित्कालं प्रलययमभ्य- 
स्योत्सजेदावृत्तिविरिष्स्योपासनारब्दाथंस्य कृतत्वादिति । ® एवं पापे व्रमः-आ परायणा 
देवावतयेत्परत्ययम्‌, अन्व्यप्र्ययवशाददष्फखषाकेः । कर्माण्यपि हि जन्मान्तरोपभोभ्यं फल 
मारभमाणानि तदनुरूपं भावनविक्ञानं प्रायणकारे आक्षिपन्ति, सविद्धानो मवति सविक्लान- 
मेवान्ववक्रामति, 'यचित्तस्तेनेष प्राणमायातिः, श्राणस्तेजसा युक्तः सहास्मना यथासंकद्पितं रोक्र 
नयति! इति चेवमादिश्चतिभ्यः, तणजटूकानिद शनाच्च प्रत्ययास्स्वेते स्वरूपाय॒च्तिं मुक्त्वा 


सब उपासनाओमे आवृत्ति आदरणीय है, एेसा आद्य अधिकरणमे निक्वय किया ग्या ।' 
उनमें जो तत्वज्ञानके छिए उपासनाएं है वे अवघात आदिके समान कायं पयंवसायी-कायं निष्पत्ति 
पयंन्त है । उन उपासनाओकीं आवृत्तिका परिमाण ज्ञात दै । सम्यग्दशंनरूप कयके निष्पन्न होनेपर 
किसी अन्य यत्नका शासन-उपदेश नहीं किया जा सकता, क्योकि अनियोज्य ` ब्रह्मात्मत्व प्रतिपत्ति 
शास्वका विषय नहीं है 1 परन्तु जो अभ्युदय फलवाङी हैँ उनमें यह विचार होता है कि कितने समय 
तक प्रत्ययका अ{वृत्तिकर उपराम होना चाहिए अथवा जीवन पयन्त आवृत्ति होनी चाहिए । तब क्या 
प्राप्त होता है ? पूवपक्षी-- कुछ कारतक प्रत्ययकी आवृत्ति कर छोड़ देना चाहिए, क्योकिं आवृत्ति 
विशिष्ट उपासना शब्दका अथं गताथं हो जाता है । सिद्धान्ती-रेसा प्राप्त होनेपर हम कहते है - 
मरणपयन्त प्रत्ययोकी अवृत्ति होनी चाहिए, क्योकि अन्तिम प्रत्यय-वृत्तिके बलसे अदृष्ट फलकी प्राप्ति 
होती है । षयोकि "सविज्ञानो मवति० ( मावनामय विज्ञानसे-फककै स्फुरणसे युक्त होता दै वह 
विज्ञान सहित फलका ही अनुगमन करता दै ) “यच्चित्तस्तेनेष ० ( मरणकाले जसा चित्तवाला 
होता है उसी. चित्त-संकल्पसे इन्दरियोके साथ मुख्य प्राणवृत्तिको प्राप्त होता है, वह प्राण तेज-उदानसे 
अनुगृहीत होकर जीवात्मके साथ संकत्प॒ किये हृएके. अनुसार उस रोकको रे जाता है ) इत्यादि 
भरुत्तियोसे मौर तृणजलूकाकेः दृशन्तसे यह ज्ञात होता है किं अन्य जन्मे उपमोगके योग्य फलको 
उत्पन्न करनेवाले कमं उसके अनुरूप. भावना विज्ञानका भमरणकालमे आक्षेप करते हैँ । रये 
प्रत्यय तो स्वरूप अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकाले किंस भन्य भाविभावना ` विज्ञानकी अपेक्षा करे ? 


सत्यानन्दी-दीपिका 


# पूवपक्चषी--जसे कमं अटृष्ट्रारा फल विज्ञानमे कारण होते है, वसे. उपसनाएं भी अद 
दवारा अन्तिम फल विज्ञानम कारण होगी ? इससे मरणपयन्त उनकी. आवृत्तिका क्या प्रयोजन हैँ? 
सिद्धान्ती--ये प्रत्यय अपने सजातीय प्रत्ययोकी अनुवृत्तिको छोड़कर मरणकालमे किसी अन्य 
विजातीय. मावि-मावना विज्ञानका आक्षेप नहीं करेगे, क्योकि सजातीय प्रत्वयोकी धारावाहिक अनु 
वृत्ति ही तो उपासना है । उन प्रत्ययोकी स्वरूपतः भनुवृत्ति ही अन्तिम विज्ञान भावना दै । कोई 


८१२ ब्रह्मसू्र-शाङ्रभाष्य [ अ०४पा०१ 


किमन्यस्पायणकारुभावि भावनाविक्षानमपेक्षेरन्‌ । तस्माद्ये प्रतिपत्तव्यफरभावनात्मकाः 
प्रत्यया स्तेष्वाप्रायणाद्‌ाचृत्तिः! तथा च श्चतिः-'स यावक्रतुरयमस्माद्लोकाप्प्रति' इति प्रायण- 
काङेऽपि प्रव्ययावुश्रत्ति दशयति । स्म्रतिरपि-'यं यं वाऽपि स्मरन्माव त्यजत्यन्ते केषरम्‌ । तं 
तमेवैति कौन्तेय सदा तद्धावमावितः' (गी० ८६) इति, शप्रयाणकारे मनसाऽचलेन (गी० ८।१०) 
इति च । सोऽन्तवेखायामेतष्त्रयं प्रतिपद्येत" इति च मरणवेखायामपि कत्तव्यरोषं श्रावयति ।१२ 
( ९ ठदधिगमाधिकरणम्‌ । सू० १३) 
तदधिगम उत्तरपूर्वापयोरदलेषविनाशौ तदन्यपदे शात्‌ ॥१३॥ 
पदच्छेद्‌--तदधिगमे, उत्तरपूर्वाधयोः, अश्चुषविनायौ, तद्र यपदेशात्‌ । 
सूज्राथं--( तदधिगमे ) ब्रह्मज्ञान होनेपर ( उत्तरपूर्वाघयोः ) उत्तर जीर पूवं पापका 
( अश्चुषविनाशौ ) अश्रुष भौर विनाक्ञं होता है, ( तदृन्यपदेशात्‌ ) क्योकि यथा पष्करपराशः इत्यादि 
शरुतिमे उसका व्यपदेश है । ` कः 
 गतस्तृतीयरोषः । अथेदानीं बह्मविद्याफखं प्रति चिन्ता प्रतायते । ब्रह्मधिगसे 
सति तद्विपरीतफल दुरितं श्चीयते, न श्रीयते घेति संरायः किं तावत्प्राप्तम्‌ कल (थंत्वा- 
त्कमणः फरमद र्वा न संभान्यते श्यः । फख्दायिनी ह्यस्य शक्तिः श्त्या समधिगता । यदि 
तदन्तरेणेव फलोपभोगमरपचरज्येत, श्रतिः कदथता स्यात्‌! स्मरन्ति च. नहि कम क्षोयते 





इसलिए प्राप्त करनेयोग्य फलके अनुरूप मावनात्मक जौ प्रत्यय है उनको मरण ` पयंन्त आवृत्ति है । ` 
जौर इसप्रकार (स यावक््रतु°' ( वह्‌ जसे संकल्प ॒विरोषवाला इस शरीररूपी लोकसे. प्रयाण करता 
है ) "यहः श्रुति प्रायणकालमे मो प्र्ययक्ी अनुवृत्ति. दिखंराती है । भौर यं यं वाऽपि०' ( हे कुन्ति 
पुत्र अचुनः! यह मनुष्य अन्तकालमे जिस-जिस भी मावको स्मरण करता हु्रा रशरीरका त्याग करता 
द, सदा उसी मावसे मावित होकर उस-उसको ही प्राप्त होता है) श्रयाणकारे०' (मरणकाटमे अचल 
मनसे ) एेसी स्मृति मी है, ओर "सोऽन्तवेखायामेव ०" ( वह उपासक अन्त समयमे ®अक्षितससि, अच्चु 
तमसि, प्राणसंशितमसि" इन तीन मन्तोको स्मरण करे ) इसप्रकार यहु श्रुति मरणकालमे मी 
कतव्यशेषका स्मरण कराती है ।१२॥ 8 
तृतीय अध्यायका शेष भाग समाप्त हुजा । अन ब्रह्मविद्याके फलका विचार किथा जाता दहै । 
बरहाज्ञन होनेपर उससे विपरीत ( ) फल्वाखा पप क्षव होता है अथवा क्षय नहीं होता, एेसा 
संशय होता हे । तब क्या प्राप्त होता है? पृकपक्षी--कमं फलाथक होनेसे फल दिये विना उ्तका 
क्षय नहीं हो सकता, क्योकि फल देनेवालो उसक्रो शक्ति धरुतिसे समधिगत होती है । यदि क्म फलोप- 
मोगके विनाही क्षयहो, तो फलबोधक भ्रति बाधिततहो जायमी। ओँरन हि कमं क्षीयते" 
सत्यानन्दी-दीपिका | 
अहृष्ट हारकं अन्य अपेक्षित नहीं है, क्योकि समो माव समान जातीय मवोंकी द्वारल्पसे अपेक्षा नहीं 
करते हँ । इसलिए उपासना ग्रत्यय भी अन्य-विजातीय प्रत्ययकी अपेक्षा नहीं करेगा । कम तो द- 
प्रत्यक्ष द्वारा अन्तिम विज्ञानलूप फलमे कारण नहीं हो सकते, इसलिए मगत्था उनका द्वारीभूत अदृष्ट 
कल्पना करना पड़ता है । इसलिए उपासकको मरणपयन्त प्रत्थयोको भावत्तिः करनी चाहिए ॥ १२ ॥ 
# पूवं अधिकरणमे जसे उपासकको मरणपयंन्त उपास्ननाकी अवृत्ति कतव्य कही गथी रहै, वसे 
ब्रह्मवेत्ताओके लिए नहीं है । इसप्रकार प्रत्युदाहरण संगतिसे शङ्खा कर कमंक्षयल्प जीवनमुक्तिको कहते 
दै-ज्ञानके साधनोमे अधिक यत्न करना चाहिए, इसलिए इस फराभ्यायमे अब तक उनका विचार 
किया गया दै । अब फलाभ्यायक्ते उपयुक्त फल सम्बन्वी विचार किया जाता दै--"भकदमेवं मोक्म्यं 





सअधि० ९.स्‌० १३ ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासहित ८१३ 


इति। नन्वेवं सति प्रायथ्ित्तोपदेश्षोऽनथकः प्राप्नोति, नैष दोषः, प्रायथित्तानां नेमित्तिकत्वो- 
पपत्तेगरंददादेष्यादिवत्‌। अपि च प्रायश्चित्तानां दोषसंयोगेन विधानब्द्रयेदपि दोपक्चपणा- 
थंता, नत्वेवं बह्मवियायां विधानमस्ति। नन्वनस्युपगम्यमाने ब्रह्मविदः कर्म॑श्चये तत्फखस्या- 
वरयंभोक्तव्यत्वादनिर्मोश्चः स्यात्‌ । नेप्युच्यते । देशकारनिमित्तापे्चो मोश्चः कर्मफलवद्ध 

विष्यति । तस्मान्न बह्माधिगमे दुरितनिवृत्तिरिति । एवं प्राते ्र॑मः-तदधिगमे जद्याधिगमे 
-स्युत्तरपूवय्ोरघयोरनछषवनाशौ भवतः, उत्तरस्यादखेषः, पूवस्य विनाराः। कस्मात्‌ ए तद्‌- 
व्यपदेरात्‌। तथा हि-त्रह्मविद्याप्रक्रियाया संभाव्यमानसंबन्वस्यागाभिनोदुरितस्यानभिसं- 
बन्धं विदुषो व्यपदिश्ति-'यथा पुष्करपलाश जपो न ्िष्यन्त एवमेवंविदि पापं कमं न शिष्यते 
( छा० ४।१४।३ ) इति । तथा विनादामपि पूर्वोपचितस्य दुरितस्य व्यपदिषशाति-'तथथेषीका- 
तूलमभ्रौ प्रोतं प्रदूयेतेवं हास्य सवं पाप्मानः प्रदृयन्तेः (छा० ५।२४।३) इति । अयमपरः क्म्॑षय- 
व्यपदेदो भवति-- भिद्यते हदयग्न्थिरिछयन्ते सवलंशयाः । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्दुष्टे 





( कमं क्षप नहीं होता ) इस प्रकार स्मृतिकार भी कहते हँ । परन्तु एेसा हौनेपरं प्रायरिचत्तका उपदेश 
अनथक हो जायगा ? यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि प्रायरिचत्तोको गृहदहिष्टि अदिके समान नमित्तिकत्व 
उपपन्न होता है 1 ओर दोषके संयोगसे प्रायरिचत्तोका विधान होनेमे दोष नाश प्रयोजनवत्ता उनमें भले 
हो, परन्तु इसप्रकार ब्रह्मविद्यामे विधान नहीं है । परन्तु ब्रह्मज्ञानोके कमका क्षय स्वोकार न करनेपर 
उसका फल अवद्य भोक्तव्य होनेपे मोक्ष नहीं होगा । नही, एसा कहते है-देश, काल ओर निमित्त की 
अपेक्षा करनेवाका मोक्ष कमंफकके समन होगा । इप्से तो ब्रह्मसाक्षात्कार होनेपर मौ पापक निवृत्ति 
नही होतो है । एसा प्राप्त होनेपर हम क्ते दँ--.तदधिगम' ब्रहमा्ञान होनेपर उत्तर ओर पूवं पापोका 
अर्लेष ओर विनाश्च होता दै। उत्तर--देह्‌ धारणकर किये जानेवाले पार्पोका ` अदरेष भौर पूवं 
पापोका विनाश होता है, किससे ? इससे कि उसका व्यपदेश है । जसे कि यथा पुष्करपलाश ० { जंसे 
कमलका पत्ता जलसे सम्बन्वित नहीं होता, वसे “एवंवित्‌” भँ ब्रह्य ह" एसा जाननेवारे विद्धानुकरो पापका 
सम्बन्ध नहीं होता } यह श्रुति ब्रह्मविद्याके प्रकरणमें संमान्यमान सम्बन्धवाके अगामी पापके सम्बन्ध 
का अमाव विद्वानूके लिए कहती है । इसी प्रकार तद्यथेषौका ° ( जिस प्रकार सीकका अग्रमाग अग्निम 
प्रक्षिप्त करनेसे तत्काल जक जाता है, इसी प्रकार इस विद्ानूके सत्र पाप दग्ध हो जति हँ ) यह्‌ श्रुति 


व्यानन्दी-दीपिका 
कृतं कमं शुमाद्युमम्‌' ( पुण्य अथवां पापकमं अवश्य ही भोक्तव्य है ) ओर क्षीयन्ते चास्य कर्माणि 


( ब्रह्मवित्‌के समस्त कमं क्षोण हो जति हैँ ) इस प्रकार शास्त्र द्वारा विरोध उपस्थित होनेपर सन्देह 
होता है कि ब्रह्मज्ञान होनेपर कमकाक्षय होतादहै कि नहीं? पूवपक्षी-कमं फलवारा होता है। 
क्थोकरि “मा हिस्यास्सर्वा भूतानि ब्राह्यणो न हन्तव्यः" इत्यादि निषेय धृतिसे ज्ञात होता है किं पाप 


कमम फर देनेको शक्ति है । भौर (नाभुक्तं क्षोयते कमेः यह स्मृति वाक्य मी है । अतः कमं फलोप- 
भोगके विना ज्ञानसे नट नहीं होता. अन्यथा फल भरुति बाधित होगी । सि ०-परन्तु श्रह्यहा हादशिक- 


वार्षिकं चरेत्‌" इत्यादि प्रायश्चित्त विधायकं शास्त्र निष्फल होगा. ? प०--जसे आहितागिद्रारा गृहदाह 
निमित्तको केकर आहिताग्नि पुरुष “अग्नं मर क्षामवते पुरोडाश्मष्टाकप।लं निव पेत्‌" ( क्षामवेति अग्निके 
किए अष्टकपालवाके पुरोडाशका होम करनां चाहिए) इस प्रकार क्षामवति इष्टिका विधान, वसे 
दोषके निमित्तमात्रसे प्रायश्चित्तक्ता विधान है । सि०--तो भी "दोषवान्‌ प्रायश्चित्तं कुर्यात्‌" ( दोष युक्त 
व्यक्ति प्रायर्चित्त. करे) ओर "तरति ब्रह्महत्यां योऽश्वमेधेन यजते" ( जो अश्वमेष याग करता है वह्‌ 


ब्रह्महत्यासे मुक्त हो जतादहै) इस प्रकार प्रायदिचत्तसे पापनिवृत्तिके श्रवणसे प्रायदिचत्तकमंको 
नैमित्तिक कहना असङ्खत दै. । पू०--“ अपि च' आदिसे कहते है 1 


८१९ ब्रह्मसून्न-दाङ्रभाष्य [ अ० ७ पा०१ 


परावरे ( सु° २।२।८ ) इति । यदुक्तम्‌--अनुपभुक्तफलस्य कर्मणः क्षथकस्पनायां रास्त्रं 
कदत स्यादे(त- नेष दोषः, नहि वयं कमणः फलदायिनी राक्तिमवज्ञानीमरे, विद्यत 
एव सा, सा तु विचादिना कारणान्तरेण प्रतिबध्यत इति वदामः । शाक्तेसद्धावमान्रे च 
शास्त्रं व्याप्रियते, न प्रतिबन्धाप्रतिबन्धयोरपि । नहि कमं क्षीयते" इत्येतदपि स्मरणमो- 
त्सगिकं न भोगादते कमं क्षीयते तदथंत्वादिति । इष्यत णव तु प्रायरिचत्तादिना तस्य श्चयः- 
सवं पाप्मानं तरति", ' तरति ब्रह्मस्य योऽश्वमेधेन यजते" “य उ चेनमेव` वेद इत्यादिश्तिस्म्र- 
तिभ्यः । यत्त॒क्तम्‌-नेमित्तिकानि प्रायरिचत्तानि भविष्यन्तीति-तद सत्‌, दोष संयोगेन चोद 
मानानामेषां दोषनिर्घातफलसंभवे फलान्तरकस्पनानुपपत्तेः। यत्पुनरेतदुक्तम्‌-न प्रायदिच 
तवरोषक्षयोदे शेन विद्याविधानमस्तीति, अत्र बरूमः-सगुणाखु तावद्धि यासु विद्यत एव विघा- 
नम्‌। तासु च वाक्यरोष पे्वयंप्रा प्तिः पापनिवृत्तिद्च विद्यावत उच्यते। तयोद्वाविवक्षाका- 
रणं नास्तीत्यतः पाप्मप्रहाणपूवेकेश्वयप्रापिस्तासां फलमिति निचीयते । निगंणायां तु 
विद्यायां यद्यपि विधानं नास्ति, तथाप्यकन्रव्मत्वबोघात्कम्रप्रदाहसिद्धिः 1 अदरेष इति ` 


[णौ 


ूर्वोपचित-पूवं सच्ित पापका विनाश भी कहती है । ओर “भिद्यते हृदयम्रन्थि ० ( उस परावर ब्रह्मका 
साक्षाक्कतार होनेपर इस जीवकी हुदय ग्रन्थि हू जातोरहै, सम्पूणं संशय नष्ट हो जाते है ओर इसके 


केम क्षीणो जाते) यह्‌ दुस्तरा कर्मेक्षयका व्यपदेशदहै। ओर यह्‌ जौ कहा गयादहै कि अभुक्त 
फलवेाके कमक क्षयको कल्पना होनेपर फक बोधकं शास्त्र बाधित होगा । यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि हम 


कमकी फल देनेवाली शक्तिकोः अवहेलना नहीं करते, वह्‌ भरे विद्यमनि हो, परस्तु वहु विद्या आदि 
अन्य कारणसे प्रतिबद्ध होतो रै, केवकं हम ठेसा कहते है । कमम फलदायक राक्तिके सद्ध।वमात्रमे 
रास््रकाव्यापाररहैन कि शक्तिके प्रतिबन्ध ओर अप्रतिबन्धमें मी। नन हि कमं क्षीयते०' ( कमं क्षय 
नहीं होता ) यह्‌ स्मृति भी भौत्सगिक-सामान्य नियमरूप है, कमं मोगके लिए है, अतः मोगके विना 
कमं क्षय नहीं होता । क्योकि "सवं पाप्मानं तरति ( सम्पणं पार्पोको तैरता है ) (तरति बह्महस्यां ° 
( जो अर्वमेध यज्ञ करताहैओरजो इमे इस प्रकार जानतादहै वह ब्रह्महुत्यासे मक्त हो जातादहै) 
इत्यादि श्रुति ओर स्मृतिसे प्रायश्चित्त अदि द्वारा दुरितकाक्षयइष्हीदहै। जो यह्‌ कहा गाह कि 
प्रायरिचक्त न मित्तिक होगे । वह्‌ ठीक नहीं रै, क्योकि दोषके सम्बन्धसे शास्त्र दारा विहितं इन प्राथरिचत्तों 
का दोष नाशरूप फलके संभव होनेपर अन्य फलकी कल्पना अनुपपन्न है । ओर जो पुनः यह्‌ कहा 
गया है कि प्रायरिचत्तके समान दोषक्षयके उदेश्यते विद्याका विधान नहीं है । उपर हम कहते है-- 
सगण ॒विद्याओमिं तो विधान विद्यमान ही रहै, क्योकि उन सगुण वि्याओंके वाक्यशेषे विद्यावानृकी 
फेश्वय॑प्राप्ति ओर पापनिवृत्ति कही जातीहै। ओर उन दोनौकी अविवक्षाका कारण नहीं है, अतः 


पापक्षयपुवंक रेश्वयं प्राप्ति उनका फल है, एेसा निश्चय किया जाता है । निगंणविद्यामें तो यचपि 


सत्यानन्वी-दीपिका 
# "न हि क्षीयते कम" यह सामान्यं शास्त्र 'संव॑ पाप्मानं तरति °` क्षीयन्ते चास्य कर्माणि° 


इत्यादि विशेष शास््रसे बाधित हो जाता ह । यद्यपि एेश्वयप्राप्ति भौर पापनिवृत्तिका विधानं सगणविध्या 
के समान निगुंणविद्यामे दोष निवृत्तिका स्पष्ट विधान नहीं है, तो मी विद्यात्व दोनोमें समान होनेसे 
निगुंणविद्यामें भी पापनिवृत्तिरूप फक मानना युक्त है, क्योकि कतृंत्व अदि अभिमान पाप आदि 
कमंका कारण है । ब्रहाज्ञानसे अविद्याकी निवृत्ति होनेपर तत्कृतं कुत्व आदिकी निवृत्तिसे. तदाध्रित 
पापकममंकां क्षय भी हो जाता है । इसविषयमे “ज्ञानिनः सवंपापानि श्चीयन्ते नात्र संसयः । क्रीडन्नपि 
न शिश्येत पापैननिाविधेरपि ॥* ( ज्ञानसे समस्त पाप नष्ट हौ जाते है, इस विषयमे संय नहीं है । 
ज्ञानी षंसारमे क्रीडा करता हा शी नानाप्रकारके पापोसे लिप्त नहीं होता है) यह स्मृति प्रमाण मी है । 


अधि० १० सृ० १४ | भाषायुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासदित ८१५ 


चागाभमिषु कमसु कर्त॑त्वमेव न प्रतिपद्यते ब्रह्मविदिति दरयति) * अतिक्रान्तेषु तु यद्यपि 
मरिथ्यान्ञानात्कतेन्वं प्रतिचेद इव, तथापि विद्यासामर््यान्मिथ्याज्ञाननिवुत्तेस्तान्यपि प्रवि- 
लीयत इत्यशह-विनादा इति । पूच॑सतिद्धकर्त॑त्वमोक्तस्वविपरीतं हि जिष्वपि कारेष्वकतु 
त्वाभोकतृत्वस्वरूपं ब्रह्माहमस्मि नेतः पूव॑मपि कर्ता मोक्ता वाऽहमासं नेदानीं नापि भविष्यः 
त्काल इति बह्यविदवगच्छति । एवमेव च मोक उपपद्यते। अन्यथा हनादिकाटप्रवृत्तानां 
कमणां श्रयाभावे मोश्चाभावः स्यात्‌ । लन देशकारनिभित्तापेश्चो मोकश्चः कम॑फलर्वद्धवित्‌- 


महति, अनित्यत्वप्रसङ्ात्‌। परोश्चत्वानुपपत्तेड्च ज्ञानफटस्य । ` तस्मादब्रह्मधिगमे 
दुशितक्षय इलि स्थितम्‌ ॥१३॥ 


( १० इतरासंदरेप्राधिकरणम्‌ । स्‌ १५) 
इतरस्याप्येवमसंदरेषः पाते तु ॥१४॥ 

पदच्छेद्‌--इतरस्य, अपि, एवम्‌, असंशरेषः, पाति, तु । 

सूच्राथ--( इतरस्यापि } ज्ञानवानूके पुण्यका भमौ ( एवम्‌ ) पापके समान ( असदलेषः ) 


असंररेष ओर विना होता दै, (पतितुं) इसप्रकार ब्रह्यज्ञानसे बन्धके हेतुभूत पुण्य ओर पापके 
असम्बन्ध ओर विनार सिद होनेसे ब्रह्मवेत्ताका शरीरपातं हानेपर ही मोक्ष होता है । 


कपूवसिमन्नधिकरणे बन्धहेतोरघस्य स्वाभाविकस्यादरेषविनादरगे ज्ञाननिमित्तो शास्र 
व्यपदेहाल्निरूपितौ। धमंस्य पुनः शास्जीयत्वाच्छास्बीयेण ज्ञानेनाविरोध दत्याराङ्कच तन्नि 


विधान नहींदहै, तो मी अकर्ता आत्मत्वे ( आत्मा अकर्ता है ) - ज्ञानसे कमं प्रदाह सिद्ध होतांदहै। 
अश्टेषः" यहु शब्द आगामी कमेमिं ब्रह्मवित्‌ कतृत्वको ही प्रप्त नहीं होता, एसा दिखलाता दहै 
ओर अतिक्रान्त-अतीत कमेमिं यद्यपि मिथ्याज्ञानसे कतृत्वको मानो प्राप्त हंबा-सादहै, तो भी ज्ञानकी 
सामथ्यंसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति होनेसे वे अतीत कमं भी प्रविलीन हौ जति है, एेसा सूत्रस्य “विना 
राब्दसे कहते ह । पूवंसिद्ध कत्व, भोकतृत्वसे विपरीत, तीनों कार्म मी अकतंत्व, अभोक्तृत्व स्वरूप 
ब्रह्म मै है, इससे पुवं मी कर्ता वा मोक्ता मँ नहीं था, अव भी नहीं है, इसी प्रकार मविष्यवकालमे भी 
तरीं होऊगा, इसप्रकार ब्रह्मवित्‌ जानता है, ओर इसप्रकार मोक्ष उपपन्न होता है । अन्यथा-त्रह्मजञानसे 
कमंका क्षय न मानें तो अनादिकारसे प्रवृत्त हए कमेकि क्षयका अभाव होनेसे मोक्षामाव होगां । 
ओर कमंफलके समान मोक्ष देश, काल निमित्ती अपेक्षा करनेवाला नहीं हो सकता, क्योकि एेसा 
माननेसे कमं फलके समान मोक्षम अनित्यत्वं प्रसद्क आ जायगा । ओर ज्ञानके फलम परोक्षत्वं 
अनुपपघ्न है । इससे यह्‌ सिद्ध हुआ कि ब्रह्मज्ञान होनेपर पापका क्षय होता है ॥ १३॥ 
पुवं अधिकरणमें स्वाभाविक बन्धके हेलुभूत पापका ज्ञाननिमित्तक असम्बन्ध भौर विनाश 
शास्त्र व्यपदेशसे निरूपित कयि ग्ये है ओरधमं तो शास्त्रीय है। भतः उसका शपरस्त्रीय ज्ञानसे 
अविरोध है । एेसी आशाङ्का कर उसके निराकरणं करनेके किए पुवं अधिकरणके न्यायकां अतिदेश 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# कमोकिा ट्ट फल न हीनेसे श्रतिप्रमाणसे अदृष्ट स्वगं आदि फर मानना पडतां है । परन्तु 


यहां तो केवल त्रह्मात्मत्व ॒ज्ञानसे अज्ञानको निवृत्तिमात्र होतीदहैः ब्रह्म तो स्वयं सिद्धहै। अतः 
अपरोक्ष ज्ञानका मोक्षरूप अपरोक्ष फल जब सम्भवरहै तो अदृष्ट फलकी कत्पना अन्याय है । इसलिए 


ब्रह्मज्ञान होनेपर पूव सथ्ित क्मेकिा नाह ओर आगामी कर्मोकिा सम्बन्ध नहीं होता, यह श्रति ओर 
स्मृति सिद्ध दहै॥ १३॥ 


# तत्त्वज्ञाने पापकी निवृत्ति कहकर अब पुप्यकी निवृत्तिमें “दइतरस्याप्येवम्‌ इत्यादिसे .अति- 
देश करते दँ । जसे याग आदि अदृष्टद्वारा पापका क्षय करते है, वसे ब्रह्मविद्या नहीं करतो, किन्तु 
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राकरणाय वूर्वाधिकणरन्यायालिदेशः क्रियते । इतरस्यापि पुण्यस्य कमण एवमघवद्‌- 
संदरेषो विनारदच ज्ञानवतो भवतः । कुतः ? तस्यापि स्वफखरे तुस्वेन ज्ञानफट प्रतिवन्धि- 
त्वप्रखङ्ात्‌, -“उमे उ हैवेष एदे .तरति' (ब्रृ० ४।४।२२) इत्यादिश्चतिषु च दुष्ट वस्सुकृतस्यापि 
प्रणाक्तव्यपरेरान्‌ ! यकन्रात्मत्वयोघनिमित्तस्य च कमश्चयस्य सक्त दुष्कृतयोस्तुस्यत्वात्‌, 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि" (सु० २।२।८) इति चाविदेपश्रतेः ¦! यञापि केवर एव पाप्मद्यब्दो 
ददयते, तत्नःपि तेव धुष्यप्रप्याकलितंमिदि द्रण्व्यम्‌, ज्ञानफलोशश्चया निकृष्टफखत्वात्‌ । 
अस्ति च श्रतं पुण्येऽपि पाप्मशनब्दः "नेत सेतुमहोरात्रे तश्तः' { छा० ८।४।१ ) दरतव्यज सह 
दुष्कृतन युकूतम्र्यवुक्रस्य सत्र पात्सान-ता नचतन्त ' इत्यवुक्त्रणव प्रकृत पुष्य पाप्मङ्ाष्द्‌ 
प्रयोगात्‌ । पाते स्विति वुदाष्द)ऽच्ारणाथेः । एवं घर््ाधर्मयोवव॑न्धषत्वो्विदासामर्थ्याद्‌- 
देष चनाशसिद्धेरचदयभाविनी विदुषः शारीर्पाने मुरक्तरिव्यवधास्यद्ि ॥ १४ ॥ 
( ११ अनारब्धाघकरणम्‌ । स १५ ) 
 अनारन्धकार्यं एव तु पूर्वे तदवधेः ॥१५॥ 

पद च्छद अनारब्वकार्य, एव, तु, प्व, तदवधः। | 

सृञाथ--(अनारन्धकार्ये एव) अनारन्ध फर्वार ही (पूरवे) पूवं संचित पृण्य-पापका ही ज्ञान 
से क्षय होता है, (तदवधष्ु) क्योकि "तस्य तावदेव चिरम्‌" इत्यादि श्रुतिसे देहुपातरूप अवधि श्रत है । 

£ पवंयोरधिकरणयीज्ञाननिमित्तः खद्रतदुःकृन््यो(वनाशोऽक्धारितः। स किम- 
विरोषेणारन्धकाययोरनारब्धका्ययोश्च भवत्युत विशोषेणानारब्धकायंयोरेवेत्ति विचायंते। 


{^ 
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किया जाता है । ज्ञानवानुके अन्यका भी--पुण्य केमकां.मी इसप्रकार पापके समान असंर्लेष ओर 
विनाश होता है, किससे ? इसमे किं उसको मी अपने फलके हेतुरूपसे ्ञानफलमे प्रतिबन्धत्व प्रसङ्ग होगा । 
पमे उ हेवेष०' ( यह ब्रह्मवेत्ता पुण्य ओर पापरूपं इन दोनों कर्मोको तर जाता है ) इत्यादि श्रुतिं 
मे पापक समान पुण्यका भो प्रणाश व्यपदेशहै 1 आत्मा अकर्ता है, इस बोध निमित्तिक कमक्षय 
सुकृत ओर दुष्कृत दौनोमे समान है, कारण कि क्षीयन्ते चास्य कर्माणि (इसके कमं क्षीण होते है) 
फेसी अविशेष श्रृति दै । जरह केवर ही पाप्म-पाप शब्द दिखाई देता है वहां मी उसीसे पृण्यका भी 
ग्रहण होता है, एधा समन्चना चाहिए, क्योकि ज्ञानफल्की अवेक्षासे पुण्य निद्ष्ट फल्वाला दै । 
ओौर श्त्िमे पुण्यमे मी पःपशन्दका प्रयोग है, "नैतं सेतंमहोरात्रे* ( इस सेतुरूप आत्माका दिन- 
पुण्य ओर रात-पाप अतिक्रमण नहीं करदे अर्थात्‌ आमाको परिच्छिन्न नहीं करते ) इसमे दुष्कृतके 
साथ सृष्ृतका म, उपक्रमकर (सवं पाप्मानोऽतो निवतन्ते' ( इस अआत्मारूप सेतुसे सब पप निवृत्त 
होते है ) इसप्रकार अविशेषसे ही प्रकृत पुण्यमें पाप शब्दका प्रयोग है । पाते तुः तुः शन्द अव- 
घारणा्थक है । इसप्रकार बन्धके हेतुमत धमं भौर अधमंका विद्याकी सामथ्यंसे असंदरेष ओर विना 
सिद्ध होनेसे विद्वानु शरीरपात होनेपर मुक्ति अवश्य मावी है, एेसा निश्चय करते हँ ॥ १४॥ 

गत दो अधिकरणोमें ज्ञानसे सुकेत भौर दुष्कृतका विनाश निर्चित किया गयाहै। क्यावह 
आरब्ध कायंवारे ओर अनारन्ध कायंवाले दोनोका अविशेषरूते होता है अथवा अनार्य काय॑ 


वालोका ही विशोषरूपसे होता दै, इसपर विचार किया जाता है । पूवेपक्षी--उसमें “उभे उ हेवेष० 
सत्यानन्दीः दीपिका 


हृष्ट मोक्तृत्व आदिकी निवृत्ति करती दै । इसकिए विद्याकी सामथ्यसे ब्रह्यन्ञानीके जसे पापकां असंश्टेष 
ओर विना होता है, उसे ही पूवं संचित पुण्यका विनाश मौर आगामी पृण्यका असश्टेष होता है ।१४। 
® पूवं अधिकरणोमें ज्ञानसे अशेष कर्मोका क्षय ओर असंररेष निरिचत किया गया है । परन्तु 
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तञ "उभे उ हैवैष पत्ते तरति" ( न्रु° ४।४।२२ ) इत्येव मादिश्रतिष्वचिरोषश्रवणादविकोषेणेव 
श्य इति । एवं प्राक्षे प्रत्याह-अनारब्धकाये एव त्विति । अप्रचृत्तफले एव पूवे जन्मान्तर- 
संचिते, अस्प्रन्नमि च जन्मनि प्राश्ञानोत्पत्तेः संचिते, सुकृतदुष्कृते ज्ञनाधिगमात्श्चीयेते 

नत्वारन्धकायं साभिमुक्तफरे, याभ्यामेतद्‌व्ह्मज्ञानायतने जन्म निर्मितम्‌ । कुत एतत्‌ ? 
तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपरस्पे' ( छा० ६।१४।२ ) इति हारीरपातावधिकरणा- 
सषेमप्रामेः। इतरथा हि ज्ञानादशेषकमेश्चये सति स्थितिदेत्वभावाञ्ज्ञानप्राप्तयनन्तरमेव घ्ेम- 
मश्च कीत । तञ्च हारीरपातप्रतीक्षां नाचश्चीत । 8 ननु वस्तुवटेन वायमकर्बात्मावबोधः 
कर्माणि ्चपयन्कथं कानिचित्क्षपयेत्कानिचिच्योपेक्चेत ? नहि समानेऽग्निबीज्ञसंपकं केषांचि 
द्रीजह्क्तिः शीयते, केषांचिन्न क्षीयत इति शक्यमङ्गीकतंमिति । उच्यते- न तावदनाध्ि- 
त्यारब्धकायं कर्मारायं क्ञानोत्पत्तिरुपपद्यते। आधिते च तस्मिन्कुखाटचक्रवस्पवृत्तवेगस्या- 
न्तराछे प्रतिबन्धासंभवाद्धवति वेशश्यप्रतिपालनम्‌। अकर््रः्मबोधोऽपि हि मिथ्याज्ञानवा- 
( यह्‌ ब्रह्मवेत्ता इन दोनो -पुण्य ओर पाप कर्मोका अतिक्रमण कर जाता है) इत्यादि श्रुतियोमे अवि- 
शेषरूपसे श्रवण होनेप्े अविशेषरूपसे ही क्षय होता है । लिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर निराकरण 
कहते द --“अनारब्धकायं एव तु" पूवं जन्ममे संचित ओर ज्ञानोत्पत्तिसे पूवं तक इस जन्ममें संचित 
अप्रवृत्त फलवा सुकृत ओर दुष्कृत ज्ञानकी प्राप्तिसे क्षय होते है, किन्तु आरण्य कायं अधंभक्त फल 
वारे जिन पृण्य पापोसे इस ब्रह्म्ञानकी प्राप्तिका स्थान यहु जन्म निमित हुभारहै, वे क्षय नहीं होते । 
यह्‌ किससे ? इससे किं "तस्य तावदेव चिरं” ( उस विद्वानुके मोक्षम उतना ही विलम्ब है जब तक 
कि वहू देह बन्धनसे मृक्तं नहीं होता । उसके अनन्तर तो वह॒ सत्सम्पन्नटो जाता) इसप्रकार 
देहपात मोक्ष प्राप्तिकी अवधि किया जेया है, अन्यथा-ज्ञानसे समस्त कमकि क्षय होनेपर शरीर स्थिति 


काकारणन होनेसे ज्ञान प्राप्तिके अनन्तर ही विद्वानुको मोक्ष प्राप्त होगा, तो फिर शचरीरपातकी 
प्रतीक्षा नहीं कहनी चाहिए । परन्तु "भत्मा भक्ता है' यह बोध वस्तु सामथ्यंसेही कर्मोकिाक्षय 


करता हुभा कृ कर्मक क्षय करे ओर कुछ कर्मक उपेक्षा करे, यह क्से होगा? अग्नि ओर 
वीजोका संपकं समान होनेपर कुच्ी बीजशक्ति क्षय होती है भौर कुकी बीजशक्ति क्षय नहीं 
होती, एेसा अङ्खीकार नहीं किया जा सकता ? कहते है--आरन्ध कायंवाले कर्माशियका आश्रय किए 
विना ज्ञानकी उत्पत्ति उपपन्न नहीं होती । उसके आधित होनेपर कुाक्चक्रके समान प्रवृत्त वेग 
वालेकै मध्यमे प्रतिबन्धके सम्भवन होनेसे वेग क्षयकी प्रतीक्षा होती दहै। अकतं अत्मबोधमभी 


सत्यानन्दी-दीपिकां 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि °०' यह्‌ श्रुति ज्ञानीके अशेष कमोकरा क्षय कहती है अर “तस्य तावदेव चिर० 


यह श्रुति मोक्षके किए. शरीरपातकी प्रतीक्षा कहती है, इससे यह प्रतीत होता है कि कु अवशेष 
केमं हैँ जिनका ज्ञानसे मी नाञ्च नहीं होता । इस संदिग्ध विषयको (अनारन्धकायेः इत्यादिसे स्पष्ट 
करते है । क्षीयन्ते चास्य कर्माणि" यह्‌ उत्सगं श्ति है, क्योकि (तस्य तावदेव चिरम्‌" यह्‌ अपवादं 


श्रुति विद्यमान है । इससे श्षीयन्ते चास्य कर्माणिः इस श्रतिका प्रारन्ध कमकि छोडकर शेष कम्‌ 
क्षयमे तात्पयं समक्नना चाहिए । पसा माननेसे दोनों श्रतियोकां समन्वय हता है । 


# यद्यपि अद्र तात्मन्ञान अनादि अविद्या ओर तत्कृत समस्त प्रपच्वका विरोधी होनेसे तन्मघ्य- 
वर्तीं अशेष कर्मोका भी विरोधीहै, तो भी जसे अनारन्ध कायेवारे कर्मोका शीघ्रतासे विनाश करता 
है, वसे आरब्ध कायेवाले प्रारन्य कर्मोक्रा नहीं । यदि दोनों प्रकारके कर्मोका ज्ञानद्वारा समानरूपसर 
विनाश मानं तो हिरण्यगमं, याज्ञावल्क्य, वसिष्ट, व्यास, शुकदेव, उदूदालक आदि जीवन मृक्त महा- 
पुरुषोका जो श्रुति, स्मृति आदिमे गुर शिष्य आदिरूपसे संवाद प्रसिद्ध है, वहु काल्पनिक सिद्ध होगा । 








८१८ ब्रह्मस्‌ज-शाङ्करभाष्य | अ० ७ पा०१ 


धनेन कर्मण्युच्छिनत्ति । वाधितमपि तु मिथ्याज्ञानं द्विचन्द्रज्ञानवत्संस्कारवश्यात्कचि- 
त्कारखमनुवतंत एव । अपि च नैवात्र विवदितव्यम्‌-ब्रह्मविद्‌ा कचित्कार हरीर धियतेनवा 
धियत इति! कथं होकस्य स्वहदय प्रत्ययं ब्रह्म वेदनं देहधारणं चापरेण प्रतिक्षेप्तुं 
शक्येत ? श्रतिस्मतिषु च स्थितप्रज्ञटक्षणनिद्‌ शेनेतदेव निरुच्यते । तस्मादनारन्धका्यं- 
योरेव सुकृत दुष्कृतयोर्विद्यासामथ्यत्श्चय इति निर्णयः ॥१५॥ 
( १२ अभ्निरो्राययधिकरणम्‌ । सू० १६-१७ ) 
(५ ९ ¢ 
अग्निहोत्रादि तु तत्काथौधेव तदशनात्‌ ॥१६॥ 

पदच्छेद- -अग्निहोत्रादि, तु, तत्कार्याय, एव, तदशनात्‌ । 

सूञ्जाथं--( अग्निहोत्रादि ) अभ्निहोत्र आदि नित्य नेमित्तिक कमं समुदाय तो (तत्कार्ययव) 
तत्वज्ञान साध्य मोक्षरूप कायके लिए ही दहै, ( तदृदशंनात्‌ ) क्योकि (तमेतं वेदानुवचनेन०" इत्यादि 
श्रुतिमे कम आदिमे ज्ञान हेतुता देखी जाती है । ( तु ) शब्द शङ्खम निवत्यथ है । 

®पुण्यस्याप्यदरेष्रविनाशयोरघन्यायो ऽतिदिष्टः, सोऽतिदेशः सवपुण्यविषय इलत्या- 
हाङ्श् प्रतिवक्ति-गग्निरोजादि त्विति । तुशब्द आद्धाङ्गामपनुदति, यन्नित्यं कमं वेदिकम 


मिथ्याज्ञानकै बाधसे कर्मोका उच्छेद करता है । बाधित हुआ मी मिथ्याज्ञान दो चन्द्रज्ञानके समानं 
संस्कारके बलमसे कुछ समय तक अनुवतित होता ही है । ओर इस विषयमे विवाद नहीं करना चाहिए 
कि ब्रह्यज्ञानी कितने समय तक शरीर धारणं करता है अथवा नहीं धारण करतां है । एक ही पुरुषकरा 
स्वहूदय-स्वसंवेद्य प्रत्यय-ब्रह्मज्ञानं ओर देहं धारणं उसपर अन्य ॒पुरुषद्रारा आक्षेप कंसे किया जा सकता 
है ? अर्थात्‌ नहीं किया जा सकता है। शति ओर स्मृतिमे स्थितप्रज्ञके लक्षणके उपदेरसे यही कषा 


जाता है। इसलिए अनारन्ध कायेवाले सृकृत ओर दुष्कृतका ही विद्याकी सामथ्यसे क्षय होता है, 
एेसा निणय है ।॥ १५ ॥ 


प्यके भी अशेष मौर विनारमें पाप ॒न्थायका अतिदेश किया गयादहै। क्या वहु अतिदेश 
सवं पुण्य विषयक है ? एसी आशङ्का कर उसका निराकरण कहते ह--अ्चिहोत्रादि तुः तु" शब्द 
घाच्चद्धुाका परिहार करतादै। जो वंदिक अग्निहोत्रादि नित्य कमं वे तत्‌ तत्‌ कायकेकिएही होते 


व्यानन्दी-दीपिका 
इससे अदत आत्मैकत्व ज्ञानका संप्रदाय मो उच्छिन्निहो जाग्रगा ! इत्यादि अनेक भापत्ति्यां प्रसक्त 


होगी । इससे भगवद्गीताके दूसरे अध्यायमें विस्तार पूवक स्थितप्र्नके लक्षणेकि उपदेरसे यह्‌ 
सिद्ध होतादै कि ज्ञानीके प्रारब्ध कमक्रे होनेपर ही उसकी जीवन्पुक्त अवस्था सिद्ध होती है भौर. 


मुमुक्षु पुरुषोको उनके उपदेशोसे लाम होता है । यदि यह मानें कि त्रह्यज्ञानसे मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति 
होनेसे अशेष. कमं नष्ट हो जाते है, तो उसको “आश्रिते आदिसे कहते हैँ । किच्च यह भी एक मत है 


कि आवरण ओौर विक्षेप नामक अविद्याकी दो शक्तियाँ हैँ । आवरणशक्ति तो विद्यसे निवृत्त हो जाती 
दै किन्तु विक्षेपशक्ति नंदी । अतः विक्षेपशक्तिसे निमित ब्रह्यवेत्ताका ररीरमभी विद्यमान रहता है। 
वहु मोगके समाप्त होनेपर नष्ट हो जाती है, अनन्तर ज्ञानीका मोक्ष होता है, क्योकि वस्तुकौ साम्यं 


समान होनेपर मी कायलि दधसे यही सिद्ध होता है कि विद्याकी सामथ्यंसे अनारन्ध कायंवाले सुकृत 
गौर दुष्कृतका ही क्षय होता है ॥ १५॥ 


# पुण्यका मी पापके समान अश्चुष भौर विना कहा गया । क्या वह्‌ सब पुण्य विषयक है 
भथवा नहीं ? एसा सन्देह होता है । परन्तु पुण्यका अश्रेष ओर विनाश होनेसे ज्ञानीकों वेदविहित 
अग्निहोत्र आदि नित्य कमं मी नहीं करने चाहिए, क्योकि उनका भी पूण्यके समान विद्यासे नाश 
होगा, इसक्िए श्रक्षालनाद्धि. पङ्कस्य दूरादस्पलंनं वरम्‌” ( अद्धोको पङ्क लगाकर उसे धोनी अपेक्षा 


अधि० १२ स्‌० १७ ] भाषानुवादं-सस्यानन्दी-दीपिकासंहिते ८१९ 


ग्निहोचादि, तत्तत्का्यीयेव भवति, ज्ञानस्य यत्काय तदेवास्यापि का्य॑मिव्य्थः। कुतः ? "तमेतं 
वेदानुवचनेन ब्राह्यणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन" (-लर° ४।४।२२ ) इत्यादिदद्ानात्‌ । नयु ज्ञान- 
कर्मणोविलक्चषणकायत्वात्कार्यकत्वायुपपत्तिः, नैष दोषः, ज्वरमरणकार्ययोरपि दधिविषयो- 
गुडमन्त्रसंयुक्तयोस्तृ्तिपुष्िकायेद दानात्‌, तद्वत्कर्मणोऽपि कज्ञानसंयुक्तस्य मोक्षका्यो- 
पपत्तेः नन्वनारभ्यो मोक्षः, कथमस्य कमेकारयत्वमुच्यते १ नेष दोषः, आरादुपकार कत्वा- 
त्क्मेणः। ज्ञानस्येव हि प्रापक सत्कम प्रणाड्या मो्कारणमिव्युपचयते। अत पव चाति 
क्रान्तविषयमेतत्का्यंकत्वाभिधानम्‌। नहि ब्रह्मविद आगाम्यग्निहोच्ादि संभवति, अनियोज्य 
बरह्मात्मत्वप्रतिपत्तेः शाख्स्याविषयत्वात्‌। सगुणाखु तु विचा कतत्वानतिवृत्तेः संभवत्या- 
गाम्यप्यग्निहोत्रादि ] तस्यापि निरभथिसंधिनः कार्यान्तराभावादि यासंगस्युपपत्तिः ॥१६॥ 

किविषयं पुनरिद्मन्छे षविनाशवचनं, किविषयं वाऽदो विनियोगवचनमेकेषां राखि 
नाम्‌--^तस्य पुत्रा दायमुपयन्ति सुहृदः साधुद्स्यां द्विषन्तः पपरृस्याम्‌' इति ? अत उत्तरं पठति-- 

अतोऽन्यापि दयेषाञ्ुमयोः ॥१७।। 

पदच्छेद--अतः, अन्या, अपि, हि, एकेषाम्‌, उमयोः । 

सूत्राथं--( एकेषाम्‌ ) कुछ शलाखावालोके मतम ( अतः ) अग्निहोत्र आदि नित्य कमस 
( अन्या } स्वर्गादिकौ साधनीभूत क्रिया अन्यहै। ( उभयोरपि ) वह क्रिया जंभिनि ओर बादरायण 
दोनोको भी सम्मतदहै। | 


षि 


% अतो ऽग्निरो्रादेनित्यात्कर्मणोऽन्यस्यापि ह्यस्ति साधुकृत्या, या फरमभिसंघाय 


है, जो ज्ञानका कायं है वही इसका भी कायं है, एे्ता अथं है । किससे ? इससे किं "तमेतं वेदानुवच- 
नेन °› ( ब्राह्मण उस आत्मको वेदाध्ययने, यज्ञे, ओर दानसे जाननेकी इच्छा करं इत्यादि देखा 
जाता है। परन्तु ज्ञान ओर कमं विलक्षण कायंवारे होनेसे उनमें कार्येकत्व उपपत्ति नही होती । यह 
दोष नहीं है, क्योकि ज्वर ओर मृत्यु कायंवारे दधि ओर विषमे भी गुड गौर मन्त्र संयुक्त होनेपर 
वृति भौर पृष्टिरूप कायं देले जात है, वेसे ज्ञान संयुक्त कम॑का भी मोक्ष कायं हो सकता है । परन्तु 
मोक्ष तो अनारभ्य है, उसको कमंका कायं कंसे कहा जाता है ? यह्‌ दोष नहीं है, क्योकि कमं ज्ञानका 
भाराद ( दूरसे ) उपकारकहै। ज्ञानका ही प्रापक होता हृ कमं परम्परा-जन्तःकरण शुद्धिदढ्ारा 
मोक्षका कारण दहै, एेसा उपचार किया जाता है । अतएव यह कार्यकत्वका अभिधान अतिक्रान्त 
( ्ञानसे पूवं ) कमं विषयक है । कारण कि ब्रह्मवितूके लिए आगामौ अग्निहोत्रादि संमव नहीं है। 
क्योकि अनियोज्य ब्रह्यात्मत्व ज्ञान शास्त्रका विषय नहीं है। सगुणविद्याओमे तो कतृत्वकी अनिवृत्ति 
होनेसे आगामी अग्निहोत्र आदि कमं हो सकते दै । फल अभिलाषा रहित उस कमंको भी अन्य कायंके 
त होनेसे वि्याकी संगति ( सम्बन्ध ) उपपन्न होती है ॥ १६ ॥ 

तो फिर यह्‌ अश्ुष ओर विनाश वचन कि विषयकं है, ओर इस प्रकार इन चाखावांलोकां 
“तस्य पुन्ना °` ( उसके "पुत्र दाय-घन प्राप्त करते है, मित्र साधुकमं भौर शत्रु पापकमं प्राप्त करते हैँ ) 
यह्‌ विनियोग वचन किसके किए है ? इसके लिए उत्तर कहते ह-- 

अतः-अग्िहोत्रादि नित्यकमंसे अन्य मी साधुकरत्य है, जो फलके उदेश्यसे किया जाता दहै । 

सत्यानन्द्री-दीपिका 

उसका दुरसे अस्यशं ही श्रेष्ठ है ). इसप्रकार पद्कप्रक्षाकन न्थायसे अग्निहोत्र आदि नित्य कमं न करना 
रेष्ठ है । पूवंपक्षमे पङ्कप्रक्षालन स्यायसे ज्ञानके लिए नित्य कर्मोका अनुष्ठान असिद्ध है भौर सिदान्तमें 
ज्ञानोत्पत्तिके लिए नित्यकमं अनुष्ठेय है| १६॥ 


८२० ब्रह्यसूज्-श्ञाङरभाष्य | अथ्पा०१ 


क्रियते, तस्या एष विनियोग उक्त एकेषां राखिनाम- सहृदः साधरुकरृस्यासुपयन्ति' इति । तस्या 
एव चेदमघवदण्छेषविनाहानिरूपणमितर स्याप्येवमन्छेष इति। तथाजातीयक्रस्य काम्यस्य 
कर्मणो विदां प्रतयजुपकारकतवे संप्रतिपत्तिरभयोरपि जेमिनिवादरायणयोयाचा्यैयोः ॥१७॥ 
( १२ विद्याज्ञानसाधसाधिकरणम्‌ । स्‌० १८) 
यदेष विद्येति हि ॥१८॥ ` 
पदच्डेद्‌--यद्‌, एव, विद्यया, इति, हि । 
सूत्राथं-- (विद्यया) विद्या संयुक्त (यद्‌) अग्निहोत्रादि नित्य कमं मौर केवल अग्निहोत्रादि नित्य- 
कमं दोनों इस जन्ममें ब्रहयज्ञानके साधन हो सक्ते हैँ, (एव ही) क्योकि “यदेव विद्यया" एसी ध्ति है । 
छः समधिगतमेतदनन्तसाधिकरणे नित्यमग्निहोजादिकं कमं मुमुष्चुणा मोश्चश्रयोजनो- 
देशोन छृतमुपात्तदुरितक्षयहेतुत्वद्यारेण सत्वश्ुद्धिकारणतां प्रतिपद्यमानं मोश्चप्रयोजनब्रह्मा- 
धिगमनिमित्तत्वेन ब्रह्मवि्या सरैककायं भवतीति। तचाग्निदोघादि कर्माङ्गव्यपाश्रयविध्ा- 
संयुक्तं केवलं चास्ति । य एवं विद्धान्यजति', “य एवं विद्वाज्नुहोति", य एवं चिद्वाज्छसति” य एवं 
विद्वान्यायति', "तस्मादेवंविदमेव ब्रह्माणं कुर्वीत नानेवं विदम्‌ (छा ° ४।१७।१०), तेनोमो कुरुतो यदचे- 
तदेवं वेद्‌ यश्च न वेद्‌" ( छा० १।१।१० ) इत्यादिवचनेभ्यो विद्यासंयुक्तमस्ति, केवरमप्यस्ति । 
तत्रेदं विचायेते-कि -विद्यासंयुकक्तमेवाग्निहोत्रादिकं कम ॒मुमुश्षोविद्याहेतुत्वेन तया 
उसका कुछ शाखावारोके मतमे “सुहृदः घाधुव्याञ्ुपयन्ति" ( मित्र इसके साधुकृत्यको प्राप्त होते है ) 
दस प्रकार यह्‌ विनियोग कहा गया है । उसका! ही पापके समान यहु अशुष ओर विना्है, एेसा 
“इतरस्याप्येवमश्छेषः इस सूत्रमे निरूपण टै । इस प्रकारके कोम्य कमके विद्याके प्रति अनुपक।रकत्व 
होनेमे जेमिनि ओर बादरायण दोनों आचार्योको मी सम्मति दै।॥ १७॥ 
मुमृक्षु द्वारा मोक्षरूप प्रयोजनके उदेर्थसे क्रिये गये नित्य अग्निहोत्र आदि कमं संचित पापक्षय 
हेतु द्वारा अन्तःकरण शुद्धिकी कारणताको प्राप्त होकर मोक्ष प्रयोजनवाले त्रहाज्ञानके निभित्तरूपसे 
बरहाविद्याके साथ एक कायंवारे होते है, एे्ा शत अधिकरणमे भलो-मांति अधिगव हा है । 
उसमे अग्निहोत्रादि कमं अद्धोसे सम्बद्ध उपासना संयुक्त है भौर केवल-उपासना असंयुक्त भी 
है--"य एवं विद्भान्यजति' ( जो एेसा जाननेवाला होकर याग करता दहै, जो ठेषा ज'ननेवाला होकर 
होम करतादै, जो एसा जाननेवाखा होकर शंसन करता है, जो एेप्रा जाननेवाला होकर उद्शान 
करता ठै ) (तस्मादेवं ०' ( अतः इसप्रकार जाननेवालेको ही ब्रह्मा बनावे, एेसा न जाननेवालेको नहीं ) 
^तेनोमौ ऊरूतो० ( जो इस अक्षरको इसप्रकार जनता है ओर जो नहीं जानता वे दोन ही उसके 
दवारा कमं करते हैँ ) इत्यादि श्रुतिवचनोसे अग्निहोत्र आदि कमं विद्या संयुक्त है ओर केवल मी दै। 
उसपर यह. विचार किया जाताहै कि क्या विया सयुक्त ही मग्निहोत्र आदि कमं मुमृक्षुकी विद्याके 
हेतुूपसे उसके साथ एककायत्वको प्राप्त होते हैँ केवल नहीं अथवा अविशेषसे विद्या सयुक्त ओौर 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# यह अश्रष कौर विनाद्य वचन काम्य कमेकि विषयमे है । काण्वश्ाखावालोका "सुहृद 
साधुङृत्यासुपयन्ति' यह्‌ विनियोगवचन मी काम्यकमं विषयक है, क्योकि ज्योतिष्टोमादि काम्य कमं 
विद्याके उपकारक नहीं होते, अतः काम्य कमं विषयक ही अश्रष, विनाश ओर विनियोगये दोनों 
वचन समक्षने चाहिए ॥ १७॥ 
# पूव पक्षम विद्या संयुक्त अग्निहोत्र मादि नित्यकमं विद्योत्पत्तिमे हेतु है, क्थोकि वे विद्याहीन 
कमेसि विशिष्ट अवगत होते हैँ । सिद्धान्तमे दोनों प्रकारके कमं विद्योत्पत्तिमे देतु है ॥ १८ ॥ 
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सहेककायंत्वं प्रतिपद्यते, न केवलमुत विद्यासंयुक्तं केवरं चाविनोषेणेति । कुतः. संशयः ? 
'तमतमात्मानं यज्ञन विविदिषन्ति इति यज्ञादीनामविरोषेणात्मवेदनाङ्खत्वेन श्रवणात्‌ । 
विद्यासंयुक्तस्य चाम्निदोतरादे्विरिष्टत्वावगमात्‌ । कि तावत्प्राप्तम्‌ ? विचार युक्तमेव कर्मा 
ग्निहो्राद्यार्मविदयारोषस्वं प्रतिपद्यते, न विद्यादीनम्‌, विद्योपेतस्य विरिण्रत्वावगमादिया- 
विहीनात्‌, "यदहरेव ज॒दोति तदहः पुनशस्युमपजयय्येवंविद्वान, हइत्यादिश्रुतिभ्यः। दधया युक्तो 
यया पाथं कमबन्धं प्रहास्यसि" (गी° २।३९), दूरेण ह्यवरं कम बुद्धियोगाद्धनंजय' ( गी० २।४९ ) 
इत्यादिस्म्रतिभ्यदरचेति । एवं प्राप्ते प्रतिपा्यते-यदेव विद्ययेति हि, सत्यमेतत्‌, विद्यासंयुक्त 
कर्मागिनिटोादिकं विया विदहीनात्कमंणो ऽग्निदोजादि रिम, विद्वानिव ब्राह्यणो विद्याविही- 
नाद्‌ बाह्यणात्‌, तथापि नाव्यन्तमनपेश्षं विद्ाविदहीनं क्माग्निहोजादिकम्‌ । कस्मात्‌ १ (तमेत- 
माव्मानं यज्ञेन विविदिषन्ति" इत्यविशेषेणाग्निहोत्रादेर्चिद्याहेतुत्वेन श्रुतत्वात्‌ । नयु विधा- 
सं युक्तस्याग्निरोत्रदेवया विदीनादिरि्टत्वावगमाद्वियाविहीनमग्निहोचयात्मविदयाहेतु - 
स्वेनानपेश्चमेवेति युक्तम्‌, नेतदेवम्‌। विद्यासहयस्याभ्निहोच्रदेविद्यानिमित्तेन सामर्थ्याति- 
रायेन योगादात्मज्ञानं प्रति कश्चित्कारणत्वातिश्ायो भविष्यति, न तथा विद्याविहीनस्येति 
युक्तं कस्पयितुम्‌, नतु यज्ञेन विविदिषन्ति" इत्यत्र(विशोषेणात्मन्ञानाङ्गष्वेन श्रुतस्याग्निोत्रा- 
देरनङ्कव्वं शक्यमभ्युपगन्तुम्‌ । तथा हि श्चुतिः-“यदेव विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषद्‌ तदेव चीयं- 
वत्तरं मवति" (छा० १।१।१०) इति विद्यासंयुक्तस्य कमणोऽ ग्तिहोतादेर्वीयंवत्तरस्वाभिघानेन 
स्वक।य प्रति कंचिदतिशायं ब्र वाणा विद्याविदहीनस्य तस्यैव तत्प्रयोजनं प्रति बीर्यवस्वं 
केवल कमं एक कायत्वको प्राप्त होते ह! एेसा संशय किससे होता है ? इससे कि (तमेतमास्मानं०' 
( उस इस उपनिषद्गम्य आत्माको यज्ञसे जाननेको इच्छा करे ) इसप्रकार यज्ञ॒ आदिका अविरोष- 
रूपसे अत्मज्ञानके अङद्धल्पसे श्रवण है, अतः विद्या सयुक्त अग्निहोत्र आदिमे विरिष्टत्व अवगत्त होता 
है । तब क्या प्राप्त होता है ? पूवपक्षो--विद्या संयुक्त ही अग्निहोत्र आदि कमं आत्मविद्या शोषत्वको 
प्राप्त होते हँ उपासना हीन कमं नहीं । क्योकि यदहरेव जुहोति ० ( जो एेसा जाननेवाछा जिस दिन 
होम करता है उसी दिन मृत्युको जोत केता है ) इत्यादि भ्रुतिसे जौर "बुद्धया युक्तो° (हि पाथं | 
जिस बुद्धिसे युक्त हुआ तं कमोकि बन्धनको मरी-मति नाश करेगा }) दूरेण ह्यवरं ° ८ इस समत्व- 
रूप बुद्धियोगसे सकाम कमं अत्यन्त तुच्छ हैँ ) इत्यादि स्मृतिसे विद्या युक्त कमं विद्याहीन कमते 
विशिष्ट अवगत होते है । सिद्धान्तौ-एेसा प्राप्त होनेपरं प्रतिपादन किया जाता है- "यदेव दिद्ययेति हि' 
यह ठीक है! विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं विद्याहीन अभगनिहोत्रादि कमेसि विशिषटहै। जैसे 
विद्वान्‌ ब्रह्मण विद्याहीनं ब्राह्यणमे विरिष्टदहै। तोम विद्या विहीन अगतिहोत्र आदि कमं अत्यन्त 
अनपेक्ष नहीं है, किससे ? इससे कि (तमेतमात्मानं यत्तेन विविदिषन्ति इसप्रकार अविशेषसे अग्निहोत्रादि 
कमं विद्याके हेतुरूपसे रत दँ । पू०-परन्तु वियासंयुक्त अग्निहोत्रादि कममिं विद्याविहोन अग्निहोत्र 
लादि क्मेसि विदि्ट अवगम होनेसे विद्याविहीन भमग्निहोत्रादि कमं भात्मविद्याके हितुरूपसे अनपेक्ष 
ही दै, यह युक्त है। सि०्-यह एेसा नहीं, क्योकि विद्या सहायवारे अग्निहोत्र आदिमे विद्या 
निमित्तिकं सामथ्यं अतिथयके योगसे आत्मन्ञानके प्रति कोई कारणरूपसे अतिशय होगा, विद्याविहीन 
अगिनहोत्र आदिमं एेसा अतिशय नहीं होगा, एेसो कल्पना करना युक्तं है । परन्तु “यज्ञेन विविदि- 
षन्ति" इसमें अविरोषसे आत्मज्ञानके अद्धरूपसे श्रुत अग्निहोत्र आदिमे अनङ्खत्व स्वीकार नहीं कियां 
जा सकता । क्योकि “यदेव विद्यया०' ( जो कम विद्यास, श्रद्धति भौर योग युक्त होकर करता है वह्‌ 
वीयंवत्तर होता है ) यह्‌ श्रुति विद्या संयुक्त अग्निहोत्र आदि कमं अधिक वीयंमातु है, इस कथनसे 
अपने कायके प्रति कु अतिशय कहती हई विद्याविहीन उसी कमंको उस प्रयोजनके प्रति वीयंवत्‌ 
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दशंयति । कर्मणश्च वीर्य॑वस्वं तत्‌, यत्स्वप्रयोजनसाधनय्रसहत्वम्‌ । तस्माद्विासंयुक्तं 
नित्यमग्निदोतादि वियाविदीनं चोभयमपि समुसुश्चुणा मोक्षप्रयोजनोदेरोनेह जन्मनि 
जन्मान्तरे च प्रागज्ञानोत्पत्तेः कृतं यत्‌, तयथासामथ्यं ब्रह्माधिगमपरतिबन्धकारणोपात्त- 
दुरितक्चयहेतुत्वद्वारेण ब्रह्माधिगमकारणत्वं प्रतिपद्यमानं भ्रवणमननश्रद्धातात्पर्यायन्त- 
रङ्गकारणापेक्ं ब्रह्मविद्यया सदैककायं भवतीति स्थितम्‌ ॥ १८ ॥ 
( १७ इतरक्षपणाधिकरणम्‌ । स० १९ ) 
भोगेन स्वितरे श्चपयिस्वा संपद्यते ॥१९॥ 
पदच्छेद-मोगेन, तु, इतरे, क्षपयित्वा, सम्पद्यते । 
सूञाथं--( इतरे तु ) आरब्ध पुण्यपापोका तो ( मोगेन ) मोगसे ( क्षपयित्वा ) नाशकर 
( सम्पद्यते ) ब्रह्मको प्राप्त होता है । 
$अनारन्धकायंयोः पुण्यपापयोविद्यासामर्यार्क्षय उक्तः, इतरे त्वारन्यकायें पुण्य- 
पापे उपभोगेन क्षपयित्वा ब्रह्म संपद्यते, "तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्येऽथ संपर्स्ये (छन्दो ° 
६।१४।२) इति श्रद्मैव सन्ब्रह्माप्येति इति चे वमादिश्चुतिभ्यः । ननु सत्यपि सम्यग्ददांने यथा 
प्राग्देहपातादमेदद शनं द्विचन्द्रदश॑नन्यायेनायुवत्तमेवं पश्चादप्ययुवतंत-न, निमित्ता- 
भावात्‌। उपमोगशेषक्षपणं हि तजानुचत्तिनिमित्तम्‌, नच ताररामज किचिदसिति। नन्वपरः 
क्मांशयो ऽभिनवमुपमोगमारप्स्यते, न, तस्य दग्धबीजत्वात्‌ । मिथ्याज्ञानावष्ठम्भं हि 


दिखलाती है । वही कममें वंयवत्त्व है जो अपने प्रयोजनके सिद्ध करनेमे क्षमता हो । इसलिए तिया 
सयुक्त नित्य अग्निहोत्र आदि कमं मौर विद्या रहित कमं दोनों मी मुमृकषुसे मोक्ष प्रयोजनके उदेकष्यसे 
इस जन्ममे अथवा जन्मान्तरमें ज्ञानोत्पत्तिके पुवं जो किये गये हँ वे अपनी सामथ्यके भनुसार ब्रह्म 
ज्ञानके प्रतिबन्ध कारणरूपसे प्राप्त पापक्षयके ` हैतुरूप द्वारसे ब्रह्मज्ञानके कारणत्वको प्राप्त होकर 
श्रवण, मननं, श्रद्धा, तात्पयं आदि अन्तरङ्ध कारणोकी अपेक्षासे ब्रह्मविद्याके साथ मोक्षरूप एक कायं 
वाले होते ह, यह सिद्ध होताहै।॥ १८ ॥ | | 

, अनारब्ध कायंवाक पुण्य ओर पापका. विद्याकी सामथ्यंसे क्षय कलहा गयां है । अन्य तो-आरब्ध 
कायंवात पुण्य-पापका उपमोगसे क्षपणकर ब्रह्मको प्राप्त होता है, क्योंकि “तस्य तावदेव चिरं °` (उसके 
लिए मोक्ष होनेमे उतना ही विलम्ब है जब तक कि वह॒ देहबन्धनसे मक्त नहीं होता । उसके अन- 
न्तर तो वह्‌ सत्शम्पक्न-्रह्यको प्राप्त हो जाता दै ) "बह्मेव सन्‌०› ( ब्रह्य ही होकर ब्रह्मको प्राप्त होता 
है ) इत्यादि श्रुतियां ह । पू०-परन्तु सम्यग्दशंनके होनेपर भी जसे देहपातके पूवं मेददशंन द्विषन्द्रदशंन 
न्यायसे अनुवतत होता है, वसे देहपातके पंरचात्‌ मी भेददशंन अनुवृत्त. होना चाहिए ? सि ०-- नहीं, क्योकि 
` उसके कारणका अमाव दै । उपभोग शेषका क्षपण ही ब्रहाज्ञानीके भेददशंनकी अनुवृत्तिमे कारण 
है । किन्तु देहपात होनेपर एेसा कोई निमित्त नहीं है । परन्तु दूसरा कर्माशय नवीन उपमोगको 
सारम्म करेगा ? सि०-- नहीं, क्योकि उसका बोज दग्ध हो गया है । भिथ्याज्ञानका मवलम्बन करनेवाला 


[रा सत्यानन्दी-दीपिका । ॥ 
# अनारन्ध कम. ब्रह्मवि्याकी सामथ्यंसे क्षय होते है, यह्‌ पूवं अधिकरणमें कहा गया है । 


जब इस अधिकरणमे यह विचार कियाजातादहै कि. ब्रह्मवितके प्रारन्धकमं क्षयरहोते द कि नहीं? 
इसप्रकार संदेह कर “भोगेन त्वितरे" इत्यादिसे सिद्धान्त कहते है । मिथ्याज्ञान ही कर्मोका बीज है । 
"सति मूरे तद्विपाको जात्यायुर्भोगाः” ( यो० सू० २।१३ ) ( कर्मोके बोजभूत. अवियाके होनेपर ही 
उसके फल जन्म, आयु ओर मोग॒होते हँ ) इसलिए अनारब्ध कमं ब्रह्मविद्याको सामथ्यंसे निवृत्त 
होते है ओर प्रारव्व कमं भोगसे क्षय होते हैँ । “वस्य तावदेव चिरं °' इत्यादि शरुतिवचनसे सिद्ध 
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कर्मान्तरं देहपात उपभोगान्तरमारभते, तच मिथ्याज्ञाने सम्यञ्ञानन दग्धधित्यतः 
साध्वेतदारब्धकार्यक्षये विदुषः केवल्यमवदयं भवतीति ॥ १९ ॥ 
इति श्रोमच्छङ्करमगवत्पादकृतौ शारीरकमीमांसामाप्ये चतुर्थाध्यायस्य प्रथमः पादः ॥१॥ 
चतुर्थाध्याये द्वितीयः पाद्‌; । 
[| अच्र पादे उत्कान्तिगतिनिरूपणम्‌ | 
( इस पादमें उत्क्रान्ति ओर गतिका निरूपण है ) 
( १९ वागधिकरणम्‌ । स्‌० १- ) 


वालमनसि दशेनाच्छब्दाच्च ॥१। 


पद च्छेद-वाक, मनसि, दशनात्‌, शब्दात्‌, चः। 

सू्ञाथं--( वाक्‌ ) वाणीकी वृत्ति ( मनसि )-मनमे रीन होती है, ( दशनात्‌ ) क्योकि 
मनकी वृत्तिके विद्यमानं होनेपर वाग्वृत्तिका लय देखा जाता है, ( च } ओर ( शब्दात्‌ ) वृत्ति ओर 
वृत्तिमानुके अभेदकी विवक्षासे यहाँ उपचारसे वाक्‌ शब्दका प्रयोग किया गयादौ किं वाक्‌ मनमें 
ल्य होती दै। 

# अथापरासु विद्यासु फप्रात्तये देवयानं पन्थानमवतारयिष्यन्प्रथमं तावद्यथा- 
ताख्रमुत्कान्तिक्रममन्वाचष्ठे । समाना हि विद्धद बिदुषोरुतक्रान्तिरिति वक्ष्यति । अस्ति 
परायणविषया श्रुतिः अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेजन 
परस्यां देवतायाम्‌" ( छा° ६।८।६ ) इति । किमिष्ट वाच एव चृत्तिमस्या मनसि संपत्िरुच्यते 

उत बाण्वृत्तेरिति विशयः । तज् वागेव तावन्मनसि संपद्यत इति प्राप्तम्‌ । तथा हि-श्रुतिर- 


कर्मान्तर देहपात होनेपर अन्य उपमोगको आरम्म'करता है । वह मिथ्याज्ञान सम्यग््ञानसे दग्ध हो 
गया, अतः अन्य-जारन्ध कायंका क्षय होनेपर विद्राचुको अवद्य कंवल्य होता है, यह ठीक है ॥१९॥ 
स्वामी सव्यानन्द सरस्वती कृत शाङ्करमाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाप्त ॥१॥ 


निगुण विद्याके फल कथनानन्तर सगुण विद्याओमिं फल प्राप्तिके किए देवयान मागेका अव- 
तरण करते हए सूत्रकार प्रथम शास्त्रानुसार उत्क्रान्तिका क्रम कहते हैँ । उपासक ओर अनुपासककी 
उत्क्रान्ति तुल्यदहीदहै, एेसा अगे करेगे । “अस्य सोम्य पुरुषस्य ० ( हे सोम्य । इस सभ्ियमाण 
पुरुषकी वाक्‌ मनमे रीन हो जाती दहै, तथा मन प्राणमे, प्राणं तेजमे गौर तेज परदेवतामें रीन ही 
जाता है ) एेसी प्रायण विषयक श्रुति है। क्या यहाँ वृत्तिवाली वाणीकी ही मनमें सम्पत्ति ( ल्य ) 
कही जाती है अथवा वाणीकी वृत्तिकी । इसप्रकार संशय होता है । पूरवपक्ची-उसमें वाणी ही मनमें 


लीनं होती है, एेसा प्राप्त होता है। क्योकि ठेसा माननेपर श्रुति अनुगृहीत होती है, अन्यथा लक्षणा 
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होता है किं विद्रानुको देहुपातके अनन्तर अवद्य कंवल्य मुक्ति होती है । पूर्वपक्षे कंवल्य-विदेह मुक्ति 


असिद्ध है, सिडढान्तमे विदेह-कवस्यमुक्ति सिद्ध है। इस पादमं साधन अनुष्ठानका क्रम ओर निगुंण 
ब्रह्मविद्याका फल कहा गथा है ॥१९॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत 'सत्यानन्दी-दीपिका'के चतुर्थाध्यायका प्रथम पाद समाघ्च ॥१॥ 


# गत पादमं ब्रह्यविद्याके जीवनमृक्ति ओर विदेहमृक्तिरूपी फर कहे गये हैँ । अब इस 
 पादमे फल्विचारके प्रकरणम सगुणविद्याका ब्रह्यरोक प्राप्तिरूप फक अचिरादि मागं द्वाराहीहो 
सकता है, वह्‌ उक्क्रान्तिके विना संमव नहीं है, इसलिए उसकी सिद्धिके किए शास्तरानुसार प्रथम 
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यग्रदीता भवति । इतरथा क्षणा स्यात्‌। श्रुतिलक्षणाविकाये च श्ुतिर््याय्या न टश्षणा। 
तस्माद्वाच एवायं मनसि प्रय इति ।* एवं प्रासे ब्रमः-वाभ्बत्तिमनसि संपद्यत इति । कथं 
वाग्बृत्तिरिति व्याख्यायते १ यावता वाड्नसीत्येवाचायैः पठति । सत्यमेतत्‌, पठिष्यति तु 
परस्तात्‌ ®अत्रिमागो वचनात्‌ (न ० सू° ४।२।१६) इति । तस्मादत्र वृच्युपशममाच्रं विवक्ित- 
मिति गम्यते। तच्वप्ररखयविवक्चायां तु स्वंत्रेवाविभागसाम्यात्कि परेव विदिष्यादविभाग 
इति । तस्माद बुत्युपसंहारविवक्ला । वाग्दृत्तिः पूवंमुपसंहियते मनोचत्ताववस्थिताया- 
मिलयथंः । कस्मात्‌ ? दानात्‌ । दश्यते हि वाणग्वृत्तेःपूर्वोपसंहारो मनोवृत्तौ विद्यमानायाम्‌, 
नतु वाच एव वृत्तिमस्या मनस्युपसंहारः केनचिदपि द्रष्टुं राक्यते। नयु श्रुतिखामर्थ्याद्वाच 
एवायं मनस्यप्ययो युक्त इत्युक्तम्‌-नेव्याह, अतत्परकृतित्वात्‌। यस्य हि यत उत्पत्तिस्तस्य 
तत्र प्रख्यो न्याय्यो स॒दीव हारावस्य । न मनसो वागुत्पद्यत इति किचन प्रमाणमस्ति ) 
बुयुद्धवाभिभवो त्वप्रकृतिसमाश्रयावपिं ददयेते ।.पाथिवेभ्यो टीन्धनेभ्यस्तैजसस्याग्नेच्रत्ति 
रुद्धवत्यप्सु चोपदाम्यति । कथं तद्यस्मिन्पश्चे राब्दो “वाञ््रनसि सं पद्यते'इति ? अत आह 


होगी । भ्रति भौर लक्षभामे सन्देह होनेपर श्वति ही न्यायदहै लक्षणा नहीं । इसलिए वाणीकाही 
मनमें प्रलय है । सिद्धान्ती-एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह--वाणीकी वृत्ति मनम ल्यहोतीरहै। 
परन्तु जब कि आचायं "वाङ्मनसि" ( वाणी मनम ) एसा पढ़ते हँ तब 'वाणीकौ वृत्ति" यह्‌ व्याख्यान 
केसे किया जाता है ? यह ठीक है । परन्तु अविमागो वचनात्‌" इसप्रकार आगे करगे । इसलिए यहाँ 
वुत्ति उपरम मात्र विवक्षित है, एसा ज्ञात होता है । परन्तु तत््वोके प्रल्यकी विवक्षा होनेपर तो सवत्र 
ही अविमागके साम्य होनेसे प्परत्र हीः अगे [ अविमागो वचनात्‌" यहां ही ] "अविभाग रेसा 
विरोषण क्यों देते ? इसक्िए यहाँ वृत्ति उपसहारकी विवक्षा है, मनकी वुत्तिकी अवस्थिति होनेके पूवं 
वाग्वृत्तिका उपसंहार होता है, एेषा अथं है । किससे ? इससे कि ेसा दशंन होता है । मनोवृक्तिके 
विद्यमान होनेपर पूवं वागृवृत्तिका उपसंहार देखा जाता है । किन्तु वृत्तिवाली वाणीका ही मनमें 
उपसंहार तो किसीसे मी नहीं देखा जा सकता है । परन्तु यहं जो कहा गया है किं भ्रतिको सामथ्यसे 
वाणीका यह मनमें प्रलय युक्त है 1 नहीं, एेसा कहते है, कंयोकि अतत्मरकृति है-- वह वाणीकी प्रकृति 
नहीं है, जिसकी जिससे उत्पत्ति होती है उसका उसमे प्रलय युक्त है, जसे सिकोराका मृत्तिकामें। 
वाणी मनसे उत्पन्न होती है, इसमें कोई प्रमाण नहो है । वुत्तिके उद्मव ओर अमिमव तो अग्रकृति- 
अनुपादन भाश्वय मी देवे जाते हैँ । जसे पाथिव इन्धने तैजस अग्निकी वृत्ति उत्पन्न होती है ओर 
जलमें उपरान्त होती दै । तब इस पक्षमे "वाङ्मनसि सम्पद्यते" यह्‌ श्चति किसप्रकार संगत होगी ?. 
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उत्क्रान्तिका विचार किया जाता है। अतः इस फलाध्यायके दूसरे पादमे उपासनाकी फलसिद्धिके 
लिए "वाङ्मनसि" यह विचार संगत दहै । यहां उत्क्रन्तिके विषयमे "वाणो मनमे रीन होती है' एेसा 
कहा गया है । क्या यहा वाणीका स्वरूपसे मनमे ख्यरै कि वाणीको वृत्तिका ? संशय होनेका कारण 
यह है कि “उच्यतेऽनेन' ( जिससे कहा, जाय ) यह करणब्युतत्ति मौर “उक्ति इति वाक्‌” ( जो कही 
जाय ) यह्‌ मावव्युत्पत्ति दोनों विद्यमान हैँ । पूवंपक्षमे "वाडमनसि' ओर "वाङ्मनसि सम्पद्ते' 
सप्रकार सूत्र ओर ध्रतिके आधारपर वाणीका स्वरूपसे ही मनम लय होता है । इसप्रकार करण- 
मात्रका स्वरूपसे खय होनेपर यावत्‌ स्ियमाणकी मुक्ति सिद्ध दै, सिद्धान्तमें करणोंकी वृत्तिका ऊय 
होता है, अतः भ्ियमाण मुक्त नहीं होता । 

# सिद्धान्ती-वाणीकी व॒क्तिका ही मनमें छ्य होता है । यद्यपि सूत्रकारने 'वाडमनसि' एेसा 
कहा है, तो मी यहाँ वृत्तिका ग्रहण युक्त है, क्योकि स्वयं सूत्रकार धर्मी प्रलयकी विवक्षामे अविभागो- 


अधि० > सू° २-३ ] भाषानुवाद-सल्यानन्दी-दीपिकासंहित ८२९५ 


दान्दाच्चेति । शब्दो ऽप्यस्मिन्पक्चेऽदकदपते, व्रु्तिचृत्तियतीरमेदोपचारादित्य्थंः ॥२॥ 
अत श्व च सर्वाण्यनु ¦! २॥ 

पदच्ेद- गतः, एव, च, सर्वाणि, अनु । 

सू्राथ--( अत एव ) उक्त दशन भादि हेतुओे ही काणीके समान ( सर्वाण्यनु ) समस्त 
चक्षु जदि इन्द्रियोकी वृत्ति ( च ) `मी वृत्तिविशिष्ट मनम छ्य होती है । 

"तस्मादुपदान्ततेजाः । पुनम॑चमिन्दियेमतसि संप्यमानेः' ( भरन° ३।९ ) दत्यजाविहोषेण 
सवंषामेवेन्द्रियाणां मनसि संपत्तिः श्रयते । तचराप्यतत एव वाच इव चश्ुसदीनामपि 
सचवृत्तिके मनस्ययस्थिते वृत्तिरोपददानात्तच्वप्रख्यासंभवाच्छब्दोपपत्तेश्च वृत्तिद्धारे- 
णेव सर्वागीन्द्रियाणि मनोऽनुबरत॑न्ते। स्वेषां करणानां मनस्युपसंक्ाराविरोषे सति 
वाचः पृथग््रहणं वाङ्मनसि संपद्यत्त दत्युदाहरणानुरोघेन ॥२॥ 

( > मनो ऽधिकरणम्‌ । स्‌० ३) 
तन्मनः प्राण उत्तरत्‌ ॥२॥ 

पदच्छेद--वत्‌, मनः, प्राणे, उत्तरात्‌ । 

सृज्ाथं-( तत्‌ ) सम्पूणं इन्द्ियोकी वृत्तिके यका माधारम्‌त (मनः) वह॒ मन मी (प्राणे) 
वृत्तिद्वारा प्राणम लीन होता है, (उत्तरात्‌) क्योकि *भनः प्राणे" इस उत्त रवाक्यसे अवगत होता है । 

® समधिगतमेत त्‌-व।डमनसि संपद्यते" ( छा° ६।८।६ ) इत्य चृत्तिखं पत्तिविवक्षेति । 
अथ यदुत्तरवाक्यम्‌-“मनः प्राणे' (छा° ६।८।६) दति, किमजापि चृत्तिसंपत्तिरेव विवक्ष्यत 
उत चृत्तिमत्संपत्तिरिति विचिकित्सायां वृत्तिमत्संपत्तिरेवारेति प्रम्‌ , शरुत्यनुग्रहात्त- 
व्परकरृतिकत्वोपपत्तेश्च । तथा हि-अज्ञमयं हि सोम्य मन आपोमयः प्राणः ( छा० ६।५।४ ) 
इसपर कहते हं--“शब्दाच' शब्द-धरृति मी इस पकम संमवदहै, क्योकि वृत्ति ओर वृत्तिमानूमें 
भभमेदका उपचार है, एेसा अथं है॥ १॥ 

"तस्मादु पशान्ततेजाः०' ( अतः जिसका तेज (शारीरक उपरा) चान्त हो जाता है वह मने 
लीन हुई हृन्द्रियोके सहित पुनजंन्मको प्राक्त हो जाता है ) इसमे सब इन्दरियोंकी समानरूपसे मनमें 
ख्य सुना जाता है। उसमें भी इसीरे-वाणीके समान चक्षु आदिका भी सवृत्तिकं मनके अवस्थित 
होनेपर वृत्तिलयका दशन होता है, अतः तस्व (स्वरूप) प्रल्यका असंमव होनेसे मौर शब्दोपपत्ति होनेघे 
सब इन्दिथां वत्तिद्रारा ही मनका अनुवतंन करती हँ । सब दन्दियोका समानरूपसे मनम उपसंहार होनेपर 
"वाङ्मनसि सम्पद्यते इस प्रकार वाणीका पृथक्‌ ग्रहण उदाहरणके बनुरोधसे है ॥ २॥ 

“वाङ्मनसि सम्पद्यते हस श्रुतिमे वुत्तिलयकी विवक्षा है यह्‌ निदिवत किथां गया है। अब जो 
आगेश्ा वाक्य है "मनः प्राणे' ( मन प्राणमे लय होवा टै ) क्या यहाँ भीः वृत्तिख्य ही. विवक्षित है 
अथवा वृत्तिवामूका र्य विवक्षित है । इस प्रकार संश्चय होनेपर पूवपक्षी--यहां वुं्तिवारे मनका ही 
लय दै, एेसा प्राप्त होता है। कारण किं श्रुत्िके अनुग्रहसे प्राण मनकी प्रकृति उपपन्न होता है । जसे 

सत्यानन्दी-दीपिका 
वचनात्‌" यह सूत्र गि कहंगे । यदि स्वरूपे वाणीका कय माने तो “अविभागो वचनात्‌" इस 


सूत्रकी पृथक्‌ स्वना व्यं होगी मौर तत्वश्च भौर अज्ञमे कोई भेद नहीं रहेगा । इसरिए त्रियमाणकी 
वाणीकी वृत्ति ही मनमं ल्य होतीदहै॥ १॥ 


# कायं अपने उपादानमे लय हाता है अनुपादानमें नही, इस न्याये मनका प्राणमं ल्य नहीं 
किन्तु उसकी वृत्तिका क्य होना -चाहिए, इससे “मनः प्राणे" इख श्रुति ओौर न्यायका विरोध उपस्थित 


८शद त्रह्मखुत्र-शाड्र भाष्य | अ०्४पा०२ 


इत्यन्नयोनि मन आमनन्त्यन्योनि च पाणम्‌ । 'जापश्रान्नमसजन्त' इति श्चुतिः! अतश्च यन्मनः 
प्राणे प्रलीयतेऽन्नमेव तदप्छु प्रीयतेऽन्नं हि मन आपश्च पाणः प्रकृतिदिकासयभेदादिति । 
४ पवं प्रासे ब्रमः-तदप्यागृहीतवाछेन्द्रियचरृत्ति मनो चृत्तिद्वारेणैव प्राणे प्रलीयते इत्यु- 
त्राद्ाक्यादवगन्तव्यम्‌ , दथा हि-सुषुप्सोमुंमूर्षोश्च प्राणचुत्तो परिस्पन्दात्मिकायाम- 
वस्थितायां मनोदुत्तीनास्रुषक्मो दश्यते । नच मनसः स्वरूपाप्ययः प्राणे संभवति, 
अतस्प्रङृतित्वात्‌ । नयु दर्दितं मन॑सः प्राणप्ररृतित्वम्‌-नेतत्सासम्‌ , न हीदरोन प्रणाडि- 
केन तत्परकृतित्वेन मनः प्राणे संपत्त॒महंति । पव्मपि हान्ने मनः संपद्ेताप्सु चान्नमम्स्वेव 
च प्राणः । न दयेतस्मिन्नपि पश्चे प्राणभावपरिणताभ्योऽद्भयो मनो जायत इति किचन 
प्रमाणमस्ति, तस्मान्न मनसः प्राणे स्वरूपाप्ययः ¦ चृच्यप्ययेऽपि तु शाब्दो ऽवकल्पते, 
चृत्तिवृत्तिमतोरमेदोपचागदिति दितम्‌ ॥ २३ ॥ 
( ३ अध्यश्चाधिकरणम्‌ । सू० ७-६ ) 
सोऽध्यक्षे तदुपगमादिभ्यः ॥ ४॥ 
कि (भक्नमयं हि सोम्य०' (है सोम्य ¡ मन अन्नमयदहै मौर प्राण जलमय है) इस प्रकार अन्न कारणक 
मन भौर जल कारणक प्राण है एसा श्रुति कहती दै । ओर (आपश्चान्नमसृजन्त' ( जलने अन्न उत्पन्न 


किया ) षी श्रृतिं है । इस कारण मनका जो प्राणमं विलय होता है वहु अन्तकरा ही जरे ल्य होता 
है, मनही अन्नहै मौरप्राणही जल है, क्योकि प्रकृति ओर विकारका अभेद दहै । 


सिद्धान्ती- रसां प्राप होनेपर हम कहते ह-तो मी बाह्य इन्द्रियोकी वृत्तिको ग्रहण करनेवाा 
मन वृत्तिद्रारा ही प्राणम ख्य होता है, एषा उत्तर वाक्य ( मनः प्राणे ) से जानना चाहिए, क्योकि 
सुषुप्यु बौर मूमुषु पुरुषकी चलनात्मक प्राणवृत्तिकरे अवस्थित होनेपर मनकी वृत्तियोका उपशम देखा 
जाता है । इसकिए मनका प्राणमें स्वरूप क्य नहीं हो सकता, क्योकि अद्तप्रकृति दहै-प्राण मनकी 
प्रकृति नहीं है । परन्तु एेसा दिखाया गया है कि प्राण मनकी प्रकृति है ? उसमे कोई सार नहीं है, 
क्योकि इस प्रकारकी परम्परा प्रणालीसे प्राण मनकी प्रकृति होनेस्े मनका प्राणभे कय होना युक्त 
नहीं है ।. परन्तु ठेसी परम्परा प्रणाछी होनेपर मी मन अन्तम ल्य हो, भौर अन्न जलमे मौर प्राण 
जलम लय होना चाहिए । इस पक्षमे मी प्राणरूपसे परिणत जलसे मन उत्पन्न होता दै, इसमें कोई 
प्रमाण नहीं हैँ । इसकिए मनका प्राणम स्वरूप लय नहीं है । वृत्तिष्ा क्य होनेपर मौ तो [मनः प्राणे] 
यह धरुति उपपन्न होती दै, क्योकि वृत्ति.जौर वृत्तिमानुका अभेदोपवार है, एेसा दिखलाया गया दै ॥२॥ 

ह सत्यानन्दौ-दीपिका 
होनेपर संशय होता है । पूवंपक्षी- मनका स्वशूपसे ही प्राणम ल्य होना चाहिए, क्योंकि एेसा होनेसे 
श्र.ति भौर न्यायं दोनोक्ो उपपत्ति होती दै. । जसे कि अन्न मनकी प्रकृति है भौर जल अन्नकी प्रकृति है । 
प्राण जलका विकार है ओर मन अन्नकाहै। इसप्रकार प्रकृति ओर विकारकां अभेद होनेखे मन 
 अन्ताएमक दै ओर प्राण जलात्मक है । जसे जल अन्नात्मक मनकी परम्परा प्रकृति है, वंसे जलादमक 
प्राण भी मनकी प्रकृति है । इसप्रकार श्रुति गौर न्यायका अविरोध होनेसे मनका प्राणमें लय युक्त है । 

सिद्धान्ती-'आपोऽन्नमसजन्तः इसथे जल अर अन्नका केवक कायं-कारणमाव सिद्ध होता है 
न किं उनके विकार प्राण भौर मनका मी। यदि इस कारणप्रणाखीषे जल ओर अश्षके विकार प्राण 
भौर मनका भी प्रकृति-विकृतिमाव माना जाय तो जर भौर पृथिवीके विक्रार हिम ओर घटकामी 
प्रकृति-विकारमाव होनेसे भतिप्रसद्ध होगा । जिस विकारका जो साक्षात्‌ उपादान होता है वहु उसमें 


लय होता दै अन्यमें नही, इसलिए इस न्याये ध्र स्यथंका वाधकर मन पददने लक्षणा द्वारा मनकी 
वृत्तिका ग्रहण करना चाहिए ॥ ३ ॥ 


अधि० २ सू० ४ ] माषादुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ८२७ 


छेद-- सः, जव्यक्षे, तदुपगमादिभ्यः । 


सृजाथ--( सः ) वह्‌ प्राण व॒त्तिरहित होकर ( अध्यक्षे ) जीवातमामे अवस्थित होता है 
( तदुपगमादिभ्यः ) क्योकि जीवमे प्राणके उपगम, अनुगंम ओर अवस्थान श्रुत हैँ । 


# स्थितमेतत्‌-यस्य यतो नोत्पत्तिस्तस्य तस्मिन्बृत्तिपरलयो न स्वरूपश्रख्य इति । 
इदमिदानीं प्राणस्तेजसीत्यत्र चिन्त्यते--कि यथाश्रुति प्राणस्य तेजस्येव चर र्पुएसं हारः, 
किवा देहेन्द्रिथपञ्जराध्यक्चे जीवे इति। तत्र श्चुतेरनति्ाङ्कयत्वाल्ाणस्य तेजस्येव 
संपत्तिः स्यात्‌ , अश्चतकस्पनाया अन्याय्यत्वादिति । एवं भरापते प्रतिपायते--सोऽध्यक्ष 
इति । स प्रतः प्रणो ऽभ्यक्चे ऽविद्याकर्मपूर्वप्रज्ञोपाधिके विज्ञानात्मन्यङतिष्ठते  तत्प्रवाना 
प्राणवुत्तिभवतीत्यथः। कुतः १ तदुपगमादिभ्यः । एवमेवेममात्मानमन्तकारे सव प्राणा 
अभिसमायन्ति यत्रेतदुर्ध्वोच्खवासी मवति" इति हि श्रत्यन्तस्मध्यश्चोपगामिनः सर्वान्प्राणान- 
विशेषेण दृशंयति । विरोषेण च (तपुक्रामन्तं प्रणोऽनूत्कामति' (बह ४।४।२) इति पश्चवृत्त 
प्राणस्याध्यक्ानुगागरिता दरयति, तदनुदृत्तितां चेतरेषाम्‌ श्राणमन्‌च्कामन्तं सव प्राणा 
अनूत्रामन्ति" ( बृह ° ४।४।२ ) हति । 'सविक्तानो मवति' इति चाध्यक्षस्यान्ठविज्ञानदन्व- 
प्रदशनेन तस्मिन्न पीतकरणग्रामस्य प्राणस्यावस्थनं गमयति । नयु श्राणस्तेजसि' इति 
श्रयते, कथं प्राणो ऽध्यक्चे इत्यधिकावप क्रियते ? वेष दोषः, अध्यक्षप्रधानत्वादुःक मणा- 
दिव्यवहारस्य, श्चुत्यन्तरगतस्थापि च विदोषस्पापेश्चणीयत्वात्‌ ॥४॥ 


यह सिद्ध हु कि जिसकी जिससे उत्पत्ति नहीं होती उसका उसमे वृत्तिल्य होता है स्वरूप 
खय नहीं 1 अब प्राणस्तेजसि" ( प्राण तेजमे कोन होता है ) इस भ्रति वाक्यपर यहु विचार किया 
जाता हैः किं क्या श्चतिके अनुर्षार प्राणका तेजमे ही वत्तिखय होवां है अथवा देह, इन्द्रियहूप १उजरके 


अध्यक्ष जीवमे वुत्तिकय होना है ? एवपक्षी--उसमे श तिके विषयमे अतिशङ्का युक्त नं होनेसे प्राणका 
तेजमे ही ल्य होना चाहिए, क्योंकि अघ्रतकी कल्पना अन्याय है । सिद्धान्ती- रेषां प्राप्त होनेपर 


प्रतिपादन कृरते है--"सोऽध्यक्षे" वह्‌ प्रकृ प्राण अविद्या, कमं ओौर पूवग्रज्ञारूप उपाधिवाङे विज्ञान- 
स्वरूप अध्यक्षमे अवस्थित होता है । वह अष्यन् प्रधान प्राणवत्ति होती है, रसा अथं है । किससे ? 
इसपे कि उसके उपगमादि हँ । 'एवमेवेममात्मानमन्तकारे ०' ( इसीप्रकार भन्तकालमे जब वह्‌ ऊर््वौ- 
च्छवासी होता है तब सब वाक्‌ आदि प्राण इस अत्माके अभिमुख जाति हैँ ) यह दूसरीश्रति अवि 
दोषे सब प्राणोको अध्यक्लोपगामी दिखक्ती है । अर ततमुस्कछामन्तं०' ( उसके उत्क्रमण करनेषर 
उसके पीछे ही प्राणं उक््रमण करता दहै }) यह्‌ ्रूति' वाक्षय . विशेषरूपये पाच वत्तिवाले प्राणे 
अध्यक्षको अनुशामिता दिखलाता है । गौर श्राणमनुत्करामन्तं०' (जीवके पी प्राणके उत्क्रमणं करनेपर 
उसके पीछं सव वागदि प्राण उक्करमण करते है) इसप्रकार अन्य षा्णोमे उस प्राणकी अनुवृत्तिता दिख- 
कता है । "सविज्ञानो मवति' ( तब यहु विज्ञानवाला होता है ) इसतकार अध्यक्षमे अन्तविनज्ञानवत्त्व 
प्रदशनतते उसमे विलय करणं सम॒दायवाले प्राणका ्षवस्थान बोधन करती है 1. परन्तु श्राणस्तेजषि' एेसी 
श्रुति है तब भ्राण अध्यक्षमें लोन होता है" यह अधिक ग्रहण क्यो किया जाचा है ? यह दोष नक्ष है, क्योकि 
उक्रमण आदि व्यवहार अध्यक्ष प्रधन दै ओर अन्य श्र त्िगत विदोषकी भी अपेक्षा होनी चाहिए ॥४॥ 


सत्यानन्दी दीपिका 
# अब उक्त न्यायसे प्राणवत्तिख्यके विषयमे विचार किया जाता है--्राणस्तेजसि' यह 


श्र.ति प्राणका तेजमे ओर "एवमेषेममात्मानमन्तकोरे' 'हत्यादि श्र तिया उफयमन भादि हतु जीव 
मे छ्य कहती हँ । इन दोनों प्रकारकी श्र वियोजने विद्यमान होनेपर संशय होता दै । पूवपक्षी- 
श्राणस्तेजसि' आदिश कहते हँ । सिद्धान्ती--इस प्रकृते प्राणकी वत्ति. जीवात्मामें ही ल्य होती है, 


८२८ ष्ह्मसूच्र-दाङ्करभाष्य | ० ४ पा०२ 
कथं तषि भ्राणस्तेजसि' इति श्चुतिरित्यत आह-- 
भूतेषु तच्छरतेः ॥ ५॥ 


पद्च्छेद्‌- मृतेषु, -दच्छ तेः । 

सृत्रषथं- ( भूषु ) प्राण सयुक्त वह॒ अध्यक्ष तेजके सहचारी देहके बीजभूत सूक्ष्म मृतोमें 
अवस्थित होता है ( तच्छ तेः ) क्योकि श्राणप्तेजसि' एेसीभरतिहै। 

# स श्राणसंपृक्तो ऽध्यश्चस्तेजःसह चरितेषु भूतेषु देहबीजभूतेषु सष्ष्मेष्ववतिष्ठत 
इस्यवगन्यव्यम्‌ । श्राणस्तेजलि' इति श्तेः । नयु येयं श्रतिः प्राणस्य तेजि स्थिति दशं- 
यति, न प्राणसंप्रक्तस्याध्यक्चस्य-- नेम दोषः, सोऽध्यक्षे इत्यध्यश्चस्याप्यन्तयार उपसंख्या- 
तत्वात्‌ । योऽपि हि खघ्नान्पथुसं गत्वा मथुरायाः पारदिपुतरं बजति, सोऽपि सष्नत्पा- 
खिपुत्रं यातीति ह\क्यते वदितुम्‌ । तस्मात्‌ "¶्राणस्तेजसी'ति प्राणसतपृक्तस्याध्यक्षस्येवे- 
तत्तेजःसर्हेचरितेचु भूतेष्ववस्थानम्‌ ॥ ५ ॥ 

कथं तेजःखहचरितेषु भूतेष्वित्युच्यते ए याचेतेकमेव तेजः श्रुयते श्राणस्तेजसी'ति । 
अत आह- 





तब श्राणस्तेजसि' यहं धुति कषे है अर्थात्‌ इखका क्या अथ है ? इसपर कहते है 

प्राण संयुक्त वह॒ जीवात्मा तेज सहचरित देहके बोजमूत सूक्ष्ममूतमे अवस्थित होता है, 
एसा जानना चाहिए । क्योकि श्राणस्तेजसि' ( प्राण तेजमे छीन हेता है ) रेषो श्रुति है । परन्तु 
यह श्र ति प्राणकी तेजमें स्थिति व्खिलातीदहै न किं प्राणतम्बद्ध जीवात्मीकी ? यहु दोष नहींहै, 
कारण किं `सोऽघ्यक्षेः हस प्रकार अध्यक्षकामी मध्यमे क्यनदरै। जोभमी सघ्नदै मथुरा जाकर 
मथुरासे पाटलिपुत्र जाता है वह्‌ मी स॒ध्नसे पाटलिपुत्र जातारहै, एेसा कहा जा सकता. है । इसलिए 
प्राणस्तेजसि इससे प्राण सम्बद्ध जीःवका भी तेज सहवरित भतोमे यह अवस्थान है ॥ ५॥ 

परन्तु तेज सहवारी भतोमे जीवकी अवस्थिति दै यह्‌ कंसे कहा जाता है जबं कि श्राणस्तेजसि 
दस प्रकार एक ही तेजकीश्रति है ? इसपर कहते है-- 

सत्यानन्दो-दौपिका 
वेयोकि जीवप्रधान ही प्राण क्ति होती है । जबतक जीव शरीरमे- विद्यमान-है तबतक प्राणकी 
श्वसौच्छं वासरूप वृत्ति शरीरम रहती दै अन्यया नहीं । अब इसको उपगमनं जादि श्र तिद्रारा दिकाया 
जावा है--“एवमेवेममास्मानमन्तकारे' यह्‌ श्र ति जोवात्माके प्रयाणकाले वाणी अदि सम्पण प्राणों 
का उसके प्रति उपगमन-अभिमुखत्व दिखती है । जंघे राजाकी यात्रा सथ चलनेवारे समो चवक 
उसके प्रति अमिमख हो जाते ह ओर प्रस्थान करनेपर पोे-पीछ चलते हैँ । इसभ्रकार तसुक्रामन्त०' ` 
यह्‌ शर तिवाक्य प्राणको विशेषरूपे जीवात्माका अनुगामी बत्तलाता है । ओर “्राणमनूत्कछामन्तं० यह 
श्र तिवाक्य वागादि प्राणोमे विशेषरूपसे श्राणकी जीवात्माके प्रति अनुगमन-वृत्तिता दसाता ह । इस 
प्रकार “स विन्ञानो मवति' यह श्रतिकर्णों सहित श्रणको जीवात्मामे अवस्थिति दिखलाती है । . यद्यपि 
प्राणस्तेजसि "यह श्व. ति प्राणवत्तिका तेजमे लय कहतीहै, तो मी प्राण आदिका उत्क्रम आदि व्यवहार ` 

देह. आदिके अध्यक्ष जीवात्मके अधीन होता है । इस हितुे मौर (तमुष्करामन्तं प्राणोऽनृत्कतामति' इस 
अन्य श्रुतिमे विशेष कथन मी अपेक्षणीय . होनेसे प्राणवृ्तिका जीवात्मिमि ही ख्य होता है ॥ ४.॥ 

® यद्यपि श्राणस्तेजसि' इस श्र ति ` वाक्यसे प्राणवद्तिका तेजमें लय प्रतीत होवादहै,तोभी 
सवं शाखाओंके विचारसे तेज शब्दसे उपलक्षित तेज सहचारी देहके रैतुमृतं सूक्ष्म पाच भूतोक्चे स्वाम 
जीवका ग्रहण है, उसमे प्राणवत्ति ख्य होती दहै । परन्तु पेता माननेषर उक्त.श्न्‌ तिका ` क्या अथं 


अधि० ३ सर० ६ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ८२९ 


नेकस्मिन्दशयतो हि ॥ ६ ॥ 

पदच्छेद--न, एकस्मिन्‌, दरायतः, हि । 

सूज्ाथं--( एकरिमनू ) जीवकी उत्क्रमण कालमे एक ही तेजमे अवस्थिति (न ) नहीं है, 
किन्तु देहके पाँच मौतिक होनेये- उसको पांच भृतोमें स्थिति है, ( हि ) क्योकि ( दशयतः ) श्रुति 
ओर स्मृति दसी बथंको दिखलाती हैँ । 

® नेकसिमक्नेव तेजसि दारी सान्तर प्ेप्सावेरायां जीवो ऽवतिष्ठते, कार्यस्य शरीरस्याने- 

कात्मकत्वदरंनात्‌ । द दांयतदचेतभर्थं प्रदइनप्रतिवचने आपः पुरुषवचसः (छा० ५।३।३)६ति । 
तद्‌व्याख्यात॑म्‌- च्यात्मकव्वात्त भूयस्त्वात्‌" ( ब्रह्मपुत्र ¬।१।२) इत्यत्र । श्चतिस्मरती च तमथ 
ददायतः। श्चतिः- एथिवीमय आपोमयो वायुमय आकाशमयस्तेजो मयः" इत्याद्या । स्सृतिरपि- 
भण्व्यो बान्नाऽिनाश्िन्यो दशार्धानां तु याः स्ताः । तामि; साधमिदं सव संभवत्यनुपूवंश 
इत्याद्या । ननु चोपसंहृतेचु वागादिषु कर्णेषु दालीरान्तरप्रेप्सावेट(यां क्रायं तदा पुरुषो 
भवति' (बृह ० ३।२।१३) इत्युपक्रम्य श्रुस्यन्तरं कर्माश्रयतां निरूपयति-ती ह यदु खतुः कमं 
हैव तदूचतुरथ ह यतपरशशं तुः कमं हैव तथ्रशश्चं सत्तः ८ बृह ० ३।२।१३ ) शति । अश्रोच्यते-तत्र 
कमेप्रयुक्तस्य अ्रहातिग्रहसंज्ञकस्येन्द्रिय विषथात्पकस्य बन्धनस्य प्रदुत्तिरिति कर्मा्रय- 
तोक्ता, इह पुनभूतोपादानादेहान्तसेत्पत्तिरिति भूताध्रयस्वमुक्तम्‌। प्रां साशाम्द।दपि तत्र 
प्राघान्यन्ना्रं कमणः प्रदरितम्‌, नत्वाश्रयान्तरं निवारितम्‌, तस्मादविरोधः ॥ ६ ॥ 


अन्य सरीर प्राप्त करनेकी इच्छाके समथ जोव एक ही तेजमे अवस्थित नहीं हा, क्योकि 
कायं शरीर अनेकात्मक देखनेमे आता है । "जापः पुरुषवचसः" ( जाप-सोम घृतादि-"पुरुष' संज्ञाको 
कंसे प्राप्त होता है ) यह्‌ प्रन ओर उत्तर इस अथको दिखाता है । इसका =यार्म॑कतव्वात्त °` इस. 
सत्रमे व्याख्यान क्रियागयादहै। श्रति भौरस्मृति मी इस अथंको दिली । श्रथिवीमयण० 
( पृथिवीमय, आपोमय, वायुमयं, आङशिभय ओर तेजोमय ) इत्यादि शति है । भौर अण्व्यो° 
( मोक्च पयंन्त पाच मृतो जो सूक्ष्म अविनाली साग केहे गये. ह, उनके साथ यह्‌ सथ क्रमे उत्पन्न 
होते है ) इत्यादि स्मृति भी है । परन्तु शरीरान्वर प्राप्ठ करनेकी इच्छाके समथ. वाक्‌ अदि इन्दियों 
का आत्मामं उपसंहार होनेपर क्रायं एुरुषो ०” ( आत माग-उस समय यह्‌ पुरुष कहां रहता है } रेषा 
भारम्भकर (तौ हइ यदूचतुः० ({ तथ याज्ञवल्क्य. ओर आतंमाग दोनोने उठ$र एकान्तमे विचार किया । 
उन्होने जो कुछ कहा वह कमं ही कहा, तथाः जिसको प्रशंसा को वह कमंकी प्रशंसा की ) इस प्रकार 
दूसरी श्रुवि आत्मको कर्माश्रयता निषटपण करती है 1 इसपर कहते है--उसमे कमं प्रयुक्त प्रह गौर 
अतिग्रह नामक इन्द्रिय ओर विषयात्मक बन्धनको प्रवत्ति होती है, अतः कमं आश्वयरूपसे कहा गया 
है । गौर यहां तो भूतोपादानसे अन्य देहकी उत्पत्ति होतो है, इषकलिए मताश्रयत्व कहा गया है । वहं 
प्रशंसाच्यब्दधे भी प्राधान्यमात्र कृमंको दिखाया गणा है अन्य जाश्चरयका निवारण नहीं किया गय। 
है, इसथे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ ॥ 
सत्यानन्दी-दोपिका 

होगा ? इसमे .सोऽपि' आदिशे उदाहरण देते है । यह्‌ प्राण मी प्रथम अध्यक्षको प्राप्ठ होकर.उसके 
द्वारा तेजको प्राप्त होता है, तो ठेस उपपन्न होवा है कि श्राण तेजमे छीन होता दै" इस प्रकार सूत्र 
जौर श्र तिके बलये प्राणवृत्तिका जीवात्पमिं ख्य युक्तै ॥ ५॥ 

® “क्वायं तदा पुरुषो मवति' इस प्रदे उत्तरमे "तौ ह यदूचतुः" यह श्र ति कर्माश्रयता कहती दै 
ओर देहका उपादानल्प्े पांच मूत आश्रय हैँ । इस प्रकार दोनोको मित्त-मिन्तहपसे अश्रयत्व प्राप्त 


८३० ब्रह्मसृघ्र-राङ्रभाष्य [ अ०४पा०र 
( ४ आखत्गुपक्रमाधिकरणम्‌ । स्‌० ७) 


समाना चाघुत्युपक्रमादमृवत्वं चायुपोष्य ॥ ७॥ 


पदच्छेद समाना, च, आसृत्युपमक्रमात्‌, अमृतत्वम्‌, च, अनुपोष्य । 

सुत्रार्थ--( आसूप्युपक्रमात्‌ ) देव्रयान मागके उपक्रमे पूवं विद्धान्‌ मौर अविद्ानरुको 
( समाना ) उत्क्रान्ति समान है, क्योकि "वाङ्मनसः यह अविशेष श्रुविदहै, ओर सगुण विद्याम 
( अमृतत्वं चानुपोष्य ) जो अमृतत्व है वह अपेश्चित है । 

# सेयमत्करान्तिः कि विद्धदविदुषो, समाना, कि वा विशोषवतीति विदायानानां 
विशोषवतीति तावत्प्राप्तम्‌ । भूताश्रथविरिष्ा ह्येषा । पुनभंवाय च भूतान्य।श्रीयन्ते । नच 
विदुषःपुनभंवःसंभवति ।'भ्धतस्व हि विद्धानरन॒ते "हति स्थितिः तस्परादविदुष पवेषोच्ान्तिः। 
ननु विद्याप्रकरणे सम।म्नानादि दुष एवेषा भवेत्‌-न, स्वापादिवद्यथाप्रातताजुकीतंनात्‌। यथा 
हि-“यत्रतस्पुरुषः स्वपिति नाम, अरिक्षिषति नाम", "पिपासति नामः (छा० ६।८।१,३,५) इति च 
स्वंप्राणिखाधारणा पव स्वापादयो ऽचुकीर्त्यन्ते विद्याप्रकणेऽपि प्रतिपिपादयिषितवस्तुषर- 
तिपादनानुगुण्येन, नतु विदुषो विशेषवन्तो विचित्स्यन्ते। एवमियमप्युत्करान्तिमंहाजनगते 
वाजुकीत्यंते, यस्यां परस्यां देवतायां पुरुषस्य प्रयतस्तेजः संपथ्ते स आत्मा तच्वमसीत्येत 

व्परतिपादयितुम्‌। प्रतिषिद्धा चैषा विदुषः-'न तस्य प्राणा उक्कामन्ति' (जर° ४।४।६ ) इति । 


क्या यह्‌ पूर्वाक्त उत्क्रान्ति विद्वानु भौर अविद्र्ूकी समन होती है अथवा क्या विशेष युक्त 
होत है ? पूवपक्ची-रेसा सन्देह केरनेवालोके मतमे विशेष युक्त होती है, एषा प्राप्त होता रै, क्योकि 
यह्‌ उत्क्रान्ति मूताश्रय विशिष्ट है। मौर पुनजन्मके किए मृगोका आश्रय क्या जतादहै। भौर 
विद्वानुका पुनजन्म संमव नहीं है । क्योकि (अश्धतत्वं हि विद्वानइनुते' (विद्वान मोक्चको प्राप्त होता है) 
एेसी श्रुति है । इसलिए यह्‌ उकत््रान्ति अविद्वानुकोदहीदहै। परन्तु विद्यके प्रकरणम इसका श्रवण 
होनेषे यह उकत्करान्ति ` विद्वाचूको ही होनी चाहिए ? नही, कारण कि स्वापं आदिके समान य्हापर 
यथाप्राप्तक। अनुकोतन है । जेषे कि "यत्रतत्पु रुषः" { जिस अवस्थामे यह्‌ पूरुष शछोता दैः एसा कहा 
जाता दै, जिस समय यह्‌ मोचन करना चाहता है, पीना चाहता है ) इस प्रकार विद्यकि प्रकरणे मी 
प्रतिपादनके अमोप्विव वस्तुक प्रतिपादनके अनुगुणसे स्वप्राणी साधारण ही स्वाप आदि कहे जति 
न कि विद्वान किए विशेषरूपसे विधान करना असी है, इष प्रकार जो जिस परदेवतामे प्रयाण 
करनेवाले पुरुषक। तेजं सम्पन्न होता है "वह अत्मा वहतु है' उपे प्रतिपादन करनेके किए महा जन- 
जनसाधार्णगत ही इसं उत्कान्तिका अनुकीतन है । “न तस्व प्राणा उक्करामन्तिः ( उसके प्राण 


सत्यान पिका 
होनेये दोनों श्रतियोमे कोई विरोध नहीं है ॥ ६ 


# हस प्रकार प्रयाण समय प्रथम बाद्येन्द्रियोका मनमें वृत्तिखय होता है, पश्चात्‌ बाद्येन्दिय- 
वृत्तिसहित मनोवृचिका प्राणमं गौर प्राणवृत्तिका तेज सहचारी भूतोपाचि विचि जीवमें ख्य होता है । 
इसप्रकार उतक्रान्तिकी व्यवस्था कदी गर है । वह सब प्राणियोमें समान दै । यह्‌ समाना च” इत्यादि 
कहते है । “जस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाङ्मनसि सम्पद्यते" (छा ६।८।६) ( हें श्वेतकेतु ! प्रयाण 
करनेवाले इस पुरुषक़ी प्रथम वाणीक़ी वृत्ति मनमें ख्य होती है ) यह श्रुति विद्वान ओर अविद्वानुका 
समानरूपश्चे उत्कर मंण प्रकार कहती है 1. गौर शिद्ययाऽमतमरनुतते' यह श्र ति विद्धानुके उक्रमणश् 
निषेध करती है । इस प्रकार दोनों श्रुति्योका परस्पर विरोध होनेषे संशय होता है छि विद्वान भौर 
अविद्वानूकी. उत्क्रान्ति समान होती है अथवा कुछ विषमता दहै ? पूपक्षी-सगुण ब्रह्मज्ञानवारे 


अश्र ५ सु ८ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासखदहित ८२१ 


वस्सादविदुष एवषेति । % एवं प्रा ब्रूमः समाना चैषात्कान्तिर्वाङ्मनसीत्याद्या विद्द्‌- 
विदुषोरासत्युपक्रमाद्धवितुमर्हति, अविदोषश्रचणात्‌ । अविद्धान्देह वी जभूतानि भूत 
ेष्ट्माण्याध्ित्यकमंप्रयुक्तो देदयग्रहणम्रलुभवितुं संसरति, विद्धांस्तु ज्ञानप्रकारितं मोक्ष 
नाडी द।रमाश्रयते) तदेतत्‌-जासन्युपक्रमादित्युक्तम्‌ । नन्वस्तत्वं हि विदुषा प्रा्तन्यम्‌, 
नच ठदेश्चान्तरायत्तम्‌ , द कुतो भूताश्रयस्वं सृल्युशक्रमो वेति ? अन्रोच्यते-नुपोष्य 
चेदम्‌, अदग्ध्वाऽत्यन्तमविदयादीन्क्टेशानपरविद्यसाम्याद्‌पेक्चिकमम्रतत्वं प्रे्सते, 
संभवति तज ख्युपक्रमो भूताश्रयस्वं च । नषि निरश्रथाणां प्राणानां मतिरुषपद्यते । 
तस्माददोष. ॥ ७ ॥ 
( ५ संसारव्यपदेद्चाधिकरणम्‌ । स्‌०° ८-१९ ) 
तदाऽऽपीतेः संप्ारव्यषदेश्चात्‌ ॥ ८॥ 

पदच्छेद्‌- तद्‌, भपीतेः, संसारव्यधदेशात्‌ । 

सूजाथं--८ तत्‌ ) वह तेज आदि सूक्ष्मभूत ( अपीते ) मोक्ष पयंन्त रहते है, ( संसार- 
व्यपदेशात्‌ ) क्योकि योनिमन्ये" इत्यादि संसारका व्यपदेश दै । 
उतक्रमण नहीं करते ) इस प्रकार यहं उत्क्रान्ति विद्वानूमे प्रतिषिद्ध है। हसलिए यह उत्क्रान्ति 
अचिद्रानूकौ ही है । सिद्धान्ती--एेसा प्राप्त होनेपर हम कहते ह--"वाङ्मनसि' ( वाणी मनम रन 
होती दै ) इत्यादि यह्‌ उक्क्रान्ति विद्वान भौर अविद्वान दोनोंकी माके आरम्म तक समान होनी चाहिए, 
केयोकि उसका समानरूपसे श्रवण है । अविद्वान देहके बीजरूप मृतसूक्ष्मोंकां जश्रयकर कमे प्रयुक्त हुभा 
देह ग्रहुणकर अनुभव करनेके किए संसारम अतादहै। विद्वानु तो सगुण ब्रह्मलानसे आलोकित हए 
मोक्षनाडीके दारका आश्रयण करतां है। यह "भासव्युपक्रमात्‌' इस सूत्रावयवसे कहा गया है । 
परन्तु विद्वानृको तो अमृतत्व प्राप्त होना चाहिए वहु अन्य देशके अधीन नहींदै, तो पुनः उस 
विद्वाचुके किए मू्तोका भाश्चय अथवां मागंका उपक्रम कंसे ? सि०-हसपर कहते है-यह्‌ भमृत्व 
आपेक्षिक है । उपासक विद्या आदि क्लेशको अत्यन्त दग्ध न कर अपरविद्या-सगुण ब्रह्यविद्याकी 
सामथ्यसे आपेक्षिक अमृतत्व प्राप्त करना चाहता है । इसक्िए उस अवस्थामें उस विद्धानुके लिए 
मागंका उपक्रम भौर भूतोका आश्य संमवदहै, क्योकि निराश्रय प्राणोकी गति उपपन्न नहीं होती, 


इसलिए दोष नहीं है ।॥ ७ ॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 

विद्वानुकी उक्क्रान्ति नहीं होती दै किन्तु उसकी मृक्तिहो जाती है। क्योकि विधययाऽग्रतमरनुते' 
र शन तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति" इत्यादि श्रुति प्रमाण है । अतः अविद्वानुकी ही उक्राम्ति होती है। 

# सिद्धान्ती-"वाट्‌मनसि' यह श्रुति विद्वान ओर अविद्वानु दोनोंकी समानश्पश्ै उक््रान्ति कहती 
है । यहु समान उक्रान्ति मागकि उपक्रम तक है ओर उपक्रम अचिरादिसि होतादै। भेद इतना कि 
सगुण ब्रह्मोपासक उपासनासे प्रकाशित मोक्ष नाड़ी-मुधन्य नाडीका आध्रयकर ब्रह्मलोके जाता, 
अविद्वान इस प्रकार नहीं जाता । भौर (तयोध्वंमायन्नृतत्वमेति' इस श्रुतिसे विद्वानुके लिए जो 
अमृतक्व कहा शया है, वह आपेक्षिक दै, क्योकि ध्यं कामं कामयते सोऽस्य सङ्कर्प।देव ससुत्तिष्ठति' 
( वह उपासक जिस मोगकी कामना करता है वह उसके संकल्पमात्रसे ही समुपस्थित हो जातां दै ) 
यह्‌ श्रुति उसके किए मोगकां कथन करती दै । “आभूतसम्प्ठवमश्रतत्वं प्रचक्षते ( मुतोके प्रख्यपयन्त 
ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्तिको अमृतत्व कहते ह ) इसलिए ब्रह्मलोक आदिकी प्राप्ति अपेक्षिक अभृतरव 
है । मोर अश्ृतस्वं हि व्िद्वानशनुते' "वि्याऽगतमदनुते' इत्यादि शरुतियोसे जो अमू तत्वका प्रतिपादन 
है, वस्तुतः वह निगंणविया-ब्रह्माप्मेकत्व जाननेवाछे विद्वानुके किए है । उसके किए हौ न तस्य प्राणा 


८३२. घरद्मसूजर-शाङ्करभाष्य | अ०४पा०र 


छ "तेजः परस्यां देवतामाम्‌' (छा० ६।८।६) इत्यत्र प्रकरणसाम्यत्तदयथाप्रकृतं तेजः 
साध्यक्ं सप्राणं सकरणग्रामं भूतान्तर सहितं प्रयतः पुंखः परस्यां देवतायां संपद्यत इत्येत- 
दुक्तं भवति । कीटश्ी पुनरियं संपत्तिः स्यादिति चिन्त्यते । त्ाव्यन्तिक एव तावरस्व- 
रूपप्रविलय हति प्राप्तम्‌ , तत्प्रह्नित्वोपपत्तेः। सर्व॑स्य हि जनिमतो वस्तुजातस्य 
प्रकृतिः परा देवतेति प्रि्ठापितम्‌ । तस्मादात्यन्तिकीयमविभागाप्पत्तिरिति । णवं प्राते 
ब्रमः-तत्तेञ आदि भूवस्ष्मं श्रोत्रादिकरणाश्चरयभूतमाऽऽपीतेरासतं सार मोक्तात्लम्यम्न्ान- 
निमित्तादवतिष्ठते । “योगिमन्ये एषदयन्ते श्षरीरत्वाय देहिनः । स्थाणुमन्येऽनुसंयन्ति यथाकमं यथा- 
श्रतम्‌' ( कढ० ५।७ ) इत्यादि संसारग्यपदेश्ात्‌ । अन्यथा हि सर्वं; प्रायणसमय पवोपाधि- 
परत्यस्तमयादल्यन्तं बह्म संपयेत । तत्र विचिदाखमनेथकं स्याद्वि्याराखरं च । मिथ्याज्ञान 
निमित्तश्च बन्धो न सम्यग्ञनादते विखंसितुमहंति । तसपात्तत्प्रृतित्वेऽपि सुषुत्िप्रटय- 
वद्रीजभावावरोषेवेषा सत्संपत्तिरिति ॥ ८ ॥ 

स्म प्रमाणतश्च तथोपलब्धेः ॥ ९ ॥ 

पदच्छेद्‌- क्षम्‌, प्रमाणतः, च, तथा, उपलम्पेः । 

खुज्रा्थं--अन्य भूतो सहित वह तेज ( प्रमाणतः ) प्रमाणे ( च) भीर ( स्वरूपतः ) 
स्वरूपसे ( सूष््मम्‌ ) सूक्ष्म है, ( तथोपलब्धेः ) क्योकि इसप्रकार ही उपलब्ध होता दै । 


"तेजः परस्यां देवतायाम्‌" (तेज परदेवतामे रीन होता है) इस्त वाक्यमें प्रकरणकी सामथ्यसे 
उस प्रयाण करनेवाले पुरुषका जो प्रकृत तेज है वह्‌ अध्यक्ष सहित, प्राभं सहित, करणग्राम सदत, 
मृलान्दरसहित परदेवतामे लीन होता हैएसा कहाजा चुकाहै। परन्तु यह्‌ सयत्ति किप्प्रकारको 
होनी चाहिए ? इसका विचार किया जाता है । पूवपक्षी-ेसी शङ्का होनेपर आत्यन्तिक ही स्वरूप 
विलय दहै, एेसा प्राप्त होता रै, क्योकि वह परदेवता उस तेजकी प्रकृतिहो उकठतारहै। क्षौर सब 
उत्पन्न होनेवारे वस्तु समृदायकी परदेवता प्रकृति है, एेसा शतिष्ठापित शिया गया है । इसलिए यहु 
अविभागापत्ति आत्यन्तकी है । सिद्धान्ती-एेडा प्राप्त होनेपर हम कहते ै-बह्‌ तेज मादि सूक्ष्मम 
श्रोत्र आदि करणोके आश्रयरूप सम्यग्जञान निमित्तक संसार मोक्ष पर्यन्त अवस्थित होते है, क्योकि 
“योनिमन्ये० ( कुछ भअविद्यावानरू मूढ जीव अपने कमं मौर ज्ञानके अनुसार अरीर धारण करनेके 
किए वीयंूप बीजस संयुक्त होकर योनिद्वारको प्राप्त होते हैँ किसी योनिम प्रविष्ट हो जति है भौर 
कुछ अधम जीव मरकर स्थावरमावको प्राप्ठं होते हैँ ) इत्यादि संसारका व्यपदेश है । अन्यथा-- 
यदि स्वरूपतः मूतोका ख्य माना जाय तो प्रथाणके समयमे ही उपाधिके भअस्तमयसे सब ब्रह साथ 
अत्यन्त सम्पन्न हो जायगे । एेसा होनेपर विविशशास््र भौर विदयाल्ास्त्र अनथक हो जायंगे । मिथ्याज्ञान 
निसित्तक वन्ध सम्यग्ज्ञानके विना विच्छिन्न नहीं हो सकता ६1 इसलिए परदेवता तेजकी प्रकृति होनेपर 
मी सुषुप्ति भौर प्रलयके समान बौजमाव अवशेष ही यह सत्संपत्ति है ॥ ८ ॥ 

सत्यानन्दी-दीपिका 
उतक्रामन्ति' यह्‌ श्र.ति देहसे प्रागोतक्रान्तिका निषेध करती है । इसकिए विद्याके प्रकरणम वाङ्मनसः 
यहुश्रति कही गई है, वहु उपाप्तक ओर अनुपासक दोनोके किए समानशूपसे उत्क्रान्ति कहती है ॥७॥ 
® पूवं अधिकरणमे विद्वात्‌ भौर अविद्वानुकी समानरूपे उत्क्रान्ति कही गरईहै। अब 
उत्करान्तिके समय लिङ्खश्रीर आशित उक्करान्व तेज आदि सूक्ष्म भूत परमात्मामे स्वरूपसे लय होते 
है अथवा बीजमतिको क्करल्य होतेह? यहु संशय इसलिए होता दहै कि दोनों प्रकारका विलय 
भवगत होवा है । जसे सुषुप्ति भौर प्रथमे बीजमाव युक्त विलय होवा है, वमे उक्तान्तिके समय 
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छ तन्तेलगभुनसहितं तेजो जीवश्यास्माच्छसोरत्प्रवसत आश्रयभूतं स्वरूपतः 
परिमाणतश्च शृक्ष्मं मदितुमर्हनि ¦! वथा इद--नाडीमिप्करमणश्रवष्णदिभ्योऽस्य सोक्षम्य- 
मुपरुभ्वते । तत्न तनुन्वाखंचारोप्यत्तिः, स्वस्छःञव्चाप्रतीघातोपपत्तिः। अत एवच 
देहान्निगंच्छन्पादचैस्थेनपलम्थते ॥९॥ 

नोषमर्द्नततः ।। १०॥ 

पट्च्छेद-- न, उपमर्देन, अतः । 

सृत्राथं --( तरतः ) तेज-सृक्ष्म शरीर अतिसूक्ष्म होनेके कारण ( उपमर्देन ) स्थुल शरीरके 
उपमदनसे भो ( न ) उपमरदित नहीं होता है। 

अत एव सष्ष्मत्वान्नास्य स्थृरद्य शरीरस्योपमदंन दाहादिनिमित्तेनेतरत्सुकष्ं 
दारीर्मुपसद्यते ॥१०॥ 

९ श. 
अस्येव चोपपत्तरेष उप्मां ॥ ११॥ 

पदच्छेद -~अस्य, एव, च, उपपत्तेः, एष, उष्मा । 

सृजाथ - (अस्येव) इस सूक्ष्म शरीरकी ही (एष ऊष्मा) यह ऊष्मा है, (उपपत्तेः) क्योकि 
उसकी स्थूलश री रके स्पशं होनेत्े उपपत्ति होती दै । 

अस्यैव च सृक्ष्मस्य दारीरस्यैव उपमा, यमेतरिमञ्शरीरे संस्पश्े नोष्माणं चिजा- 
नन्ति । तथा हि- सरतावस्थयामवस्थितेऽपि देहे िचमानेष्वपि च रूपाटिषु देहगुणेषु 
नोष्मोपलमभ्यते, जोचद्वस्थायामेव तूपलम्यतः इत्यत उपपद्यते-प्रसिद्धश्रीरव्यतिरिक्तः 
व्यपाश्रय पवेष ऊप्मेति । तथा च श्रुतिः “उष्ण एव जीविष्यञ्खीतो मरिभ्यन' इति ॥९९॥ 


दुश्र देहे प्रयाग करनेवाले जीवके अन्य भूतो सहित आश्रयभूत वहु. तेज स्वरूपसे ओर 
परिमाणचे सूक्ष्महोने योग्यै, कटोकि नाडो मागमे निष्क्रमण प्रतिादके श्रति आदिसे इसकी 
सुक्ष्मता उपलब्ध. होती है । रसा होनेपर सूक्ष्म होने उसकी संचारोपपत्ति भौर स्वच्छ होनेसे 
अप्रतिघातोपपत्ति होती है । अतएव देहैः निष्क्रमण करता हमा वह मूमूषुं पारवस्थ लोगोतै उपलन्ध 
नहीं होता ॥ ९॥ 

 अत्तएव-उस तेज-लि ङ्ात्मक देहके सूक्ष्म होने ही इष स्थूल चरीरके दाह आदि निमित्त 

उपमद॑न होनेसे अन्य सूक्ष्म शरीर उपमदित नहीं होता ॥ १०॥ 

भौर इस सूक्ष्म शरीरकी ही यह उष्मादहै। जिस ऊष्माको इस ररीरमे संस्पशंसे जानते रहै, 
वर्थोकि मृतावस्यामें देहके अवस्थित होनेपर ओर देहके रूप जादि गुण विद्यमान होनिपर भी ऊष्मा 
उपलब्ध नहीं होती जीवितावस्थामें ही तो उपरञ्ध होततौ है । इस अन्वय-व्यत्तिरेकसे यह उपपन्न होता 
है किं यही ऊष्मा प्रसिद्ध स्थूरं शरीरे मिन्न शरीराश्रयहै। उसीप्रकार “उष्ण एव०' ( जीवत होते 
यह्‌ शरोर उष्णहोतादहै भौर मृतक होते यह्‌ शीतल होताहै) यहश्रति है ॥११॥ 

सत्यानन्दी-दोपिका 

मी बीज आदि सूक्ष्मभूत तेज सहित परमात्मामे विलय होते है । पूवपक्षमें मृतकमात्रकी मुक्ति सिद्ध 
दै, सिद्धान्वमे चास्त्रबरदे सावशेष ख्य होता है ॥ ८ ॥ | 
# संसारके मोक्ष पयत वीजमव युक्त सूक्ष्म-अन्य भूतोके साथ सूक्ष्म तेजका परमात्मःमे 
लय कहा गया है । अन एक भौर शङ्का उन्न होती है कि लिङ्गात्मक तेजकी सूक्ष्म नाडीसे गति कंपे 
होती है बौर किसी मूतं पदाथ॑से उसका प्रतिघात क्यो नहीं होता, गौर देहे उत््रमण करते समय वहु 
दिखाई क्यो नहीं देता ? इसपर मगवान्‌ सूत्रकार 'सृक्ष्मम्‌' इत्यादित कहुते हँ । अतिसूक्ष्म होनेके कारण 
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( ६ प्रतिषेचाधिकरणम्‌ । सू० १२-१४ ) 


प्रतिषेधादिति चेन्न शरीरात्‌ ॥ १२॥ 

पद्च्छेद्‌-- प्रतिषेधात्‌, इति, चेत्‌, न, चारीरात्‌ 1 

सूज्ाथं- प्रतिषेषात्‌ ) नन तस्य श्राणा उत्क्रामन्ति इत्यादि श्रत्िश्चि निगंण ब्रह्मवितुकरै 
लरीरसे उत््रमणका प्रतिषेध होने उसकी रउत्करान्विका प्रतिपेषरहै,- ( इति चेन्न ) एेसा यदि कहो 
तो युक्त नहीं है, ( चारीरात्‌ ) क्योकि यहु उत्रमण निषेध जीव्से है शचरीरसे नहीं । इसे प्राणादि 
युक्तं जीव ओर ब्रह्यवित्‌की उक्रान्ति है । 

® “अद्तत्वं चानुपोष्य' इत्यतो वि्येषणाद्ाव्यन्तिकेऽमरुत्वे गत्युत्कान्त्योरभावोऽभ्यु- 
पगतः । तज्ापि केनचित्कारणेनोत्करान्तिमाङ्ाङ्धय प्रतिषेधति--'अथाकामयमानो योऽकामो 
निष्काम माक्तकाम आत्मकामो भवति न तस्य प्राणा उत्करामन्ति ब्रह्मेव सन्ब्रह्माप्येति (वृह ° ७।४।६) 
इत्यतः परविदयाविषयात्प्रतिषेधान्न परब्रह्मविदो देहातप्राणानामुत्कान्तिरस्तीति चेत्‌, 
नेत्युच्यते, यतः श्ारीद्‌त्मन एष उत्क्रान्तिप्रतिषेधः प्राणानां न शरीरात्‌ । कथमव- 
गम्यते ? "न तस्मासप्राणा उत्कामन्ति इति प्राखान्तरे पञ्चमोप्रयोगात्‌ । संबन्धसामालन्य- 
विषया हि षष्ठी शाखान्तरगतयः पञ्चम्या संबन्धविरोषे व्यवस्थाप्यते । तस्मादिति च 
प्राघान्यादेभ्युदयनिःश्रेयसाधिङतो देही संबध्यते, न देहः। न॒ तस्मादुचिचक्रमिषो- 
जीवास्प्राणा अपक्रामन्ति, खदैव तेन भवन्तीव्यथः ॥१२॥ 

सप्राणस्य च प्रवसतो भव्युत्रान्तिदं हादित्येवं प्रे प्रत्युच्यते-- 

“अग्ृतत्वं चानुपोन्य' ( घविद्या घादि क्ले सम्‌दायका अयन्त दाह किए विना अमृतत्व 
भापेक्षिक है ) इस विशेषणे आत्यन्तिक अमृतत्वे शति ओर उत्क्रान्तिका अभाव स्वीकार किया 
गया है । उसमे मी किसी कांरणसे उत्क्रान्ति विषयक आश्चद्धुाकर प्रतिषेध करते ह-जथाकाम- 
यमानो० ( अथ-सकामकी संसारोक्तिके अनन्तर जो कामना करनेवारखा नही है, अकाम, निष्कम, 
आष्षकाम ओर आत्मकाम होता है, उसके प्राणका उक्तमण नहीं होता, वह्‌ ब्रह्मा ही होकर ब्रह्मको 
प्राप्त होत है ) अतः परविद्या विषयक प्रतिषेध होनेसे ब्रह्मज्ञानीको दहसे प्राणोकी उक्तान्ति नहींहै, 
एेसा कहो, ठो नदी, एेसा कहते ई-क्योछि प्राणोकी यहु उक्रान्तिका प्रतिषेध जीवात्मासे है शरीरे 
नहीं । यह कंसे अवगत हो ? इससे कि "न तस्मात्प्राणा०ः ( उससे प्राण उक्र मण नहीं करते ) इस- 
प्रकार अन्य शाखामे पच्चमीका प्रयोग है । सम्बन्ध सामान्य विषयक षष्ठी ही शाखान्तरगतव पमीसे 
सम्बन्ध विशेषमे भ्यवस्थापित होतो है । (तस्मात्‌ ( उससे ) उसके साथ प्राघान्यसे अभ्युदय भौर 
निश्रेयसमे अधिकृत देही सम्बन्धित होत! है, देह नहीं । उस उक््रमणकी इच्छा करनेवारे जीवसे 
प्राण चले नहीं जाते, किन्तु उस जीवक साथदही होति है, एेसा भथं है ॥१२॥ 

प्रयाण करनेवाले पुरुषके प्राणको वहु उत्क्रान्ति देहुसे होती है, रेता प्राप्तं होनेपर उसका 


निराकरण करते है- 
सत्यानन्द -दी पिका 
उसका सुक्ष्म नाड़ीसे गमन होता दै । उदृमूतरूप ओौर -उद्भूत स्पशं न होनेके कारण ओर अति- 
च्छ होने दरान ओर प्रतिघाते योग्य नहींहै॥९॥ 

“भश्तस्वं चानुपोष्य इस ्नुपोष्य पदस्चे यह सिद्धहोतारहै कि जिसके अविद्या आदि 
वरश्च ब्रह्यज्ञानसे निवृत्त नही हृए है, एेसे सगुण उपासककी गति ओर उत्क्रान्ति है ओर जिसके 
भविद्या आदि क्लेशं तत्तवन्ञानसे निवृत्त हो गए हँ उस ब्रह्मवितृकौ गति भौर उत्क्रान्ति नहीं 
कंयो।के न तस्य प्राणा उक्कामन्ति' यह्‌ श्रुति है, एेसा सिद्धान्त कहा गया है । अब इसपर 
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स्पष्टो द्यकेषाम्‌ ॥ १२॥ 


पदच्छेद्‌-स्प्टः, हि, एकेषाम्‌ । 

सजाथं-- (एकेषाम्‌) काण्व शाखावालोके मतम परबरह्मवितुके प्राणोके शरीरसे उत्करमणका 
प्रतिषेध (स्पष्टः) स्पष्ट उपकन्ध होता है (हि) क्योकि ब्रह्यवत्ताके प्राणोका देहे उत््रमण नहीं होवा । 

४4 नैतदस्ति, यदुक्तम्‌-परब्रह्मविदोऽपि देहादस्त्युःकरान्तिरत्कन्तिप्रतिपेघस्य 
देद्यपादानत्वादिति यतो देहापादान पवोत््रान्तिप्रतिषेध एकेषां समाम्नातणां स्प 
उपलभ्यते । तथा हि-आतंभागप्रदने "यत्रायं पुरूषो भ्रियत उदस्माघ्माणाः क्रामन्त्याहो नेति 
(शह ° ३।२।११) इत्यन्न "नेति होवाच य।त्ञवस्क्थः' (ब्रह ° इा२।११) इत्यनुरक्रान्तिपश्चं परिगरद्य 
न तद्ययमयुतक्रान्तेषु प्राणेषु ध्रियत इत्यस्यामाराङ्ाय(म्‌-*अत्रैव समवनीयन्ते' इति प्रवि- 
खयं प्राणानां प्रतिज्ञाय त्सिद्धये “स उच्छवयस्याप्मायव्याध्मातो सूतः शोते' (बह ० ३।२।११) 


सिद्धान्ती-जो यह कहा प्या है कि ब्रहवेत्ताकी भी देहे उक््रान्ति होती है, क्योकि उत्क्रान्ति 
प्रतिषेधमे जीव अपादनि दहै, यह्‌ युक्त नदीं है, क्योकि कू शाखावालोके मतमे देह अपादान-देहसे 
ही उत्क्रान्तिका प्रतिषेध स्पष्टरूपश्चे उपग होता है । जंशचै कि "यत्रायं पुरुषो भ्रियत ०' (हे याज्ञवल्क्य ! 
जिस समय यह्‌ ब्रह्मवित्‌ पुरुषं मरवा है उस सभय इसके प्राणका उक्रमग होतादहै वा नहीं?) 
इसमे इसप्रकार आतंमागके प्रन होनेपर॒ नेति होवाच याक्ञवस्क्यः' ( याज्ञवल्कंयने कटा कि प्राण 
उतक्रमण नहीं करते ) इसप्रकार अवुक्रान्ति पक्षा परिग्रहुकर तब क्या यह प्राणोके अनुक्तान्त होने 
पर मरता नहीं ? इस आ्ङ्कुके होनेपर “अत्रैव समवनीयन्तेः ( वे यहाँ ही रीन हो जाते हँ ) इस- 
प्रकार प्राणोके प्रविख्यकी प्रतिन्ञाकर उसको सिद्धिके छिए्‌ “स उच्छू्रयत्या०' (वह्‌ फूल जता है अर्थात्‌ 
बाह्य वायुक्को भीतर खींचता है जोर वायु पूणं हुजा ही मृत होकर निश्चेश्होजातादहै) इस सः' 

सत्यानन्दी-दोपिका | 

पूवपक्षौ बआक्षेपसंगरतिच्ै "प्रतिषेधादिति" इत्यादि आक्षेपं करते हँ । नन तस्य प्राणा उत्क्रामन्ति" 
( उस ब्रह्मवित शरीरके प्राण उक््रमण . नहीं करते ) यह्‌. सिद्धान्ठके अनुसार क।ण्व. श्रुततिका 
अथंदहै। कौर नन तस्मास्राणा उक्रामन्ति' ( उस जीवधै प्राण उक््तमण नहीं करते ) यहु पूव॑पक्षके 
अनुसार माध्यन्दिने श्रुतिका अथं है । इसप्रकार श्रुतियोमे षष्ठी ओौर पश्च मीके श्रवणे सन्देह होता 
है कि ब्रह्मवित्‌की उत्क्रान्ति होती दै कि नहीं ? सिद्धान्ते (न तस्य" इस श्रुतिके अनुसार उत्क्रान्तिका 
प्रतिषेध देहे है, मौर पुवपक्षमे (न तस्मात्‌" इस श्रुति अनुसार उक््रान्तिका प्रहिषेव देही-जीवार्मा 
से है । इसलिए "न तस्मात्‌ यह्‌ माध्यन्दिन श्रुति "न तस्य" इस सामान्यं सम्बन्ध प्रतिपादक काण्व 
श्रुतिकौ अपादान सम्बन्ध विशेषमे व्यवस्थापना करती है अर्थात्‌ “उस ब्रह्मवित्कै प्राण जीवात्मासे 
उत्कर पण नहीं करते किन्तु देहस करे है" इसप्रकार दोनों श्रुतियोंसे यह्‌ सिद्ध होवा कि जीवसे प्राण 
उत््रमण नहं करते । इसलिए ब्रह्मवित्‌ो मी देहे उक्करान्ति होती दहै ॥ १२ ॥ 

# यद्यपि न तस्मात्‌" इस श्रुतिवालोंके मतमे प्रषानरूपसे जीवका अपादानरूपसे ग्रहण दै, 
तो भी देह भौर देहीकी अभेद विवक्षासे "तस्मात्‌" कहा गया है । तस्मात्‌" इस पच्वम्यन्त सवनाम 
"तत्‌" शब्दसे देहका परामशंकर देहापादानक उक्करान्तिका प्रतिषेध दै । इसक्ए माध्यन्दिन याला- 
 वाछोंको मो "न तस्मात्‌" इस "तत्‌ पदसे देहुका ग्रहणक उससे उतकरान्विका प्रतिषेध करना चाहिए । 
^न तस्य' यहाँ काण्वद्चावावाोको अभेदोपचारकी अपेक्षा नहीं है । श्रातो स्यां. निषेधः (पाक्षि 
होनेपर निषेध होता है) इस न्यायतरे मी देहसे उत्क्रान्ति प्राक्च है, षतः उससे ही प्रतिषेध युक्त है जीवसे 
तहीं । इसलिए श्रह्मवित्‌के प्रा्णोकी दहसे उत्क्रान्ति नही होती" यह दोनों श्रुतियोंका एक अथं है । 


८३६ बरह्मसुघ-दाङ्रभाष्य [ अ०४७पा०रे 


दति साब्दपरामृ्रस्य ्रङृतस्योत्कान्त्यवधेरचछवयनादीनि समामनन्ति) देहस्य चैतानि 
स्य॒नं देहिनः, तत्सामान्यात्‌, (न तस्माखाणा उक्करामन र्व्यत्रैव समवनीयन्वे' इत्यत्नाप्यमेदोप- 
चारेण देहापादानस्यैवोतक्रमण्स्य प्रतिषेधः । यद्यपि भाघान्यं देहिन इति व्याख्येयं येषां 
पञ्चमीपाठः । येषां तु षष्ठीपाटस्तेषां विद्व्संबन्धिन्युःक्रान्तिः प्रतिषिध्यत इति प्रा्तो- 
त्करान्तिश्रतिकेधार्थत्वादस्य वाक्यस्य देष्टापादानैव सा भतिषिद्धा भवति, देहादुत्कन्तिः 
प्राप्ता न देहिनः । ‰ अपि च चक्षुष्टो वा मूर्ध्नो वाऽन्येभ्यो दा शरीरदृकञेम्यस्तमुत्कामन्त प्राणो- 
ऽनूल्कामति प्र।णमनूकक्रामन्तं सवं प्राणा अनू्कामन्ति ( ब्रृह० ४।४।२ ) इत्येवमविद्वद्विषये 
सप्रपञ्चमुत्क्रमणं संसारगमनं च दद्ायित्वा “इति चु कामयमानः (बृह ० ५।४।६) इत्युप 
संहत्या विद्धत्कथाम्‌ , अथाकामयमानः" (बृह ° ४।४।६) इति व्यपदिदय दिद्वांसं यदि तद्विषये 
ऽप्युर्कान्तिमेव प्रापयेद्‌ समञ्जस पव व्यपदेशः स्यात्‌ । तस्माद विद्धद्विषये प्राप्तयोगव्यु- 
त्कान्त्योविद्धदविषये प्रतिकेच इत्येवमेव व्याख्येयम्‌, व्यपदेश्चाथंदच्वाय । नच ब्रह्मविदः 
सर्वगतब्रह्मात्वमूतस्य प्रक्चीणकामकममंण उत्क्रान्तिगंतिर्वोपपद्यते, निमित्ताभावात्‌ । भत्र 
श्रह्म समर्नुते' इति चैवंजातीयकाः श्रुतयो गल्युत्करान्व्योरभावं सुखयन्ति ॥ १३ ॥ 

( वह्‌ ) चब्दसे परामृष्ट प्रकृत उक्क्रान्तकी अवधिके उच्छवयन-पृछ्नाः आदि ` श्रुति कहती 
है । ये देहके होने चाहिए देहीके नदीं । तत्सामान्थात्‌-विदया प्रकरणल्प साधम्यं होने उक्तं श्रुतिके 
साथ एकाक होने (तस्मास्प्राणा०' ( उससे प्राण उत्क्रमण नहीं करते किन्तु परमात्ममें ही पूण- 
रूपसे विखीन हो जति हैँ) यहां मी अभेदोपचारये देह अपादानक हौ उत््रमणका प्रतिषेध है। 
जिनको पश्चमो विभक्ति पाठ है उनको यद्यपि देहीका प्राघन्यहैतो मी यह व्याग करनी चाहिए। 
जिनके मते षष्ठी विभक्ति पाठ है उनके मवमे विदत्सम्बन्धी उकत्क्रान्विका प्रतिषेधदहै। इसलिए 
“तस्य इस वाक्यको प्राप्ठ उक्क्राग्तिका प्रहिषेधाथक होनेसे वह देहापादानक प्रतिषिद्ध होती है, क्योकि 
देहे उत्क्रान्ति प्राप्त है देहीसे नहीं । भौर च्चक्षुष्टोवा मूर्ध्नो वा० ( यहु आत्मा नेत्रसे, मूढ 
अथवा शरीरके किसो अन्य मागसे बाहर निकलता है। उसके उक््रमण करनेपर उसके साथी 
प्राण उक्रमण करतादहै, पीछे उक्तमण करते हुए उस प्राणके पीछे सव वागादि प्राण उक्क्रमण करते 
हँ ) इसप्रकार अविद्वान्‌ विषयक विस्तार सहित उक्रमण ओर संसारगमन दिखाकर (इति जु कायम- 
मान. ( इसप्रकार कामना करनेवाला संसारको प्राप्त होढा है }) इसःकार अविद्वानुकी कथाका उप- 
सहारकर “जथाकाभमयमानः' ( अब जोन कामना करनेवालाहै ) इस रीतिसे विद्रानूका ग्यपदेश्चकर 
यदि उसके विषयमे भी उत्क्रान्ति ही प्राप्त कराए तो यह वपदेश भस गत-अयुक्त ही होगां। इसलिए 
अविद्वानूके विषयमे प्राप्ठ हुई गति ओर उत्करान्तिका विद्धानुके विषयमे प्रतिषेध है, अवः ग्यपदेशकी 
खाथकताके लिए रेस आख्यान करना चाहिए ! सवंगत ब्रह्मात्मभूत प्रक्षीण काम कमंवार ब्रह्मवित्‌ 
की उत्क्रान्ति क्षथवा गति उपपन्न नहीं होही, क्योकि उसके निमित्तका अमाव है । अत्र ब्रह्म समरसुते' 
(यरहांपर ब्रह्य प्राप्त करता है) इसप्रकार भ्रुतियां गति गौर उत्क्रान्तिका भाव सूचित करती है ।१३। 


सत्यानन्दी-दीपिका 
# यदि अविद्वानुके समान विद्वानक्णो मी गति मौर उच्क्रान्ति मानो जाय तो (नथाकामय- 


मान योऽकामो निष्काम आप्तश्ाम भात्मकामो न तस्य प्राणा उत्रामम्ति बहौ दसन््रह्याप्येति" "यदा 
सवे प्रसुच्यन्ते कामा येऽस्य हदि भरिताः । अथ मर्त्योऽशरृतो भवस्यन्न बरह्मसमरनुते' (कंट० २।३।१४) 
(जिस ज्ञानावस्थामे इस विद्ठानुकी हृदयस्थित समस्त कामनाएं निवृत्त हो जाती हँ तब वह्‌ विद्वानु पुरुष 
अमृत होता है यहीं ब्रह्य होवा हमा ब्रह्मको प्राप्त होता है) इत्यादि श्रुतियोे प्रतिपादित गति बौर उक्रति- 
का अमाव असंगत होगा । इसलिए अविद्वानूमे प्राप्त गति ओर उकक्राग्तिका विद्वानमे अभाव है, क्योकि 
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स्मयते च ॥ १४॥ 

पदच्छेद्‌-स्मयंते, च । 

सूत्राथं ~र "देवा अपि मागे मृ्यन्वि' यह्‌ स्मृति मी ब्रह्मज्ञानीकी गति ओर रक्क्रान्तिका 
अमाव कहती है । 

¶ स्मयंतेऽपि च महाभारते गल्युत्कान्स्योरभावः--'सवेभूतात्मभूतसय सम्यग्भूतानि 
पद्यतः । देवा अपि मागे सुद्यन्त्यपदस्य पदैषिणः' इति । नु गते्पि ब्रह्मधिदः स्रंगठन्रह्म- 
त्मभूतस्य स्मयते -' छक किक बेयासकिुमुक्चरादित्यमण्डरममिप्रदस्ये पिद्रा चानुगम्बादूतो भो 
इति प्रति्ुश्राव' इति । न, सरशरीर्स्येवायं योगबलेन विरि्दे शप्रासिपू वकः शारीसेर्छगं 
इति द्रएव्यम्‌, सवभूतदरथत्वायुपन्याल्ात्‌। स द्यश्रीर गच्छन्तं सवभूतानि द्रष्टु 
राक्युयुः । तथा च तत्रैवोपसंहतम्‌--छकस्छ मास्ताच्छीप्र गतिं कृतमाऽन्तरिश्चगः । देशंभिस्वा 
प्रमावं स्वं सवभूतगतोऽमवते इतिं । तस्माद्‌ भावः दरब्रह्मविदो गस्युत्क्र॑न्त्यो । गलिश्चलोन 
तु विषयमुपरिष्ठद्व्ाख्यास्यामः ॥ १५ ॥ 


( ७ वागादिख्याधिकरणम्‌ । स्‌० १५ ) 
तानि परे तथा द्याह ॥ १५॥ 
पदच्छेद तानि, .परे, तथा, हि, आह । 


मौर महाभारतम सदभूतात्मभूतत्य ०" ( सब भूतीका जो क्षात्मखूप है भौर जिसको भूर्दीका 
सम्यक्‌ अर्थात्‌ आत्भमावये ज्ञान है उसके किए प्राप्य स्थान नहींहै एतै प्राप्य पदरहित ब्रह्यवेत्ताक 
पदकी इच्छा कंरमेवारे देवगण भी. उसके मागमे मोह प्राक्त करते है अर्थात्‌ उसके मागंका अमाव 
होनेसे उसे देव नहीं जानते ) इसप्रकार गति मौर उ्क्रान्तिकेि अमावको यह्‌ स्मृतिमोदहै। परन्तु 

कः किरु०' ( महषि वेदव्यासके पुत्र मुमुक्षु सुकदेवने आदित्य की ओर प्रस्थान किया उसङॐ़ पीछ 
जाकर पिताने बुकाया तब उन्होने "मोः एेसा उत्तर दिया ओर उसने सूना) इसप्रकार स्वगतं 
ब्रह्यात्मभूत ब्रह्यवेत्ताकी गत्तिकी मौ स्मृति दै । नही, योगबलसे-अपरविद्याबलसे शरीरषटितका हौ 
विशिष्ट देश प्राचि पवक य्ह शरीरका त्यागरहै, एेसा समक्न चहुए । क्योकि सव प्राणियोसे 
हश्यत्व मादिका उपन्यास है । अशरीर जाते हुएको सब प्राणी देख नहीं कते । नौर इुकस्तु° 
( शुकदेव तो अन्तरिक्षम जाकर पवनये भी त्वरितगति कर ओौर अपना पएभाव दिखलाकेर सवम्‌त 
गत हए ) इसप्रकार वर्हपर ही उपसंहत कियाद । दसय परब्रह्यवेत्ताकी गति ओर उक्करान्दिका 
अमाव है । शति श्रुतियोका विषय हम आगे व्याख्यान करेगे ॥ १४ ॥ 
सत्यानन्वी-दीपिका 

गति गौर उक्क्रान्विका हेतु मिथ्याज्ञान ब्रह्मात्मेकत्व ज्ञानसरे निवत्त हो जाता है, ठन सवगत ब्रह्मस्वस्प 
ब्रह्यवितूकी गति मौर उत्क्रान्तिका असम्भव दै ॥१३॥ 
# नोच्काप्रन्ति मुनेः प्राणा व्यापी सवेगतो हि सः । तेन व्याप्तमिदं सवं कुत उत्क्रम्य यास्यति ॥° 

( ब्रह्मवित्‌ पुरुषके प्राण उतक्रमण नहं करते, क्योकि दह सवगत भ्यापी है। उस ब्रह्मवत्षे 
यह सम्पूणं चराचर जगत्‌ व्यक्त है, तो वह्‌ कहाँपै उकक्रमण कर कहां जायगा ) श्यादि स्मृते भी 
विद्वानरुकी गति ओर उत्कान्तिका अमाव स्पष्टरूपसे सिद्ध होता ह । परन्दु 'तयो््वंमाशन्नशटतस्वमेति' 
८ उस सुषुम्ना नाड़ीसे उष्वं जाकर अमृ तत्वको प्राप्त होता है ) "स श्वेतान्त्रह्म गमयति" ( वहु उनको 
ब्रह्माके प।स १हुंचाता दै ) इत्यादि गति विषयक घ्र्‌वियोका विचार इस अध्वायके तृतीय पादम 
करगे ॥ १४॥ 


८३८ बरह्मसन्न-राङ्करभाष्य [ म०्पा०र 


सूञ्रार्थं--( तानि ) वे प्राणात्मक इच्रर्थां ओरमत ( परे) परमात्ममेहीख्य होतेह 
( हि ) क्योकि ( तथा आह ) वसे ही एवमेवास्य इत्यादि श्रुति कहती है । 

# तानि पुन. प्राणक्ञब्दोदितानीन्द्रियाणि भूतानि च परब्रह्मविदस्तसिमन्नेव 
परस्मिन्नारमनि प्रखीयन्ते, कस्मात्‌ ? तथा ह्याह श्चुतिः-- एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः षोडश 
कराः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्ति ८( प्ररन० ६५ ) इति । ननु गताः कराः पञ्चदश 
प्रतिष्ठाः" ( मु° ३।२।७.) इति विद्द्विषयेवापरा श्रतिः परस्मादात्मनो ऽन्य्ापि कराना 
प्रख्यमाह स्म, न, स। खदु व्यवह(रापेश्चा, पाथिवाद्याः कराः पृथिव्यादीरेव स्वप्रङृती 
रपियन्तीति, इतरा तु विद्धलप्रतिपच्यपेश्ा, छर्स्नं कट।जातं पर ब्रह्मविदो ब्रह्मेव संपद्यत 
इति । तस्माददोषः ॥ १५॥ 

( ८ अविभागाधिकरणम्‌ । सू० १६) 
अविभागो वचनात्‌ ॥ १६॥ 
पदच्डेद्‌-मविमागः, वचनात्‌ 1 


योया 


पर ब्रह्मवेत्ताकी प्राणं शब्दे कथित वे इन्द्रियां ओर मत उस परमात्मामे ही विलीन होते 
है । क्योकि “एवमेवास्य ०” ( जितं प्रकार नदियां समूद्रमे पहुंचकर विलीन हो जाती है, उसौ प्रकार 


इस सव द्र्टको ये सोह कलाएं जिनका अधिष्ठान पुरूष ही है उस पुरुषको प्राप्त होकर जोनहो 


जाती द ) एसी श्रुति है । परन्तु गताः ककाः०' ( मोक्षकालर्मे देहारम्मक प्राण आदि प्रहु केङाए 
अपने-्षपने आश्रयोमे स्थित हो जाती है ) इसप्रकार वि्द्‌विषयक्‌ न्ध श्वतिने परमात्मा अन्यत्र 


मी कलाओंका प्रलय कहा है । नहीं, क्योकि पाथिव भादि. कराए अपनी प्रकृति पृथिवी आदिमे 
ही विलीन होवीं हँ वह श्रति व्यवहारकी अपेक्षासे है । परब्रह्यवेत्ताका सम्पूणं कलासमह ब्रह्ममे ही 
विलीन होता है इसप्रकार दूसरी भ्रति तो विदत्‌ प्रतिपत्तिकी अपेक्षासे है । इसकिए दोष नहीं है ।१५। 


| सत्यानन्दी-दीपिका ध 
# गत सूत्रमे परब्रह्यवेत्ताको गति ओर उतक्रान्तिका प्रतिषेष होने उसके प्राण आदि कलाञं 


कामी यहीपर विलय कहा गया है । इससे संशय होतार किक्या यह्‌ प्राण आदि इन्द्रिया क्य 
धपने-अपने उपादान पृथिवी आदिमे होगा छ परमात्मामें ? क्योकि विय ओर प्रतिष्ठा प्रतिषादक 
दो विरोधी र्‌ तियोकी उपकुब्ि होती है । ठेसी परिस्थितिमे विकारका अपने-अपने उपादानकारणमें 
ही क्य होता है। इस न्यायसे अनुगृहीत “गताः कराः पञ्चदश्च प्रतिष्ठाः इत्यादि भरत्िसे पूवपक्षमे 
प्राण आदि अपने अपने उपादानमें ख्य होते है । इस पुवंपक्षको आगेके लिए छोडकर प्रथम तानि 
इत्यादिसे सिद्धान्त कहते हँ । स प्राणमसृजत प्राणच्छुद्वां सं वायुर्योतिरापः एथिवीन्द्रियं मनोऽन्न- 

मन्नाद्वीयं तपो मन्त्राः कमं रोका रोकेषु नाम च ॥' ( प्ररन० ६।४ ) ( उस अन्तर्यामी पुरुषने प्राण 
( हिरण्यगमं ) को उत्पन्न किया । उस प्राणसे श्रद्धा, काल, वायु, अग्नि, जक, पृथिवी, इन्धिय- 


पाच ज्ञानेन्द्रिय ओर पच कर्मेद्दिय, मन, त्रीहि, यव आदि क्षन्न, अन्नसे वीयं-सामथ्यं, तप, कमके 
साधन-म्‌त ऋक्‌, यजु आदि सन्तर, वग्निहोश्र आदि कमं, कमोकि फलरूष कोक, उन लोकम रहने 


वाके यज्ञदत्त आदि नाम, उनकी रना की ) इसप्रकार षोड कक्ाएं ह । गताः कृकाः' इस 
श्ुतिमे मन ओरं प्राणको एक कर पनरह ककाएं ` कही गई हँ । वस्तुतः विद्धानृको दष्टिसे कंलाओंका 
परमात्मामं विलय होनेपर भी रोकटष्टियै प्रतिष्ठामे-प्रकृतिरूप पृथिवी आदिमे लयं कथनका विरोध 
नहीं है । इससे ककाओका अपनी-अपनी प्रकृतिमे ऊयकफे अनन्तर उन उपादानोके साथ पुरषमें लय 
होती है, यह दोनों श्र तियोंका तात्पयं है । इसलिए "गताः कराः पञ्चदश प्रतिष्ठाः" यह्‌ श्र ति व्यवहार- 
द्वक अपेक्नसे है भौर . "एवमेवास्य परिदिष्टुरिमाः यह श्रूति परमा्थंहष्टिकी अपेक्ञासे है । इस 
प्रकार दोनों श्र तियोका विषय भिन्न-मिन्न होने कोई विरोध नहीं है ॥ १५ ॥ 
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सु्राथं--( अविमाग ) विद्धानुकी कलाभोंका त्र्यक साथ अत्यन्त अविभाग ही है । इसमें 
( वचनात्‌ ) क्योकि “भिदेते तासां नामरूपे" इतमादि श्रुति वचन है । 
 # सपुनर्विदुषः करप्रकयः किमितरेषामिव सावदोषो भवत्याहोस्विन्निरवोष 
इति ? तत्र प्रख्यसामान्याच्छक्स्यवरोषताग्रसक्तौ बवीति-अविभागापत्तिरेवेति। कुतः ? 
वचनात्‌। तथा हि-कलाप्रख्यमुक्त्वा वक्ति--'मिदयेते तासां नामरूपे पुरष इत्येवं प्रोच्यते स 
एषोऽककोऽसतो मवति' ( भर ६।५ ) इति। अविदयानिमित्तानां च केटानां न विद्ानिमित्ते 
प्रलये सावरोषस्वोपपत्तिः । तस्मादविभाग एवेति ॥ १६ ॥ 
( ९ तदोको ऽधिकरणम्‌ । सू० १७) 
तदोकोऽग्रज्वलनं वतपरकाश्चितद्वारो वियासामभ्यात्तच्छेषगत्यनुस्मृतियोमगाचच 


हार्दानुगरहीतः सताधिकया ॥ १७॥ 
पदच्ेद-- तदोकोग्रज्वलनम्‌, ततप्रकाधितद्वारः, विचासामर््यात्‌, तच्छषगत्यनुस्पृ्तियोगात्‌ । 
च, हार्दानुगहीतः, चताधिकया 1 | 
सूत्राथं--(ठदोकोग्रज्वलनम्‌) इस यरीरसे उत्क्रमणं करनेवाले विद्धानुके आयतनरूप हुदयके 
सागमें प्रकाश हो जाता है। (तल्मकारितद्वारः) उ प्राश प्रकाशित द्वारवाखा वहु विद्वान 
(विद्यासामर्थ्यात्‌) सगुण ब्रह्मविद्याकी सामथ्ये (तच्छषगत्यनुस्मृतियोगाच्च) विद्याके अद्धम्‌त ब्रह्म- 
लोक गमन विषयक स्मरण करता हुभा ( हार्दानुगृहीतः ) ह दयस्थ परमेश्वरसे अनृगरहीत होता हुमा 
( शताधिकया ) एक सौ एकवीं मुधन्थ नाड़ीश्चि निष्क्रमण करता है । 
छ समाप्ता प्रासङ्गिको परविद्यागता चिन्ता । संप्रति व्वपरविद्याविषथामेव चिन्ता- 


क्या विद्वानूका वह्‌ कला प्रलय अन्योके-अविद्धानोके कला प्रल्यके समान सावशेषं होता है 
भथवा निरवश्चेष ? रेखा संशय होनेपर प्रल्यके साहश्यसे शक्ति अवशेष होती है एेसा प्रसक्त होने पर, 
सिद्धान्ती--कहते ह-अविमागसे ही प्राप्त होता है । किससे ? इससे कि एेसा श्रुतिवचन दहै । जसे कि 
कछाप्रख्य कहुकर “भिद्येते तासां नामरूपे०ः ( उन कलाओक्रा नाम-ख्प नश्होजातादहै बौर 
अनष्टतत्त्वको ब्रह्मवेत्ता "पुरूषः एसा कहते है वह कालाहीनं क्षौर अमृत हो जाता है ) एेसा कटुती 
है, अविद्या निमित्तक.कलार्ओंका विद्यानिमित्तक प्रलय होनेपर उनकी सावोषत्व उपपत्ति. नहीं होती है । 
इसिए अविभाग दही दहै॥ १६॥ 
प्रसङ्ख प्राप्तं परविद्यागतं विशार समाप्त हुआ । अब तो सूत्रकार अपरविया विषयक विचारकी 
सत्यानन्दी-दीपिका 
नैः उक्त यको स्पष्ट करनेके किए अविभागो वचनात्‌" इस सूत्रकी रना है । सावशेष भौर 
निरवरोष इस भेदय प्रल्य दो प्रकारका होता है । कारणको छोडकर ` केवल कायं य वहु सवि्ेष 
खय कहा जाता दहै जये सुषुप्ति भादि अवस्थार्मे होता है । कारण सहित कायंका खय वहु निरवक्षेष र्य 
कहा जाता टै । जसे रज्जु ज्ञानसे मिथ्याज्ञानको निवृत्ति होनेपर भिथ्यासपं आदिकी निवृत्ति होती है । 
यहां दोनों विकल्पोके हौनेपर संशय होता दै । पूवंपक्षी-प्रल्यके साटश्य होनेसे विद्वानु कला- 
प्रलय मी अविद्वान कलाप्रलयके खमान सावदोष होता है । इसकिए पूरवपश्में विद्वानूकी मुक्ति असिद्ध 
है, सिद्धान्तमें निरवशेष कलाप्रख्य होनेपर विद्राचुकी मुक्ति सिद्ध है । सिद्धान्ती--श्रवीति' आदिसे 
कहते ह ॥ १६॥ 
ॐ इस अधिकरणर्मे सगुण उपासक भौर अनुपासककी उत्कान्ति आदि विषयक विचार किया 
जाठां है । नाडी प्रवेधके नियमको कहुनेके लिए सूत्रमागकी वग्याख्याद्वारा (्तस्य' शइव्यादिते वधि- 
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मनुकत्यति । समारा चाखस्युपकमाद्ध द्रद विदुषः रुस्कान्तिरिर्युक्तम्‌, तमिदानीं सत्युष- 
क्रमं द दानि, सस्योपश्वहतवागादि करापस्योचिचक्रमिषतो विज्ञानत्मनः, ओक आयतनं 
हृदश्षर्‌ । स एतास्तेजोमान्रा. समभ्याददानो हद यमेवान्ववक्रामति' इति श्तेः । तदग्रप्रज्वटनपू- 
विका सश्र स्थानापादाना सोत्कान्तिः भ्रयते-^तस्य हैतस्य हृद यस्यां भ्र्योतते तेन प्रयोते- 
नेष्र शर्मा जिन्कःसति चक्षुष्टो वा मध्र कान्धेभ्यो वा श्रीरदेशेभ्यः' (बह ० ४।४।२) इति । सा किम 
लिपमेत्रेव ढदविदुषोमंवति, अथास्ति कश्चिद्धिदुषो विश्ञेषरियम इति विचिकिस्सायां 
धत्य छिदेषादनियमग्राक्तावःचष्े-समनेऽपि हि विद्वदविदुषोरहृदयाग्रपद्योतने तत्प्रका्ि- 
वष्वारस्वे च भूघस्थान्रदेव विद्वान्निष्कापति स्थानान्वरेभ्यरित्दतरे | # कुतः ? विद्यासाम 
ध्यात्‌ । यद विद्धानपीदरवचतः कुतश्चिद्‌ हष्ेशादुर्क्रामेन्नेवो्छृ्रं रोकं लभेत । तज्रानथि- 
केशर विटा स्यात्‌ । चन्छेवशत्थनुस्सृतियोगाच्व। शिद्ाशेषभूता च मूधंन्यनाडोसंबद्धा गति 
रनु्तोखयिततव्या विदयाविशेशेषु विहिदा, वामम्यस्यंस्तयेव प्रतिष्ठत इति युक्तम्‌ । तस्माद्- 
दयाटयेन ब्रह्मणा सूणाक्तिसेनानुगरहीतस्वद्धग्ं समापन्नो विद्धान्सूरघ॑न्ययैव हाताधिकय। 
अनुव्रत करते हैँ । यह्‌ कह जा चुका दै ।क अ्िरादि म।गंके उपक्रम तकं उपासक. ओर अनुपासककी 
क्रान्ति समान होतादहै। अन मागं उपक्रमको दिखलति हँ। उपसंहत वागादि समहुवाले 
उत्क्रमणं करनेकी इच्छावःठे उच जीवांमाका ओक्र-आयतत हदय है, क्योकि “ख एतास्तेजोमानत्राः° 
(बह जीवात्मा इस तेजके अवयव-चक्षु शादि इन्दियोका उपसंहार करता हुआ हदयमें प्राप्त होता है) 
एसी श्रुति दहै। उस हुद्यके अग्र मागका 8ञउवलन-परकाल होतादे, उप्त हृदयाग्रमाग ज्वलन 
पूरिका चक्ष आदि स्थाने उसो उत्क्रान्ति हती है, कारण कि (तस्य हैतस्य ० ( उस इस हृदयका 
अःग्रमाग प्रकारित होता है, उसो प्रकादपे यह आत्मा नेत्रसे, मद्धि अथवा चछरीरके किसी जन्य 
मागे बाहर निकलता है ) दसौ धत्ति है । कंवा वह्‌ उक्क्रान्ति अनियमपते विद्रानु ओर अविद्रानुकौ 
होदी है अयवा विद्रानूके लिए कोई विशेष निग्रभरहै, एकता संशय होनेपर श्ुतिकरे अविरोषसे अनियम 
प्राप्त होनेपर सि ०-कहते है--विद्वान्‌ ओर अविद्रानुके हृदय नाडीमूखका प्रद्योतन ओर उससे प्रकायित 
हुआ दार समान होनेपर मो विद्वानु मूध्यानसे ही निष्क्रमण करती है ओर जन्य अनुपासकं अन्य 
स्पानोसे निष्क्रमण करतेर्हु। किक्चसे ? विद्याको सामथ्ये । यदि विद्धात्‌ मौ अन्यके समान जिस 
किसी देहूभागंसे उक्रमण करे तो उक्ृष्ट लोकं प्राप्त ने करेगा, तो एसी परिस्थितिमे दिद्या अनथक 
ही होगी, क्योकि सगुणत्रियाको शेषभूत शतिकी अनुस्मृतिका सम्बन्धरहै। विद्याङी रोषभूत ओौर 
मूर्धन्य नाडोसे सम्बद्ध विद्यादिशोषोमे विहित गतिका अनुशीलन-ध्यान करना चाहिए । उस गतिश 
चिन्तन करता हरा उसीमे प्रस्थान करता है, यहु युक्त दै। इससे हदग्रस्थान स्थित भोर सम्यक्‌ 
रूपते उपापित ब्रह्मते अनुगृदीत हुआ उसके मावको फाप्त हुषा विद्वान्‌ सौ से अतिरिक्त सौ से मित्त 
एक सौ एकदीं मध्य नाडीसे निष्क्रमण करता द, अत्य-अनुपासक अन्य नाड्यो निष्क्रमण करते 
सत्यानन्दी-दीपिकां 
करणङञा विषय कते हैँ । शचक्षुष्टो वा मूर्ष्नो कवा' ( नेत्रसे अथवा मूर्धि ) इस प्रकारकी अनियमित 
ति ओर 'तयोष्वंमायन्नतत्मेति' (उस मूधन्य नाडी द्वारा निष्करमणकर भमृतत्वको प्राप्त होता है) 
इस सिदोष ध्रततिके होने संशाय होठा कि उपासक ओर अनुपासककी उत्कान्तिं समान होती है अथवा 
विद्रानके छिए कोई विदोष नियमं दहै। प्रवेशक्षमे--उपासककी मी अनुपासकेके समान अनियमसे 
उक्क्रान्ति होती है । सषिद्धान्तश्र--विद्वानक्षो उपासनको सामथ्यद्ै एक सौ एकव मुघन्य नाड़ीसे 
उक्रान्ति हती है। 
® यदयपि हृदये अनन्त नादिर्था निकी है, तो मी उनमें एक सौ एक मुख्य है, उनमे भौ 
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कातादतिरिक्तयेकशततम्या नाड्या निष्कामतीतराभिरितरे । तथा हि-दादविद्यां प्रकटय 
समामनन्ति "शतं चेका च हृदयस्य नाञ्वस्तासां मूर्धानममिनिःसृतेका । तयोध्वंमायन्नसतत्व 
मेति विष्वङ्ङन्या उत्क्रमणे भवन्ति ( ऊा० ८।६।६ , इति ॥१७॥ 


( १० रदम्यधिकरणम्‌ । सू० १८१९ ) 


रहम्यनुसारी ॥ १८ ॥ 

सूत्राथं- सुषुम्ना नाडीद्रारा देहसे उक््रमण किया हुभा उपासक नाडीसे सम्बद्ध सूयं 
किरणोंका अनुसारी होता हा ब्रह्मरोकको प्राक्च होता है । 

# अस्ति हादविद्या--“भथ यदिदमस्मिन्ब्रह्यपुरे दहरं पुण्डरीकं वेदम' ( छा० ८।१।१ ) 
इत्युपक्रम्य विहिता । तत्रक्रियायाम्‌ “जथ या एता हृदयस्य नाड्यः' (छा० ८।६1१) इत्यु 
पक्रम्य सप्रपञ्चं नाडीरदिमसंबन्धमुकत्वोक्तम्‌--'भथ यत्रेतदस्माच्छररादुल्कामल्यथेतरेव 
रदिममिरूध्वमाक्रमते' (छा° ८।६।५) इति । पुनश्चोक्त म्‌-“तयोध्व मायन्नृतस्वमेति' (छा० ८।८।६) 
इति । तस्माच्छताधिक्या नाड्या निष्क्रामन्‌ रदम्यनु सारी निष्क्रामतीति गम्यते । तत्कि 
मविरहोषेणेवाहनि रात्रौ वा प्रियमाणस्य रदम्यनुसारित्वमाहोस्विदहन्येवेति संशये 
सत्यविशोषश्रवणाद विदोषेणेव तावद्ररम्ययुसारीति प्रतिज्ञायते ॥१८॥ 

है, क्योकि हार्दविद्याको प्रस्तुत कर “शतं चेका०' ( हृदयकी एक सौ एक मुख्य नाडियां है । उनमें 
एक मूर्धाकी मोर निकल गई है, उसके द्वारा ऊपरकी ओर जानेवाखा जीव अमृतत्वको प्राक्त होता है, 
शेष नाड्यां नाना गतिको देनेवाली केव उतक्रमणका कारण होती ह ) एेसा कहते है । । १७ ॥ 

अथ यदिदमस्मिन्‌" (अव इस ब्रह्यपुरके भीतर जो यह सुक्ष्म कमलकार स्थान है) इसप्रकार 
उपक्रमकर हादंविदया विहित है । उसके प्रकृरणमें “भथ या एता०' ( अब ब्रह्मोपासनाके स्थान कमला- 
कार हूदयकी जो ये वक्ष्यमाण नादिर्यां्ह) हस प्रकार आरम्मकर सविस्तारं नाडी ओर रदिम- 
सम्बन्धो कृहुकर “अथ यत्रेतद्‌ ° ( पुनः जिस समय यह उपाक इस च रीरसे उक््रमण करता है उस 
समय इन किरणोसे ही ऊष्वंको जता है ) एेसा कहा गया है । शौर पुन। (तयोध्वमाय ० ( उसके 
दारा उपरकी ओर जानेवाला जीव असृतत्वको प्राप्तहोताहै) इस प्रकार कहा गया है। इसक्लिए 
एक सौ एकवीं नाडीसे निष्क्रमण करता हुआ ररिमके अनुसारी निष्क्रमण करतारहै, एसा ज्ञात होता 
है। तोक्या अविशेषे ही दिन मथवा रात्रिम वहु शियमाण रदिमि अनुसारी होता है अथवा 
दिनमे ही? एेसा संशय होनेपर अविशेष श्रुतिसे अविशेषसे ही रदिमका अनुसारी होता है, एेसी. 
प्रतिज्ञा की जाती है ॥ १८ ॥ | 
सत्यानन्दी-दीपिक्ा 

एक सुषुम्ना नाडी मुख्य है, वह हु दयसे निकलकर दक्षिण नेत्र, तालु, कण्ठाध, स्तन, नासिका, मध्य- 
मीतिसे ब्रह्मरन्धको पहुंचकर सूयं किरणोसे एकरूप होकर आदित्यमण्डकमे प्रविष्ट होती है । इस प्रकार 
ब्रह्मनाड़ोका ध्यान करनेवाला उपासक अन्तकालर्मे उसीसे उत््रमण करता है ॥ १७ ॥ 

* ब्रह्मनाडीसे निष्क्रान्त पुरुषका रदिमके अनुसार ऊध्वं गमनं रारे मी समान है। उस 
निणयके लिए “रङ्म्यनुसारी' इस सुश्री रना है । च्रियमाणके मरनेका समय निरिचत नहीं है, गौर 
. रातमें सूयके न होनेसे रदिम्योका अमाव भी स्वाभाविक है, तब ठेसी परिस्थितिर्मे संशय होता दै कि 
वपा उतकान्तं उपासके दिन अथवा रातमे अविशेषरूपये ररिमका घनुसारी होता है अथवा केवल 
दिनमें ? पूवपक्षर्मे-- रात्रिमें मृत्तक उपासकको रदिमक्ी प्राप्तिके लिए सूर्योदय प्रतीक्षा आवर्यक है । 
अतः दिने उकक्रान्त उपासक ही रिम अनुसारी होवा दै। सिद्धान्तर्मे--(तयोध्वंमायन्नष्टतस्वमेति' 
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निचि नेति चेन्न संबन्धस्य यावद हभावित्वादश्चेयति च ॥ १९॥ 
पदच्छेद निशि, न, इति, चेत्‌, न, सम्बन्धस्य, यावटेहमावित्वात्‌, दशयति, च । 
सूजाथं--दिनमे नाडी रश्मि सम्बन्ध होनेसे दिनमें ` ही उकक्रान्त उपासक ररम अनुसारी 
होता है, ( निरि ) रातिम नाडी रदिम सम्बन्धन होने उकक्रान्त उपासक (न) रिम अनुसारी 
नहीं होता ( इति चेन्न ) एसा यदिकहोतो यह्‌ युक्त नहीं है 1 (सम्बन्धस्य यावरेहुभावित्वात्‌) क्योकि 
नाड़ी रिम सम्बन्ध यावदेहमावी है, ( दशंयति ) 'अमुष्मादादित्यात्‌” यह श्रुति दिखकाती है । 
छै अस्व्यहनि नाडीरदिमसंबन्ध इत्य्टनि मृतस्य स्याद्र्म्यनुसारित्वम्‌, राजो तु 
प्रेतस्य न स्थात्‌ , नाडङीरदिमिसंबन्धविच्छेदादिति चेन्न, नाडीरदिमसंबन्थस्य यावरेह- 
भावित्वात्‌ । यावदेहभावी हि हिराकिरणसंपर्कः। दध्यति चैतमथं श्रुतिः--'अयुप्मा- 
दादिव्याखतायन्ते ता आघ नाडीषु सष्ठा आभ्यो नाडीभ्यः प्रतायन्ते तेऽमुष्मिन्नादिव्ये सक्ताः (छा° 
८।६।२) इति । निद्वाघसमये च निश्षास्वपि किरणानुवरत्तिरुपखभ्यते, प्रतापादिकायद रां 
नात्‌ । स्तोकानुचत्तेस्तु दुरंश्च्यत्वसुत्वन्तर रजनीषु, दोरिरेष्विव दुदिंनेषु । 'अहरेवेतदरात्नौ 
दघाति' इति यैतदेव दशंयति । यदि च रात्रो प्रेतो विनैव रदम्थजुसारेणोध्वंमाक्रमेत 
रदम्यजुसारानथंक्यं भवेत्‌ , न द्येतद्विहिष्याभिधीयते-यो दिवा प्रेति स र दमीनपेक््योध्वं- 
माक्रमते, यस्तु राचौ सोऽनपेक्ष्येवेति । अथ तु विद्वानपि रा्रिप्रायणापराधमा्रेण नोध्वे- 
माक्रमेत पाक्षिकफला वियेव्यप्रवृत्तिरेव तस्णां स्यात्‌, मत्युकालानियमात्‌ । अथापि 
रात्रावुपसर्तोऽहयगममुदीश्ेत। अहरागमे ऽप्यस्य कदाचिदरदिमसंबन्धाह हरीर स्यात्‌, 
दिनमें नाडी जौर रदिमका सम्बन्ध है, अतः दिनम. मृत विद्वानु रदिम अनुसारी हौ सक्ता, 


किन्तु रात्रिमें मृतक रद्मि अनुसारी नहीं हो सकता, क्योकि रात्रिम नाडी ओर रिका सम्बन्ध 
विच्छिन्न होता दै। सिन्-रेखा यदिकहोतो ठीक नहींहै, कारण कि नाडो भौर रदिम सम्बन्ध 


यावाद्‌ देहमावौ है, जब तक देह विचमानं है ठन तकं नाडी ओर रदिमका सम्बन्ध है । इस अथंको 
असुप्मादादिष्यासप्रता यन्ते०' (वे रदिमयां निरन्तर उस दित्य मण्डले फैलती दँ मौर इन नाडियोमे 
प्रवेश करती हँ ओर इन नादियोे फलतीह वे उस आदित्यमण्डले प्रवेश करती हैँ) यह शरति 
दिखलाती है । ग्रीष्मकालमें रात्रियोमें मी किरणोषटी अनुवृत्ति उपलब्ध होती है, क्योकि ताप आदि कायं 
देखनेमे आता है । सिचिर ऋतुके दुदिनोके-मेषाच्छक्न दिनोके समान जभ्य ऋतुचोकी रात्रिये किरणो 
अत्प अनुवृत्ति होने वे दुष्य है । बहरेवेतद्रान्नौ दधाति" ( सूयं ही यह्‌ दाप रात्रिम धारण करता 
है ) यह भूति मो यही दिखलाती है । यदि रात्रि मृतक रदिम अनुमारके विना ही ऊध्वं आक्रमण- 
गमन करे तो रश्मिका अनुसार अनथक होगा । श्रति इस प्रकार यह विशेषकर अमिघन नहीं करती 
कि जो दिनमे मरता है वह ररिमिकी अपेक्षा कर ऊध्वं आक्रमण करता रै जो रात्रिम मरता है वह्‌ 
र्दिमकी अपेक्षा न कर ही ऊध्वं आक्रमण करतादहै। यदि विद्वान मी रात्रि प्रायणके अपराधमात्रसे 
उर्वंगमन-आक्रमण नहीं करे तो विद्या पाक्षिकं फर्वाङी होगी, इससे उसमे प्रवृत्ति न होगी, क्यो, 
मृत्युसमयक्रा अनियम है । यदि रात्रिम मृतक दिनं आगमनकी प्रतीक्षा करे तो दिनके आगमन 
होनेपर मी कदाचित्‌ इसका शरीर अग्नि आदिक सम्पकंसे रदिमसम्बन्धके अयोग्य होगा, "स यावस्क्षि- 
प्येन्मनः० ( वहु जितने समयमे मनकी प्रेरणा करता है उने ही समयमे आदित्यम पहुंबता है ) 


। सत्यानन्दी-दीपिका 
इस प्रकारकी अविष श्र तिके होनेसे दिन अथवा रात्रि किसी समय मी उक्रान्त उपासक रद्मि भनु- 
सारीहोतादै॥ १८॥ | 
‰ विद्याका फल पाक्षिक कैव दिनमें मृत उपासक रदिम अनुसारी होता दै । सा नहीं है, किन्तु 


अधि० ११ स्‌० २० ] भाषाचुवाद्‌-सद्यानन्दी-दीपिकासहित ८४३ 


पावकादिसंपर्कात्‌ “स यावर्कषप्येन्मनस्तावदादिस्यं गच्छति ( छा० ८।६।५ ) इति च श्चतिर- 
युदीश्चां दश्शंयति ! तस्मात्तद वि्ञेषेणेवेदं राज्जिदिवं रद्म्यजुखारित्वम्‌ ॥ ९९ ॥ 
( ११ दश्चिणायनाधिकरणम्‌ । सू ० २०-३१ ) 
अतश्चायनेऽपि दक्षिणे ॥ २० ॥ 
पदच्छेद--अतः, च, आयने, अपि, दक्षिणे । 


सूज्राथ-- (अतश्च) भौर प्रतीक्षाकी उपपत्ति न होने ( दक्षिणे-आयनेऽपि ) दक्षिणायने भी 
मृत उपासकको विद्याका फल प्रप्त होता है । 


४ अत पव चोदौक्षाञुपपत्तेः, अपाद्चिकफलत्वाच विद्यायाः, अनियत्तकाटत्वाच्च 
म॒त्योदंक्िणायनेऽपि च्रियमाणो विद्धान्प्राप्नोव्येव विद्याफलम्‌ । उत्तरायणमरणव्रादस्त्य 
प्रसिद्धभीष्मस्य च प्रतीष्चाद शनात्‌, "भापूयमाणयपक्षादान्षडुदङ्ङति मासास्तान्‌' (ा०४।१५५) 
इति च श्तेः, अपेश्चितव्यमुत्तरायणभितीमामाश्ङ्ामनेन सूञ्रेणापलु रति । परादास्व्यध्रसि- 
द्धिर विद्धद्धिषया । भीष्मस्य प्रतिपारखनमच्चागप्रतिपाटनाथ पितप्सादटम्धस्वच्छन्द्‌ 
मव्युतास्यापनाथ च ।भ्रतेस्त्वथ वक्ष्यति-“भातिवाहिकास्तच्लिङ्गात्‌' (बरह्यतूत्र ४।३।४) इति ॥ 

नयु च--यत्र कारे सवनाढृत्तिमादृत्ति चव योगिनः । प्रयाता यान्ति त॒ कालं वक्ष्यामि 
मरतषेम' (गी० ८।२३) इति काट प्राधान्येनोपक्रम्य(ऽहरादि कालविशेषः स्यतावनाचुत्तये 
नियमितः, कथं रात्रौ दश्चिणायने वा प्रयातो ऽनाच्रत्ति यायादिति ? अच्रोच्यत- 

इस प्रकार यह श्रुति अप्रतीक्ना दिखती है । इसकिए अविचेषसे ही यह्‌ रातिं आर दिनमे ररिमका 
अनुसरण होता दहै ॥ १९॥ 

त एव प्रतिक्षाकी अनुपपत्ति विद्यफरके कपाक्षिकं गौर मृत्युके अनियमित काल होने 
दक्षिणायनमे सौ म्रियमाण विद्वान्‌ विद्याफलको प्राक्त होता हीदहै। उत्तरायणमे भरणको प्रस्ता 
प्रसिद्ध होने ओौर भीष्मको प्रतीक्षा द्ंनसे गौर "भापूयंमाणपक्षा० ( शुक्ल पक्षाभिमानी देवतास 
उत्तरायणके छः मासोको प्राप्त होता है ) इस श्रुतित मौ उत्तरायण अपेक्षितव्य है, इस शङ्को इस 
सूत्रसे दूर करते हैँ । प्रारस्स्यग्रसिद्धि अविदद्विषयक है । मोषणकी उत्तरायण प्रतीक्षातो अचारके 
परतिपालनके लिए ओर पिता चान्तनुके प्रसादसे प्राप्ठ स्वेच्छासे मृत्यु दिललनेके किणि है। श्रुतिका 
अथं तो, 'लातिवाहिकास्तद्लिङ्त्‌' इख सूत्रमे करेगे ॥ २० ॥ 

परन्तु ध्यन्न कारे० ( हे अजुन ! जिस कालमे शरीर व्यागकर गये हए योगो जन अनावृत्ति 
गति ओर आवृत्ति गतिको मौ प्राप्ठ होते रहै, उस काल-मागंनो कहंगा ) इसप्रकार कालको प्रधानतासे 
उपक्र मकर अहु ( दिन ) आदि काल्विरोष अपुनरावृत्तिके लिए स्मृतिमें नियभित कियादहै, तो 
रातमे अथवा दक्षिणायनमे प्रायण क टनेवाला अनावृत्तिको किसप्रकार प्राप्त होगा ? इसपर कहते ईहै- 


दीपिका 
दिन अथवा रातमे मृत उपासक मी विद्याकी सामथ्यंसे रिम अनुसारी होकर ऊध्वं गमन करता है ॥१९॥ 


# विद्वानुशा दक्षिणायने मरणं इख अधिकरणका विषयं है 1 अब इसपर विचार किया 
जावा है--दक्षिण।यनमे यमाण विद्वान काफल प्राप्त करतारै कि नहीं? यह सन्देह इसङिए 
होता है कि विद्याका फल नित्यकषे समान श्रतदहै मौर उत्तरायण भरण दक्षिणायन मरणे प्रशस्त 
कहा गया है । इसप्रकार सन्देह होनेपर पूर्वोक्त हेतुओंकां “शतश्च' इस सूत्रसे अतिदेश करते ह । 
यदि विद्वान्‌ केवल उत्तरा्यणमरणश्च विद्याका कल प्राप्तकरता है भौर दक्षिणायन मरणसे नहीं 
तो विद्याका फल पाक्षिक हु, इसे विद्यामें प्रवृत्ति नहीं होगो, इषल्िए विद्याका फल नित्थके 
समान पूवं अधिकरणमे कहा गयाहै। यदि अज्ञानिर्योका देवश उत्तरायण मरणो तो वह 


८७४ ब्रह्मस्र-दाङ्रभाष्य [ अन्छपा०२ 


योगिनः प्रति च स्मयते स्मातं चेते ॥ २१॥ 

पदच्छेद- योगिनः, प्रति, च, स्मयते, स्मार्ते, च, एते । 

सत्राथं -( योगिनः प्रति ) योगीके प्रति अहु आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिए 
( ५ ) स्मरण किया जाता है। ( स्मार्ते चेते ) भौर यह दोनों गति सांख्य ओर योगमे भी प्रति 
पादित है । 

फः योगिनः प्रति चायमहरादिकालविनियोगो ऽनाब्रत्तये स्मयते । स्मातं चेते योग- 
सास्य, न श्रौते। अतो विषयमेदात्पमाणविशोषाच्च नास्य स्मातंस्य काटविनियोगस्य 
भ्रोतेषु विज्ञनेष्ववतारः । ननु 'अग्नि्योतिरहः छुक्छः षण्मासा उत्तरायणम्‌! । "धूमो रात्रिस्तथा 
ष्णः षण्मासा दक्षिणायनम्‌" ( गी° ८।२४-२५ ) इति च श्रोतावेतो देवयानपितयाणो 
प्रत्यभिन्ञायेते स्मरृतावपीति । उच्यते--^तं कालं वक्ष्यामि" ( गी° ८।२३ ) इति स्मृतो काल- 
प्रतिज्ञानाद्विरोधमाश्षङ्कय अयं परिहार उक्तः। यदा पुनः स्मृतावप्यग्न्याद्या देवता 
पवातिवाहिक्यो गृह्यन्ते, तदा न कथिद्धिरोचध इति ॥ २९ ॥ 

इति श्चीमच्छङ्करमगवतः कतौ शारीरकमीमांसा माष्ये चतुर्थाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥२॥ 


योगीके प्रति यह्‌ अह आदि कालका विनियोग अनावृत्तिके लिएदहै, एेसो स्सृतिदहै। ओर 
यह दोनों योगर भौर सांख्य स्मृत्तिवचन हन कि श्रुतिदचन। इसक्िए्‌ विषय भेदसे ओर प्रमाण- 
विशोषसे इस स्मातंकाल विनिथोगका श्रौत उपासनाभमें अवतरण नहीं है । परन्तु (भग्निञर्योतिरह०' 
( अग्नि, ज्योतिः, अहः, शुक्लपक्ष, षडमास, उत्तरायण, धूम, शाति, ङष्णपक्ष भीर षड्मास, 
दक्षिभायन ) इसप्रकार ये श्रौत देवयान ओर पितृयान स्मृतिमे भी प्रत्यमिज्ञात होति है । कहते ह - 
त काल वक्ष्यामि" ( उस काल-माग्ो कहूगा }) दसम्रकार स्मृतिमे कालके प्रतिज्ञान होनेषे विरोधकी 


जा दाकर परिहार कहा गया है । परन्तु जब स्मृतिमे मी अग्नि आदि देवताओंका आतिवाहिकशूपसे 
ही ग्रहण किया जाय तो कोई विरोध नहीं है ॥ २१॥ 


स्वामी सत्यानम्द्‌ सरस्वती इत श्ाङ्करमाष्य-माषानुवाद्के चतुर्थाध्यायका द्वितीय पाद्‌ समाप्त ॥२॥ 
 सत्यानन्दी-दीपिका | 
दक्षिणायन भरणे प्रशस्त दै । “आपूयर्भाणपक्षा०' यहु जो श्रुति कही गई है वहु काल विशोषका ज्ञान 


क रानेके किए नहीं है । किन्तु आतिवाहिका' देवताभोंका प्रतिपादन करती है । इसचिए दक्षिणायन 
मे मृत विद्धात्र मी विदयाकी सामथ्यसे विद्याके फल ब्रह्मखोकष्ो प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 


# स्मृतिके ्ाधारपर कालकी प्रधानताकी लेकर "ननु इश्यादिषे शङ्का की गई दै। अब 
स्मृतिमे काल वाचक “अह' आदि शब्द अग्ि श्चादि श्ातिवाहिकं देवता वाचकरै, इस अथंको 
'योगिनः प्रति" इस सूत्रे कहते है । य्हापर भ्रौव ओर स्मातं मेदे विचार किया जाता है--दहुर 
आदि श्रौत उपासकोको फल प्राप्तिके किए कालक प्रतीक्षा नहीं है । स्मातं योगियोके किए तो काल्की 
अपेक्षा स्पृतिमें कही गर्ई है, क्योकि स्मातं योगी दहरं आदि श्रौत उपासक नहीं होते, किन्तु 
अनाधितः कर्मफलं कायं कमं करोति यः। स संन्यासी च योगी च न निराश्निन चाक्रियः ॥ 
( गी० ६।१ ) ( हे अजुन ! जो पुरुष कमंफलको न चाहता हुभा कतव्य कमं करता है वह्‌ संन्यापषी 
ध्चौर योगी है बौर केवल अगिनिहोत्र आदि कममका त्याग करनेवाा संन्यासी ओर योगी नहीं है) इसप्रकार 
भगवद्‌ आाराधनके लिए अनुष्ठ कमं योग है । धारणापू क जो अक्तुत्वानुभव दै, उसे 'इन्द्रियाणी- 
न्दियाथेषु तन्त इति धारयन्‌" ( गीवा० ५।९ ) ( चक्षु आदि इन्द्रियां अपने अपने रूप आदि 
विषयमे वतं रही है इसप्रकार समन्षा हुमा निःसब्देह्‌ एेसा मने किरम कुछ मो नहीं क्रताहं) 
इप्यादिसे सास्य कहते ह । इसप्रकार योगर ओर सांख्य दोनों स्सृत्ति प्रतिपादित है श्रुवि प्रतिपादित 


अधि० १ स्‌० १] भाषाुवाद्‌-सत्यानन्वी-दीपिकासदित < 


चतुर्थेऽध्याये वृ्ीयः पादः | 
[ अच्र पादे सगुणदिद्यावतो गृतस्योत्तरमार्गाभिधानम्‌ ] 
( इस पादमें सगुण विद्यावार मृतोपाखकके किए उत्तर मागका अभिधन दहै ) 
( १ अचिराद्यधिकरणम्‌ । स्‌० १) 
| अचिरादिना तसखथितेः ॥ १॥ 
पदच्छेद्‌-अचिरादिना, तत्प्रथितेः । 
सूज्राथं--( अचिरादिना ) ब्रह्मलोक प्राप्तिके अभिकाषी सब उपासक अतिरादि मग्सेही 
जाते है, ( तस्रथितेः ) क्योकि सव विद्रानोमिं यहु माग प्रसिदिदहै। 
® आखृर्युपक्रमात्लमानोत्करान्तिरित्युक्तम्‌, खतिस्तु श्वत्यन्तरेष्वनेकधा ध्रुयते । 
न!डीरदिमसं बन्धेनेका 'अथेतेरेव ररिममिरूध्वं माकमते' ( छा० ८।६।५ ) हति । अ्चिरादिकेका 
^तेऽचिषम{मसंवन्त्यर्चिषोऽहः' (बह ० ६।२।१५) इति । “स एतं देनयानं पन्थानमासायागनिरोकमा 
गच्छति" (कोषी ०१।३) हत्यन्था । "यदा बै पुरषोऽस्माह्लोकास्रति ख वायुमागच्छति' (ह ° ५।१०।१) 
दइव्यपरा। “सूयद्वारेण ते विरजाः प्रयान्ति" ( सुण्ड० १।२।११ ) इति चापरा । तत्र संशयः- 
कि परस्परं भिन्ना पताः सतय किं वैकेवानेकविशेषणेति ? तत्र प्राप्तं तावत्‌-भिन्ना एताः 
खतय इति, भिन्नप्रकरणत्वात्‌ , भिन्नोपासनशोषत्वाच्च । अपि च "अथेतेरेव ररिमनिः' 
(छा ८।६।५) इत्यवधारणमचिरादयपेक्षायामुपरुध्येत । त्वरावचनं च पीड्येत स यावस्कषिष्ये- 


यह्‌ कहा ज चुका है कि मागके उपक्रम तकं उक््रान्ति समानहै। परन्तु मागतो अन्य 
श्र ति्योमें अनेक प्रकारे सुना जाता है । अ्थतैरेव ०' ( मरणानन्तर इन रदिमयोसे ही ऊष्वंको बढता 
है ) इसप्रकार नाड़ी ओर रदिम खम्बन्धसे एक मागं दै । 'तेऽचिषममि०' (ये ज्योततिके अभिमानी 
देवताको प्राप्त होति है, ज्योति अभिमानी देवतास अह अभिमानी देवताको प्राप्त होते ह ) इसप्रकार 
दूसरा अर्बिरादिमागं है । “स एतं देवयानं ०' ( वहु इस देवयान मगो प्राप्तकर अग्निलोकको. 
प्राप्त होता है ) यह्‌ अन्य मागं रै । "यदा बै०' (जित समय यह्‌ उपासक पुरुष इस लोकसे प्रायण कर 
जाता है उस सभय वह वायुको प्राह होवा है) यह दूसरा माग है। (सूयद्वारेण०' ( वे पपि रहित 
होकर सुयंदारा-उत्तरायण मागं वहां जाते हैं ) यह ओर अन्य मं है। उसमे संशय होता है करि 
क्या ये परस्पर मिक्त-मिन्न मागं हैँ अथवा क्या अनेक विरोषणं विशि एकं ही मागं है ? पुवंपक्षी- 
स संश्चयमे रेखा प्राप्त होता है किये मागं तो भिन्नमभिन्नं, क्योकि भिन्न प्रकरण रहै ओर भिन्न 
उपासनाके अद्ध ह । भौर “अथेतैरेव रदिमभिः' ( अनन्तर इन रदिमियोसे ही ) इस अवधारणका 
अिरादिकी अपेक्षा होनेपर बाध होगा । भौर “स यावलिक्षप्येन्मनः०' ( वहु जितने समयमे मनको 
सत्यानन्दी-दीपिंका 
नहीं है । इस तरह श्र ति गीर स्मृतिका विषय मित्न-मिन्न होने कोई विरोध नहीं है । यदि यहां 
कार शब्द आतिवाहिक देवताके लिए मने तोश्रति गौर स्मृति दोनोमें कोई विरोध नहींदहै। भगिनि 
आदि नामवाले देवता हँ जो सगुण उपासकोंको उध्वं लोकम रे जाति ह । इससे यह सिद्ध हुभा कि 
दक्षिणायनमे भी मृत सगुण उपासक विद्याको सामथ्यं फल-ब्रह्मलोकको प्राप्त होता है ॥ २१॥ 
स्वामी सस्यानन्द्‌ सरस्वती छत “सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाभ्यायका द्वितीयपाद समाक्च ॥ २ ॥ 
® उत्क्रान्तिका निंशूपण कर अव उसे साध्य जीर शन्तव्यमागंश्ना निरूपण करनेके लिश 
इस प।दकरा आरम्भ किया जाता है। उसे भी पहले गत अधिकरणमे जिस कसो समय मृत उपा- 
सककी फल प्राप्ति कही गई है, उसके समान जिस किसी मागंसे गति मी होनी चाहिए । इसप्रकार 
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नमनस्तावदादित्यं गच्छति" ( छा° ८।६।५ ) इति । तस्मादन्योन्यभिन्न। एवैते पन्थान शति । 
एवं प्रासे ऽभिदरप्महे-अचिरसदिनेति । सर्वो ब्रह्मप्रेःघुर्चिरादिनेवाध्वना र॑हतीति प्रतिजानी- 
महे । कुतः ?,तत्प्रथतेः । भरथितो द्येष मागः सवंषां विदुषाम्‌ । तथा हि-पञ्चाश्निविदया- 
प्रकरणे “ये चामी अरण्यं श्रद्धां सत्यसुपासते' (ब्रह ० ६।२।१५) इति वियान्तरशीलिनामप्ययि- 
रादिका तिः श्राव्यते । स्यादेतत्‌-यासु विद्यासु न काचिद्‌ गतिरुच्यते तास्वियमचिरादिः 
कोपतिष्ठताम्‌, यासु त्वन्या श्राव्यते तासु किमिलयचिराद्याश्रयणमिति ! अन्रोच्यते-भवेदे 
तदेवम्‌-यद्यव्यन्तभिन्ना पवेताः खतयः स्युः । पकेव त्वेष! खतिरनेकविशोषण। ब्रह्मलो क- 
प्रपदनी कचित्केनचिद्वि शेषणेनोपटश्चितेति वदामः, सवेत्रेकदे शश्रत्यभिक्ञ(न,दितरेतरवि- 
रोषणविज्लेष्यभवोपपत्तेः। प्रकरणमेदेऽपि हि विद्यैकस्वे भवतीतरेतविदोषणोपसंह।रवद्‌ग- 
तिविशेषणानाम्प्युपसंहारः विद्याभेदेऽपि तु गव्येकदेशपरत्यभिज्ञानाद्‌गन्तब्यामेद।चगव्य- 
मेद पव । तथा हि-(ते तेषु ब्रह्मरोकेषु पराः परावतो वसन्ति" (बृह ० ६।२।१५), “तस्मिः्वसन्ति श। तीः 
समाः" (बह ° ५।१०।१), स। या ब्रह्मणो जितिर्या व्युष्टिस्तां ति जयति त॑ व्यु व्यदनुते' (कोषी° 
 १।४) (तद्य एवैतं बह्मलोकं ब्रह्मचर्यणानुविन्दति' ( छा० ८।४।२ ) इति च तच तन्न तदेवैकं फलं 
बरह्मलोकप्रािलक्चणं भददयंते । 8 यस्वेतेरेवेत्यवघारणमयविरायाश्रयणे न स्थादिति- नैष 
प्रित करता है उतने हौ समयमे जादित्यको प्राप्त हो जाता है) यह्‌ स्वरायचन वाधितं होगा { इसलिए 
ये मागं परस्पर भ्रिन्न हैँ । सिद्धान्ती--ेसा प्राप्त हौनेपर हमं कहते ह--“भविरादिना' । पेषी हम 
प्रतिज्ञा करते रकि ब्रह्मखोक प्राप्त करनेको ईच्छ वाङ सब उपासक अवितदि मारते ही जतिदहैँ। 
किससे ? इससे कि उसकी ` प्रसिद्धिदै। यह्‌ माग सब विद्रानोमे प्रसिद्धहीदै। जंभे कि पचाभ्नि 
विद्याके प्रकरणमें ध्ये चामी अरण्ये०' (तथा जौ संन्थाक्षी अथवा वानत्रस्य वनमे श्रदढ।युक होकर सत्य- 
हिरण्यगमंको उपासना करते हैँ ) इसप्रकार अन्य विद्यका परिशारन करनेषारछोढ चिप भौ 
अवचिरादि मागं सुनयाजन्ताहै। रएेषाहो, परन्तु जित विद्याओमे कोई गति ( मागं ) नहीं कही 
जाती है उनमें तो यह्‌ अविरादि गति स्थापित हो, जिनमें अन्य गति सुनाई जाती है उनमें &बिरादि 
गतिका आश्चयण क्यों होना चाहिए ? इसपर कहते है--यदि ये मागं अत्यन्त निन्नद्यंतोपेसाही 
हो । परन्तु यह ठो ब्रह्योक शाप्त करानिवाङा अनेक विरोषणोसे युक्त एक ही मग है बौर वह्‌ कहीं 
पर किसी एक विशेषणसे उपलक्षित होता है, एेसा हम कहते है, क्योकि सवत्र एक्‌ देशका प्रत्यमिज्ञान 
होनेसे अन्थोन्य विशेषग-विरोष्यमाव उपपन्न होता है। प्रकरणके मेद होनेपर मी विद्याके एक 
होनेपर अन्योन्य विशोषणके उपसंहारके समान मागं विशेषगोका भी उपसंहार होता है । विद्याके सिन्त 
होनेपर मीठो गतिके एकदेका प्रत्यमिन्ञानं होनेषे मौर गन्तव्थका अभेद टोनेसे गतिक अभेद 
ही दहै! क्योकि ^ते तेषु ब्रह्मरोकेषु०' (वे उस्रह्यलोकोमं दीर्घायु हिरण्यगमके अनन्त संवत्सर 
पयंन्त रहते है) "तस्मिन्वसन्ति (उसमे ब्रह्माके अनेक कल्पोतक निवास करते दै) (सा या ब्रह्मणो ०' 
( वह जो हिरण्यगभंका 'सवंलोक जय है भौर जो व्याप्ति है उस जय ओर व्याप्विको प्राप्त करता है) 
“तद्य एतरैतं ०” ( वहां एेसा होनेके कारण जो इस ब्रह्मरोहको ब्रह्माचयंसे-शास्न भौर आचायके उपदेश 
अनुतारं प्राप्त होया है ) इसप्रकार उस श्वतिमें वही ब्रह्मलोक प्राप्तिरूप एक फक दिखाया जातादहै। 


सत्यानन्दो-दीपिका 


दान्त संगतिसे पूव॑पक्ष होनेपर इस अधिकरणका आरम्भ किया जाताहै। इसं अविकरणमं विचार 


का विषय भागं दहै। | 
% 'अथतेरेव रदिमिभिः' अवधारणात्मक यह “एवः शब्द रातमे स्पष्टह्पसे किरणो प्रतीति 
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दोषः, रद्धिमप्राप्तिपरत्थादस्य ¦ न द्येक एव दाब्दो रहमीश्च प्रापयितुमर्हत्यचिरादीश्च 
वग्रावतंयितुम्‌ । तस्साद्रददिमसंबन्ध पवायमवचायंत इति द्रष्टव्यम्‌ , त्वराव्चनं त्वाचय- 
यपेश्चायामपि गन्तव्यान्तरापेश्चया क्षैप्र्ार्थंत्वान्नोपरध्यते-यथा निपिषमान्नेणाज्ञागम्यत 
इति । अपि च 'अग्रेठयोः पथोनं कतरेणचन" ( छा० ५।१०।८ ) हति मागंद्वयश्रष्ठानां कष्ठ 
ततीयं स्थानमाचक्षाणा पितयाणव्यतिरिक्तमेकमेव देवयानमविरादिपर्वाणं पन्थानं 
प्रथयति । भूया स्यचिरादिखतो मागंपर्वाण्यस्पीयां सि त्वन्य । भूयसां चायुगुण्येना- 
स्पीयसां नयनं न्याय्यमिति, अतोऽप्यचिरादिना तत्प्रथितेरिव्युक्तम्‌ ॥ १ ॥ 
( > वाय्यधिकरणम्‌ । स्‌० २). 
वायुमन्दादविशेषविशेषाभ्याम्‌ ॥ २॥ 
पदच्छेद--वायुम्‌, अब्दात्‌, अविरोषविशेषाभ्याम्‌ । 
स््राथं-( अब्दात्‌ ) संवस्सरफे अनन्तर आदित्यके . पूवं ( वायुम्‌ ) वायुलोकको प्राक्ठ होते 
है, ( भविशेषविरोषाभ्याम्‌ ) क्योकि “स वायुलोकम्‌" सामान्य भौर “यदा वं पुरुषो ०” विरोष श्रुति है । 
% केत पुनः संनियेध्तविशेषेण गतिविरोषणानामितरेतर विद्येषणविश्ेष्यभाव इति? 
तदेतरेखुहद्रस्वाऽऽ चार्यो श्रथयति । स एतं देवयानं पन्धानमापदयाभ्निरोकमागच्छति स वायु 
कोकं स॒ इन्ररोकं स प्रजापतिरोकं स ब्रह्मलोकम्‌” ( कौ० १।३ ) इति कौषीतकिनां देवयान 
पन्थाः पश्यते । तजाचिरम्निटोकशब्दो तावदेका्थ ज्वलनवचनस्वादिति नाज संनिवेश्- 


जो यह्‌ कहा गया है कि अचिरादिक्रे आश्रयण करनेपर "एतैरेव ८ इन रदरिमयो्े हौ ) यह्‌ मवधारण 
न होगा । यहु दोष नहीं दै, क्थोकिं यह्‌ रिम प्रक्षि परकरै। कारण कि एक ही एव शब्द ररिमि 
प्राप्तिके लिए भौर अचिरादिकी ग्यावृत्तिके किए हो यह्‌ युक्त नहँ है। इससे यह्‌ रदिम सम्बन्धदही 
अवधारित होता दै, सा जानना चाहिए । त्वरावचनं तो अविरादिकी अपेक्षामें भौ अन्य गन्तव्थकी 
धपेक्षासे शीघ्रता अथके लिए होने बाधित रहीं होता । जैवे निमिषमात्रे यहां आ जावा है 
ओर 'भथेतथोः पथोनं ०' ( जब उपासना गौर इष्ट आदि कमं इन दोनोमेप्रे एकका मी सेवन नहीं 
करता तव अचिरादि मागं ओर घूम मागं दोनोमेसे किसी भी मांसे नहीं जाता ) इन दो मागि ष्ट 
हुएके छिए कष्टप्रद तृतीय स्थान कहती हई श्रुति पितृयाणसे पृथक्‌ अचिरादि पववारे एक ही देवयान 
मागो प्रसिद्ध करती है । भ्विरादि गतिमें बहुतसे मागं पवं ह ओर अन्यत्र थोड़ते पवं है । बहतो 
अनुरूपे ही अल्पका ग्रहण न्याय है । इसत भो अ्चिरादिना तस्प्रथितेः' एेसा कहा गया है ॥१॥ 
पुनः किस संनिवेश ( सम्बन्ध ) विरोषसे गति विरोषणोका अन्योन्य ( एकं दूसरेका ) विशोषण 
विशण्यमाव है ? माचायं सुहूद्‌ होकर इसका प्रतिपादन करते हैँ । स एतं देवयानं ० (वह्‌ इस देवयान 
मागको प्राप्तकर अग्निलछोकको जाता है, अनन्तर वहू वायुलोकर्मे, वहु व॑रुणरोकमे, वहु इन्द्रलोकरमे, 
वह प्रजापतिलोक्रमे, वह्‌ ब्रह्मलोके जाता दहै) इस प्रकार कौषीतकी शाख।वालोकी उपनिषद्मे 
देवयान मागं पठित है। उसमें अति ओर अग्निलोक शब्द पो एकाक, क्योकि वे अग्निवाचक 
सत्यानन्दी दीपिका | 
तं होनेपर रातमे मृतोपासकका किरणोके साथ भअसम्बन्धकी चद्धुासे निवृत्तिके लिएटै। किसी भी 
स्मय मृ तोपासकका किरणोके साथ सम्बन्ध अवदय मावी है, इसको 'एव' शब्द सूचित करता है ॥१॥ 
# अचिरादि एक ही मागं है, इस आधारपर विशोषण-विशेष्यमावक्रम “स पतं देवयानं ०: 
इख प्रकार पूवं पुवं उत्तर-उत्तरका विशेषण ओर उत्तर-उत्तर विशेष्य समन्ञना चाहिए । इस प्रकार 
भधिकरणका तरात्पयं कहकर अव “स एतं देवयानं °` इत्यादिसे विषय कहते ह । इसमे अग्निक अनन्तर 
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क्रमः कचिदन्वेष्यः। वायुस्त्वचिरादो वत्मनि न श्चतः कतमस्मिन्‌ स्थाने निवेश्यितग्य 
इति । उच्यते-तेऽचिषमेवामि परं मवन्त्यर्चिषोऽहरह् सखापूयमाणपश्चमापूर्यमाणपक्षाच्।ःषडुद डङ़ति 
मासास्तान्‌ मा्षेभ्यः संदत्सरं संवस्सरादादित्यम्‌' ( छा° ५।१०।१,२ ) इत्यत्र संवत्सरात्पराञ्च- 
मादियादर्वाशं वायुमभिसखंभवन्ति । कस्मात्‌ ? अविशोषविरोषाभ्याम्‌ । तथा हि- 
वायुलोकम्‌! ( कौ° ५।३ ) हत्यत्राविद्रोषोपदिष्टस्य वायोः श्रुत्यन्तरेण विरोषोपदेशो दश्यते 
यद्‌ बै पुरुषोऽस्माोकात्परेति स वायुमागच्छति तसमै स तत्र विजिहीते यथा रथचक्रस्य रवं तेन स 
ऊध्वंमाक्रमते स आदित्यमागच्छति' ८ बृह ° ५।१०।१ ) इति । पतस्मादादिव्याद्वायोः पूवत्व- 
दशनाद शेषादब्दादित्ययोरन्तराले बायुनिवेकश्यितव्यः। # कस्मास्पुनरग्नेः परत्वदरा- 
नाद्विशोषादचिषो ऽनन्तरं वायुने निवेदयते ए नैषोऽस्ति विररोष इति वदामः । ननूदाहता 
श्रतिः-'स एतं देवयानं पन्थानमाषपद्याभ्नि रोक मागच्छति स वायुरोकं स वरुणरोक्षम्‌' (कोषी० १।३) 
हति, उच्यते-केवलखोऽन्र पाटः पौर्वापयंणावस्थितो नात्र क्रमवचनः कथिच्छब्दो ऽसित । 
पदार्थोपदशंनमाचं ह्यत्र क्रियते-एतमेतं चागच्छतीति । इतरत्र पुनर्वायुप्रत्तेन रथचक्र 
दै, इसलिए इसमें कटींपर संनिवेश क्रम अभ्वेषणीय नहीं है । परन्तु वायु अचिरादि मागमे श्रत नहीं 
है ६ससे उसका किसी स्थानमें निवेश्च होना चाहिए ? कते ह~ 'तेऽचिषम °` (वे प्रायणके अनन्तर अचि- 
चि अमिमानी देवताको प्राप्त होते है, अचि अह्‌-दिनको, अह्-दिनसे शुक्लपक्षको, शुक्लपक्षे जिन 
छः मासोमे सूयं उत्तर जाता है उन छः मासोको, मासोखे संवत्सरको, संवत्सरपे आदित्यको प्राप्त होते 
है) दसर्मे संव्सरकं अनन्तर ओर आदित्ये पुवं वायुको प्राप्त होते है, किससे ? इसमे कि सामान्य ओर 
वि्ेष श्रुति है । जैसे कि “स वायुलोकम्‌! (वह्‌ वायुलोकको प्राप्तं होता है) इस भ्रुतिमे अविदोषशूपसे 
उपदिष्ट .वायुका "यदा बै० (जिस समय यह्‌ उपासक इस शरीररूपी लोकै प्रायण कर जाता है उष 
समय वह्‌ वायुको प्राप्त होवा है। वह वहु वायु उसके लिए छिद्र युक्त दौ जाता है-मागंदेदेता 
है, जैसा छि रथके पहिएका छिद्र होता है। उसे दवारा वह्‌ ऊध्वं होकर चदृता है । वह्‌ सूयंलोक्मे 
पहुंच जाता है) इस प्रकार इस अन्य श्रतिद्वारा विशोषरूपसे उपदेश देखा जाताहै, इस आदित्य 
वायुका पुव दशन है ईस विशेषशे संवर्षर गौर आदित््यके वीचमे वायुका निवेश करना चाहिए । 
परन्तु अग्निके अनन्तर वायुका दशान है, इस विरोषसे अचिके अनन्तर वायुका निवेश्च क्यो नहीं किथा 
जाता है ? यह टिरोष नहीं है, ठेसा हम कहते हैँ । परन्तु “स एतं देवयानम्‌" ० ( इस देवयान मागंको 
प्राप्त कर वहु अग्निलोककेे प्राप्त होता दहै, वहु वायुलोकको, वह्‌ वरुणलोकको प्राप्त होता है) यह्‌ श्रुति 
उदाहतं है ? कहते है-इसमे पौर्वापयसे केवर पाठ ही अवस्थितं है किन्तु यहाँ क्रमवाची कोई शब्द नहीं हं । 
"वह्‌ ईस इस स्थानको जाता है" इसप्रकार यहांपर केवल पदाथंका उपदरांन मात्र किया जतादै। 
सत्यानन्वी दीपिका 
पठ्ति वायु विषय है । क्या इस वायुका पाठ अवि्प अग्निक्े अनन्तर है अथवा संवंषरके ? यह 
संशय इसलिए होता है कि 'भग्निरोकमागच्छति स वायुरोकम्‌' इस पाठक्रमे तो अग्निके अनन्तर 
वायुका पाठदै ओर “यदावै पुरुषो०' इस विशेष श्रुतिर्मे आदित्यके पहले पाठ है, ओर तेऽदिषम्‌०' 
इस श्र तिमे संवत्सरका आदित्यसे पूवं पाठ है ओर वायुका पाठदहीनदींदहै। तब वायुका कहां निवेश 


होना चाहिए ? सिद्धान्ती-पारक्रम श्रुतिसे दुबल है, अतः “यदा व पुरुषो" इस विष श्रतिश्चे वायुका 
संवतंषर ओर आदित्यके बोचमे निवेश होना चहए । 


* पारक्रमके आधारपर पूवपक्षी कहते है--“स एत देवयानम्‌! इस कौषीतकी श्रुतिमे अग् 
के उनन्तर वायुका पाठ है । तो 'तेऽचिषम्‌' इष छन्दोग्य भरुतिमे मो अचिके अनन्तर वायुका सनि- 
वेश्च होना चाहिए ? सिडधान्ती--'स. एतं देवयानं' यह्‌ अग्निक पश्चात्‌ वायुका पाठ विदोष नहीं है 
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मात्रेण च्छिद्रेणोध्वमाक्रम्पादित्यमागच्छतीव्यवमम्यते क्रमः । तस्माच््क्त म्‌-अविदोष- 
विशेषाभ्यामिति । वाजक्षनेयिनस्तु मासेभ्यो देवरोकं देरोक्रादादित्यम्‌' ( ब्रह० ६।२। ५ ) 
इति समामनन्ति ! तजदित्यानन्तर्याय देवखोकाद्वायुमभिसंभवेयुः । वायुमब्दात्‌" इति 
तु छन्दोगश्चत्यपेश्चयोक्तम्‌ । छान्दोम्यवाजसनेयकऋयोस्स्वेकच्र देचरोको न विदधते, परत्र 
संवत्सरः) तत्र श्चतिद्धयग्रत्ययादुभावप्युभयत्र ग्रथयितनग्यो । तत्रापि माससंबन्धासं वत्सरः 
पूवे; पश्चिमो देवटोक इति विवेक्तव्यम्‌ ॥२॥ 
( २ तडिदधिकरणम्‌ । सू० २ ) 
डितोऽपि वरुणः संबन्धात्‌ ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद-तडितः, अधि, वरुणः, सम्बन्धात्‌ । 

सूज्ाथं-( ठडितः ) विद॒त्‌ लोकसे ( अधि ) उपर ( वरुणः ) वरुण रोक है, ( संबन्धाद्‌ ) 
क्योकि वरुणका विद्युत्‌के साथ सम्बन्ध ह । 

ॐ 'भादिव्याचन्द्रमसं चन्द्रमसो विद्यठम्‌' (छा०° ४।१५।५) श्त्यस्या विद्यत उपरिश्रत्स 
चरुणखोकमिव्ययं वरुणः संबध्यते 1 अस्ति हि संबन्धो विदयद्वरूणयोः । "यदा हि विक्षाला 


अन्य श्रृतिमें वायुके दिए हए रथचक्र जंसे चछिद्रसे ऊध्वं जाकर श्ादिव्यको पहुंचता हैः -एेसा क्रम 
वगत होता है। इसलिए "अविशेष भौर विशेषक्चे" यह्‌ ठीक कहा गया दै । वाजसनेयी तो "मासेभ्यो 

( मासे देवलोक ओौर देवरोकसे भादिच्यको जाता है ) एसा कहते ईह 1 उसमे भादिव्यके आनन्तय्के--- 
लिए देवलोकसे वायुक्को प्राक्त होने षाहिए । 'वायुमब्दात्‌ ०' ( संवत्सरसे वायुको प्राप्त होता है) 

यह्‌ सूत्रपाठ छान्दोग्य भ्रुतिकौ अपेक्षा कहा गथा दै । छन्दोग्य भौर वाजसनेयकमे तो एकमे देवलोक 

तहं है भौर अन्ये संवत्सर नहीं है । उसमें दोनों श्रृतियोके प्रव्यय होनेसे दोनोका दोनों स्थलोमे 
संनिवेश होना चाहिए । उस्म मी मासके साथ सम्बन्ध होनेञ्े संवत्सरका पूवं भौर देवलोका 
पश्चात्‌ सनिवेद्च है । एसा विवेकं करना भाहिए ॥ २ ॥ 

“आदिव्याचन्द्र भसं °' ( आदित्ये चन्दरमाको ओर चन््रमासे विद्युठको प्राप्त होतादहै) इस 
प्रकार स विदचुत॒से उपर वह वरुणलोकको जाताहै, एेसा इस वरुणका सम्बन्ध है । वियुत्‌ ओर 
वरुणका सम्बन्ध है । जब तीव्र गजना निघेषि करती हुई विशाल विचुत्‌ मेघोके उदरमे नृत्य करती है 

सत्यानन्द -दीपिका 
केवल क्रमशः पाठमात्र है, क्योकि दस श्रुतिभे क्रम वाची कोई शब्द नहींहै। ओर तिन स उध्व- 
माक्रमते' (वायुके दिए हुए रथचक्रक्षे समान छिद्रसे वे उपासक ऊध्वं जाकर आदित्यकरो प्राप्त होते ही 
इस काण्व श्रुतिमें विशोषरान्द द्वारा क्रमका निश्चय होनेसे पाठक्रम बाधितदहै। नौर “मासेभ्यो 
देवरोकम्‌ः इस बृहदारण्यक श्ततिमे मासोके अनन्तर देवरोकका पाठ युक्त नहीं दै, क्यचि मास 
मौर देवरोकका कोर सम्बन्ध नहीं है । इसलिए छान्दोग्य श्रुतिके अनुसार मासोके अनन्तर मासोके 
अवयवी संवऽ्सरका पाठ युक्तं है । इससे “संवत्सरे देवखोक, देवलोकसे वायुलोक भौर वायुलोकसे 
आदिहयलोक' इसप्रकार दोनों श्च तियोमें क्रम निष्पन्न होत है। इसलिए देवलोक ओर मादित्यक 
मघ्यमें वायुका निवेश युक्त है । "वायुमब्दाद्‌' यह्‌ सूत्र छान्दोग्य श्र तिकी अपक्षि है। बृहदारण्यक 


श्चत्तिके अनुसार तो (देवलोकाद्ायुम्‌' एसा सूत्र होना चाहिए । किन्तु दोनों भ्‌.वियोमें वायुका स्थान 
देवलोक भौर आदित्यके बीचर्मेहै।२॥ 


# “सं वायुक्ोकं स वरुणरोकम्‌' इस कौषीतकी प्‌ तिस्थ पाठक्रमे वायुरोकके अनन्तर 
` वरुणलोकका संनिवेश होना चाहिए । पूवपक्षी-वरुणका किसी विशेष ध्र तिद्वारा निर्घारित स्था 
होनैसे उसका पाठ बटशर्थक है । सिद्धान्ती--'स वायुरोकं स वर्णलोकम्‌' इत्यादि धर्‌ तिसे पाठ 
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विद्यतस्तीवस्तनितनिर्घोषा जीमूतोदरेषु प्रनृष्यन्त्यथापः प्रपतन्ति । विद्योतते स्तनयति वर्षिष्यति वा' 
( छा० ७।११।१ ) इति च ब्राह्मणम्‌ । अपां चाधिपतिवंरुण इति श्रुतिस्मृतिप्रसिद्धिः। 
वरुणादधीन्द्रप्रजापती, स्थानान्तराभावात्पाटसामर्थ्याच्च । आगन्तुकत्वादपि वरूणा- 
दीनामन्त पव निवेशः, वैरोषिकस्थानाभावादिदयुच्चान्त्याऽचिरादौ वल्म॑नि ॥२॥ 
(४ आतिवाहिकाधिकरणम्‌ । सू° ४६) 
आतिबाहिकास्तन्लिङ्गात्‌ ॥ ४॥ 

पद्च्छेद--आतिवाहिका!, तल्लिङ्गात्‌ । 

सूजाथ--( आतिवादहिकाः ) वे अचिरादि ब्रह्मलोके ठे जानेके लिए आतिवाहिक है| 
( तत्लिङ्खात्‌ ) क्योकि अमानवः स एतान्रह गमयेति" इसप्रकार उसका कलिद् है । 

# देष्वेवाचिरादिषु संश्यः-किमेतानि मार्गचिन्हान्युत भोगभूमयोऽथवा नेतारो 
 गन्तृणामिति १ त्र मागंलक्षणभूता अचिराद्‌य दति तावत्प्रा्तम्‌ , तत्स्वरूपत्वा दुपदेरास्य। | 
यथा हि रोके कथिदग्रामं नगरं वा प्रतिष्ठास्रमानोऽसुशिप्यते-गच्छेतस्त्वममुं गिरि ततो 
न्यग्रोघं ततो नदी ततो यामं ततो नगरं वा प्राप्ययसीव्येवमिहाप्यचिषो ऽहरह्न आपूयंमाण- 
पक्चमिव्याद्याह । अथवा-भोगभूमय हति प्रापम्‌ । तथा हि-रोकशब्देनागन्यादीनयुबष्नाति 
'लग्निरोकमागच्छति' (कोषी° ५।३) इत्यादि 1 टलोकदाब्दश्च प्राणिनां भोगायतनेषु भाष्यते- 
'मनुष्यखोकः पितृकोको देवकोकः' (बह ° १।५।१६) इति च ¦ तथा च ब्राह्मणम्‌---“भहोरात्रषु 


तब जल गिरता ई--'विद्योतते स्तनयति" ( व्रिचयुत्‌ चमकती है, मेष गजता है वृ होगी ेसा लोग 

कहते है ) यह ब्राह्मण-श्रति है। रति भौर स्मृतिमे यह प्रसिद्धदहै कि जलका अधिपति वरुण ह । 
वरुणखोककै ऊपर ईन्द्र भौर प्रजापति रोक रै, क्योकि उनके लिए अन्य स्थानं नहींदै भौर पाठ्की 
सामथ्यं है । वरुण आदिष्टा आगन्तुक होने भी अन्तम ही निवेश है । कारण कि विष स्थालके 
न होनेसे अचिरादि मागमे विद्युत्‌ अन्तिम स्थान रै ।) ३॥ 

इन अविरादिमें संशय हेता है कि क्या ये मागंचिह्ल है वा मोगस्थान हँ मथवा ब्रह्मलोकको 
जानेवालोके नेता-रे जनिवाले हँ ? पूवेपक्षी-एेसा संशय होनेपर ये अचिरादि मागके चिह्वल्प है, 
एेसा प्राप्त होता है, क्योकि उस वैके स्वरूपको कृहनेवाला उपदे दहै । जसे रोक भ्राम. अथवा 
नगरको प्रस्थानकी इछा करनेवाके किसीको यह्‌ उपदेश किया जाता है कि तुम वहासि उख पवतकी 
ओर जाओ, वहसि उस वटवृक्षकी ओर, वहसि नदीको, उससे अगे ग्राम अथवा नगरको प्राप्त 
हो जामोगे, वसे यहां भी अचिते अहको, अहे आपुयंमाणपक्षको प्राप्त होता है, इत्यादि ्र.ति 
कटुती है । अथवा ये अचिराद मोगस्थान है, एेसा प्राप्त होता है, क्योंकि “अग्निरोकमा० ( भनगि- 
लोकको आ जाता है) इत्यादि श्र ति लोकशब्दके साथ अग्नि आदिक! सम्बन्ध करतो है । "सनुष्यकतोकः०' 
( मनुष्यलोक, पितृलोक, देवलोक ) सप्रकार लोकशन्द प्रार्णियोके मोगस्थानोमं कहा जाता है । 
छोर इसीप्रकार “अहोरात्रेषु' ( उन अह गौर रात्निलोकोमे वे कर्मी ओर उपासक भमोगका शनुमव 
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क्रमतोहै, किन्तु उसका किसी विशेष श्र तिसे स्थान निर्चित नहीं है, इसकिए आगन्तुकं वरूण, इन्दर 
भौर प्रजापति लोकोंका विदयुतूके अनन्तर ही अचिरादि मागमे स्थान युक्त है । इससे आदिव्यसे चन्द्र 
लोक, चशद्रसे विद्यत्‌, विचुत्‌श् वरुण, वरुणसे इनदर लोक, इन्दर लोकसे प्रजापतिलोकको जाता है ॥३॥ 

# उपासक उलक्रान्तिके अनन्तर ` रदिमद्रारा अधिको प्राप्ठ होता है, धविषे अह, शुक्लपक्ष, 
षड्मास, उत्तरायण, संबहघर, देवलोक, वायुोक, आदित्थलोक, चन्द्र लोक, वियुतखोक, वर णरोक, 
दन्द्रलोक, प्रजापतिलोक इस क्रम॑से ब्रह्मलोकको जाता है। इसप्रकार अवचिरादि क्रमका निख्पण किया 
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ते रेकेषु सनन्ते' इत्यादि ¦ तस्मान्नातिवाहिका अचिरदयः। अचेतनत्वादप्येतेषामातिवादहि- 
कत्वानुपपत्तिः। चेतना हि लोके राजनियुक्ताः पुरुषा दुगेषु मागेष्वतिवाद्यानतिवाह- 
यन्तीति । पवं प्रे बरमः-आतिवाहिका एवेते भवितुमहन्ति । कुतः ! तदिज्ञात्‌ । तथा 
हि चद्रमसो विद्युतं तस्पुरुषोऽमानवः स एतान्ब्रह्म गमयति" ( छा० ४।१५।५ ,) दति सिद्धव्दम- 
यितृत्वं दशयति । तद्वनं तद्धिषयमेवोपक्षीणमिति चेत्‌-न, प्राप्तमानवच्वनिचृत्तिपरत्वा- 
द्विशेषणस्य । यद्यचिरादिषु पुरुषा गमयितारः प्राप्तास्ते च मानवास्ततो युक्तं तन्निचुत्यथं 
पुरुषविरोषणम्रमानव इति ॥ ४ ॥ 
नञु तलिङ्गमा्रमगमकम्‌ , न्यायाभावात्‌ । नेष दोषः 


उभयव्यामोहात्तस्सिद्धः ॥ ५॥ 
पदच्छेद--उसयव्यामोहात्‌, तत्सिद्धेः । 
सूजाथं-( उमयन्यामोहात्‌ ) माग ओर गन्तां जड़ रौर अस्वतन्त्र होनेखे उपास्रकको ऊ्व- 
गति नहीं हो सकती, इसङ्ए “स्वयं प्रयत्न न्य अन्य चेतने ठे जाया जाता है" इस स्थराय अनुगृहीत 
किङ्कर ( तत्सिद्धः ) नेतृत्वको सिद्धि होतो है । 
® ये तावदचिरादिमागंगास्ते देहवियोगात्संपिण्डितकरणय्रामां इत्यस्वतन्ता अचि 
रादीनामप्यचेतनत्वादस्वातन्त्यमिव्यतोऽचिरायभिमानिनश्चे तना देवत्विरोषा अतिया- 
तराया नियुक्ता इति गम्यते । रोकेऽपि हि मत्तमूङितादयः संपिण्डित॑करणः परप्रयुक्त- 
करते हैँ ) ` इत्यादि ब्राह्मणवचन है । इसक्िए अचिरादि मातिवाहिक नहीं रहै, अचेतनं होनेसे मीये 
आतिवाहिक नहीं हो सक्ते, क्योकि लोकमे रजसि नियुक्त चेतन ही दुगं मार्गम जानेवारोंकोले 
जाते हैँ । सिद्धान्ती--रे्ता प्राप्त होनेपर हम कहते है-ये अचिरादि आतिवाह्कि ही हो सक्ते, 
किससे ? इससे कि उनका लिद्ध है। जसे कि चन्द्रमसो त्रिदयुतं' ( वे उपासक चन्द्रलोके विचुत्‌को 
प्राप्त होते है, वहि वह॒ अमानव पुरुष इन्हें सत्यलोकस्थ ब्रह्मको प्राप्यं करादेतादै ) यह्‌ श्रुति 
सिदढध-सा गमयितृत्वं दिखकाती है । यदि कहो किं वह्‌ वचन उसके विषयमे ही उपक्नोण होता हैतो 
ेसा दही, क्योकि “अमानव यह्‌ विशेषण प्राप्त हुए भानवत्वको निवत्तिके लिए । अचिरादिें 
जो रे जानेवारे पुरुष प्राप्त यदिवे मानवहों तो उनकी निवत्ते किए “अमानव' यह्‌ पुरुष. 
विशेषणं युक्त दै ॥ ४॥ । 
परन्तु वह लिङ्खमात्र उक्ताथंका बोधक नही दै, क्योकि न्याय बही है ?. यह दोष नहीं है-- 
जो अचिरादिःमागमे जनेवाले द्व वे देहके वियोमरचे एकीभूतं करण समुदायवाले अस्वतन्त्रं 
होते है ओर अविरादि मी भमचेतन होनेमे अस्वतन्त्र है, इस्र्‌ अिरादि अभिमानी चेतन देवता 
विशेष अवियात्रपमे नियुक्त ह, एषा ज्ञात होता है । लोक्रमे मी एकीभूत इन्द्रिय समुदायवाठे मत्त 
सत्यानन्दी-दीपिका 
गथा हि । अब उनके स्वरूपका निलूपण किया जातां है । चिल्ल निदश्चके साम्य, लोकराञ्द भौर नेतृ 
लिद्धशे संशय होता दहै । पूवपक्षी-ये अचिरादि वक्ष, नदो गादिके समान मागके चिह्लं अथवा 


मोग स्थान है, क्योकि दोनों प्रकार उपपच्च हो सकते हँ । अवचिरादि जड ह । अतः भातिवाहिकं 
नहीं हो सकते । विद्धान्ती--अचिरादि अभिमानी देवतावि्ेष आतिवाहिकं ह । ४ ॥ 


* यदि अचिरादि अनेता खौर अचेतन है, गौर ब्रह्मलोक जानेवारे मी ३हुके न होनेसे इन्द्रिय 
व्यापार रहित रै, ठो मागं ओर गन्ता शोनोक्े बन्ञानश्े ऊष्वंगति नहीं होमौ । इसकिए (स्वयं प्रयल- 
शयन्यश्चेतनान्तरेण नेयः” (स्वयं प्रयत्न शून्य पुरुष अन्य चेतन ठे जाया जाना युक्तं है' इस जौक्कि 
न्थायके अनुग्रट्यै अवचिरादिमे नेतृ्व सिद्ध होता है। 
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वर्तमानो भवन्ति । अनवस्थितत्वादष्यर्विरादीनां न मागंलश्चणत्वोपपत्तिः, नदि रारो 
प्रेतस्याहः स्वरूपाभिसंभव उपपद्यते । नच प्रविपाटनमस्तीव्युक्तं पुरस्तात्‌ । भरवस्वात्त 
देवतात्मनां नायं दोषो भवति । अचिरादिषाब्दता चैषाम्चिराद्यभिमानादुपपद्यते। अचि- 
षोऽहः' (छा० ४।१५।५,५।१०।१) इत्यादिनिद शस्त्वातिवाहिकत्वेऽपि न विरुध्यते-अचिषा 
हेतुनाऽहरभिसंभवति। अहा हेतुना आपूर्यमाणपक्षमिति । . तथा च रोके प्रसिद्धेष्व- 
प्यातिबाहिकेष्वेवंजातीयक उपदेशो दह्यते । गच्छ त्वमितो बरृवर्माणं ततो जयसिहं 
ततः कृष्णगुप्तमिति। # अपि चोपक्रमे तेऽचिरभिसंमवन्ति' (बृह ° ६।२।१५) इति संबन्ध- 
माजमुक्तम्‌, न संबन्धविशेषः कथ्ित्‌। उपसंहारे तु “स एतान््ह्म गययति' (छा° ४।१५।६) 
इति संबन्धविन्लेषो ऽतिवाद्यातिवाहकःत्वटक्षण उक्तः । तेन स पएवोपकरमे ऽपीति निर्ध 
यंते । संपिण्डितकरणत्वादेव च गन्तणां स तज्नोपभोगसंभवः। खोकशब्दस्त्वनुपभुजा- 
नेष्वपि गन्तषु गमयितुं शक्यते, अन्येषां तल्लोकवासिनां भोगभूमित्वात्‌। अतोऽग्नि- 
स्वामिकं खोकं प्राप्तो ऽग्निनाऽतिवाह्यते, वायुस्वाभिकं प्राप्तो वायुनेति योजयितव्यम्‌ ।५। 
कथं पुनरातिवाहिकत्वपक्षे वरुणादिषु तत्संभवः ए विद्यतो ह्यधि वरुणादय उपश्चि्ताः, 
विद्यतस्त्वनन्तरमाब्रह्मप्राप्तेरमानवस्येव पुरुषस्य गमयितृत्वं श्चतमिति । अत उत्तरं पठति- 


वेदयुतेनेव ततस्तच्छरतेः ॥ ६॥ 


मौर मूच्छित आदि अन्यश्च प्रयुक्त हृए मागंगामी होते हैँ । अनवस्थित होनेते मी अचिरादिमें मागं 

जिह्व उपपन्न नहीं होवा, क्योकि रात्रिके मृतकमे दिन स्वरूपका संभव उपपन्न नहीं होता, उी 
प्रकार रात्रिक मंतकमे दिनकी प्रतोक्ना नहीं होती, यह्‌ प्रे कहा जा चुका दै । देवता्ोके धुव होनेषे 
यह्‌ दोष नहीं होता । भअविरादिके ्षमिमानसे इन देवताओोमे अविरादि शब्द उपपन्न होता दै । 
'अ्चिषोऽहः' ( अ्िसे अहको प्राप्त होता है ) इत्यादि निर्दे तो अचिरादिके आतिवाहिक होनेपर 
मी विरुद्ध नहीं होता । अचिशूप हेतु दारा बहुको प्राप्त होते है, . बह हेतुसे शुक्छपक्षको प्राप्त होते है । 
इसीप्रकार रोकमे प्रसिद्ध आतिवाहिकिमे मो तु यहसि बलव्मकि पासि जा, वहमपि जयरसिट्के पास 
वहि कृष्णगुप्तके पास जा' इस प्रकारका उपदेश्च देखा जाता है । बौर 'तेऽचिरभिसं मवरन्ति 
ज्योतिकै अभिमानी देवताको प्राप्त होते हैँ) इस उपक्रममे भी सम्बन्धमत्रि कहा गथा रै को 
सम्बन्ध विचेष नहीं कहा गया है । भौर “स एतान््रह्य गमयति" इस उपसहारमे तो अतिवाह्य ओर 
आतिवाहकत्वरूप सम्बन्ध ॒विदोष कहा गया है । इसे उपक्रममे मी वही सम्बन्ध विद्ेष निर्धारित 
किया जातादहै। एकीभूत हुए इन्द्रिय समग्रवाङे होने्े जानेवारे उपासकोंका वहं उपमोग संभव नहीं 
है । रोकचब्द तो उपमोग त करनेवाले गमन करने वाकम जाना जा सकत। है, क्योकि अन्य उस 
लोकवासियोकी वहं मोगभूमि है, इसलिए अग्निस्वामोवाकङे लोक्षमे प्राप्त हृएश्न अगति ङे जातां है। 
उसी प्रकार वायुस्वामौ लोकमे प्राप्त हुएको वायु ले जाता है । एेसो योजना करनी चाहिए ॥५॥ 

परन्तु आतिवादहिकत्व पक्षम वरुण आदिमे भआातिवाहिकत्व कषे संमव होगा ? क्योकि वियत्‌ 
खोकके उपर ही वरुणं आदि कहे गये हैँ भौर विदुत्‌के अनन्तर ब्रह्मलोक प्राप्ति पयन्तं अमानव 
पुरुष ही गमयिता सुना गया दै ? इसपर उत्तर कहते ह -- 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# “स एतान्त्रह्म गमयति" हस वाक्यदोषे यह सिद्ध होता है कि अविरादि आाविवाहिक चेतन 
देवता है, मागके चिह्न नहीं है, वे उपासकको उध्वंले जाते रै वे अपने-अपने लोकम प्राप्ठ हए 
उपासकको अपने-अपने लोकसे आगे-आगेके लोकम पहुंवाति हँ ।! ५ ॥ 


अधि० ५ सू० ६-७-८ ] भाषानुवाद्‌-सत्यानन्दी-दीपिकासदित ८५३ 


पदच्डेद--वयुतेन, एव, वतः, तच्छ तेः 

सूज्ाथं- ( वदयुतेनव ) विचत्‌. छोकमे स्थित हुए अमानव पुरुषसे ही ( ततः ) विद्युत्‌ भरा्तिसे 
ऊपर नीयमानं उपासक काय ब्रह्मको प्राप्त करते है, ( तच्छ तेः ) क्योकि उसके विषयमे (अमानवः सं 
एत्य ब्रह्मलोक गमयति' यह्‌ श्चति 1 

ततो विद्यदभिसंभवनादूध्व विय॒दनन्तरवतिनैवामानवेन पुरुषेण वरुणटोका- 
दिष्तिकाद्यमान( ब्रह्मलोकं गच्छन्तीत्यवगन्तव्यम्‌ | तान्वेययुतारपु रषोऽमानवः स एत्य 
बरह्मकोकं गमयति" इति तस्यैवं गमयितृत्वश्रुतेः । वरूणादयंस्तु तस्येवाप्रतिवन्धकरणेन 
साहाय्यानुष्ठ(नेन वा केनचिद यु्राहका इद्यवगन्यव्यम्‌ । तस्मात्साधूक्तम्‌-आतिवाहिका 
देवतात्मनो ऽचिरादय शति ॥ ६ ॥ 

( ५ कार्याधिकरणम्‌ । स्‌० ७-१४७ ) 
कायं बादरिरस्य गत्युपपत्तेः ॥ ७। 

परदच्छेद--कायंम्‌, बादरिः, अस्य, गत्युपपत्तेः । 

सूत्राथं -( कायम्‌ } कायं ब्रह्यका ही “स एतान्नह्य गमयति इस श्रतिमें गन्तव्यरूपते ग्रहग 
है, क्थोक्ि ( अस्य ) कायं ब्रह्मे ( गत्युपपत्तेः ) गति उपपन्न होती है, ( बादरिः) एसा बादरि 
आचाय मानते हैँ । 

स एतान्ब्रह्य गमयति' ( छा० ४।१५।५ ) हत्यत्र विचिकित्स्यते-कि कायंमपरं ब्रह्म 
गमरयव्याहोस्वित्परमेवाचविङ्कतं म्यं ब्येति । कुतः संहायः ? ब्रह्मशब्दप्रयोगाद्‌ गतिश्चतेश्च। 
तत्र कायमेव खगुणमपरं ब्रह्मेनान्गमयत्यमानवः पुरुष दति बादूरिराचायो मन्यते । कुतः! 
अस्य गव्यु पपत्तेः-अस्य हि कायव्रह्मणो गन्तन्यत्वमुपपदयते,प्रदेशवसात्‌। नतु परस्मिन््र- 
ह्यणि गन्तुत्वं गन्तव्यत्वं गतिर्वाऽवकस्पते । स्वंगतत्वाल्पस्यगास्मत्वार्च गन्तृणाम्‌ ॥७॥ 

विशेषितत्वाच्च ॥ ८॥ 
पदच्छेद -- विशेषितत्वात्‌, च । 

सूत्राथं-- गोर श्रह्यरोकानामथतिः अन्य भरृतिमें विश्चेषित होनेसे कायं ब्रह्मविषयक ही गति 

अवगत होती है । 


वहसि विद्यतुोकमें प्राप्त होनेके पश्चात्‌ विद्यत्के अनन्तरवतीं भमानव पुरषस हौ वरुणलोक 
आदि अतिवाह्यमनं ब्रह्मलोकको प्राप्त होते है, एेसा सरमक्षना भाहिए, क्योंकि "तान्तै्यतात्पुरुषो ०' 
( विद्युत्‌ छोकेमें पहुंचे हए उन उपासक कलोगोको वह॒ अमानव पुरुष आकर विद्युत्‌ लोके ब्रह्मलोकेमें 
रे जाता है ) यह उस अमानव पुरुषको गभयितृत्व श्रुति है। वरुण भादि तो उसके . अप्रतिबन्ध- 
करणये अथवा किसी सहायताके अनुष्ठानसे 'अनुग्राहुक होति ह, एेसा समक्षना चाहिए । ` हसकिए यह्‌ 
ठीक कहा गया है कि अविरादि भातिवाहिक देवतात्मा हँ ॥ ६ ॥ 

“सं एनान्ब्रह्म गमयति" ( वह अमानव पुरुष इन उपासकको ब्रह्मके पास पहुंचता है ) यहां 
सन्देह होत। है किं क्या कायं अपर ब्रह्मके पास -पहुवता है अथवा विकृत मुख्यं परब्रह्मके पास ले 
जाता है? संशय किससे होवा है? इससे कि ब्रह्म शब्दका प्रयोग ओर गति श्रुति दै। संशय होनेपर 
` अमानव पुरुष इन उपासकोंको कायं सगुण अपरत्रह्मके प्रवि ही ले जातादहै, एेसा बादरि धाचायं 
मानते है । किससे ? इसे किं उसमें गति उपपन्न होतौ दै । इस कयं ब्रह्मम गन्तव्यत्व उपपन्न होवा 
है, क्योकि परिच्छिन्न है । परन्तु परब्रह्यमे गन्तुर्व, गन्तव्य बथवा गति नहीं हो सकती, करण कि 
वह्‌ सवंगत है गौर गन्ताओंका प्रत्यक्‌ आत्मा है ॥ ७ ॥ 


८५७ प्रह्मसूज-शाङरभाष्य [अन्४.पा०य 


छ श्रह्मरोकान्गमयति ते तेषु ब द्यरोकेषु पराः परावतो वसन्ति" (चह ० ६।२।१५) इति च 
्चत्यन्तरे विरोषितत्वात्कार्यत्रह्मविषयेव गतिरिति गम्यते । नहि बहुवचनेन विरोषणं 
परस्मिन्ब्रह्मण्यवकस्पते । कायं त्ववस्थाभेदोपपत्तेः संभवति बहुवचनम्‌ । रोकश्चुतिरपि 
विकारगोचरायामेव संनिवेशविश्चिष्टायां भोगभूमावाञ्जक्ली- गोणी त्वन्यत्र न्रहयेव रोक 
एष सम्रार्‌' इत्यादिषु । अधिरणाधिकतन्यनिद्‌रोऽपि परस्मिन््रह्मण्यन\ञजसः स्यात्‌ । 
तस्मात्कायंविषयमेवेदं नयनम्‌ ॥ ८ ॥ 

नयु कायंविषयेऽपि गह्यश्ञष्दो नोपपद्यते, समन्वये हि समस्तस्य जगतो जन्मादि 
कारणं ब्रह्मे ति स्थ।पितमिति । अज्रोच्यते- 

सामीप्यात्तु तद्यपदेश्चः ॥ ९ ॥ 

पदच्ेद्‌- सामीप्यात्‌, तु, वद्वयपदेशः । 

सूत्राथं- ( सामीप्यात्‌ ) कायंब्रह्य कारणब्रह्यकी संनिधिमें है, अतः ( तद्वयपदेशः ) काय- 
ब्रह्मे मी कारण ब्रह्मका चब्द प्रयोग होता है। (तु) खम्द शङ्कु निव्यथं है । 

 वुक्ञन्द आशङ्ान्याबुस्यथः) पर ब्रह्मसामीप्यादपरस्य बह्मणस्तस्मिन्नपि ब्रह्म 
शब्दप्रयोगो न विरुष्यते। परमेव हि ब्रह्म विद्चुद्धोपाधिसंबन्धं कचित्कशिद्धिकारध 
नोमयत्वादिभिरपासनायोपदिशयमानमपरमिति स्थितिः ॥ ९ ॥ | 

ननु कायप्राप्तावनाच्रत्तिश्रवणं न घरवे । नहि परस्मादृब्रह्मणो ऽन्यत्र कचिन्नित्यतां 
संभावयन्ति । दह्यति च देवयानेन पथा प्रस्थितानामनाचत्तिम्‌ (एतेन प्रतिप्माना इमं 

“बह्मरोकानू ० ( एक अमानव परुष आकर इन्हे ब्रह्मलोकोम ठे जावा है वे उन ब्रह्मलोको 
में हिरण्यगसंकी परमायु तक अनन्व संवत्सरो तक निवास करते हँ ) इसप्रकार अन्य श्रुतिमे विशोषित 
होनेसे कायं ज्रह्माविषयक ही यतिदरहै, एसा ज्ञात द्म है। क्योकि परज्रह्ममे बहुवचने विशेषण 
उपपन्न नहीं होता । कायं ब्रह्मे तो अवस्थाभेदकी उपपत्ति होनेखे बहुवश्रन संभव है । कोकृश्रति मी 
( छोकोका श्रवण मी ) विकार विषयकं संनिवेश ( सम्बन्ध ) विशिष्ट मोगभूमिमेदही मृख्यदहै भौर 
अन्यत्र “बद्येव कोक एष सम्राट्‌ ' ( हे सम्राट्‌ ! यह ब्रह्यही लोकै) इत्यादिमे तो गौणीहै। 
अधिकरण मौर अधिकतन्य निर्देश भी परब्रह्ममे मुख्य नही होगा । इसलिए यहं उपासकका नयन 
कायंन्रहयाविषयक ही है ॥ ८ ॥ 

परन्तु कायत्रह्मविषयक भी ब्रह्याश्चढ्द उपपन्न नहीं होता, क्योकि समन्वय अधिकरणमे समस्त 
जगतुके जन्म म्रादिका कारण ब्रह्मही दै - एसा प्रीतपादित किया गया दै ? इसपर कहते है- 

तु" चष्द शङ्काकी न्यावृत्तिके क्एिदहै। अपरब्रह्मको परव्रह्मके समीप होनेधे उसर्मे मी ब्रह्म 
शब्दको प्रयोग विरुद्ध नहीं है, क्योकि विराद्धउपाधि विशिष्ट परत्रह्यही कहीपर कन्हं मनोमयत्व 
यादि विकार धर्मोसि उपासनाके लिए उपदिष्ट हुखा भपरग्रह्य होता है, रेसी स्थिति है ॥ ९॥ 

परन्तु उपासकको कायंत्रह्म्ी प्रापि होनेपर अनाक्त्ति भ्र ति नहीं षटती, क्योकि १ र्रह्यधर 

| सत्यानन्दी-दीपिका 

® कायं ब्रह्य गन्तव्य है, अब इसमे "विशेषितत्वाच्च' यहु दुसरा हेतु कहते हैँ । श्रह्मरोकेषु 
हस ध्र तिमे बहुवचन, लोकशन्द ओर अआधाराथंक सप्तमी विरक्ति इन ॒ठतुओंते कायं ब्रह्य ही गन्तव्य 
सिद्ध होढा है, क्योकि उपाधिषे कायन्रह्यमे बहुवचन भादि उपपन्न होति हैँ ॥ ८ ॥ 

* यद्यपि ब्रह्म शब्द कायंब्रहामे मूख्य-वृत्तितचे अनुपपन्न दै, तो भी उसमे उपासनाके किए गौणी वृत्तिसे 
ब्रह््म्दका प्रयोग हो सकता है, क्योकि परब्रह्म ही विशुद्ध उपाधि विचष्ट होकर कायं ब्रह्य दै ॥९॥ 


अधि० ५ सूर १०-११-१२ ] भापाचुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासषद्ित ८५५ 


मानवमावतं नावतन्ते' ( छा० ४।१५।५ ) इति, तेषामिह न पुनराचरत्तिर स्ति (तयोध्वंमायन्नख- 
तत्वमेति' { छा० ८।६।६, क० ६।१६ } इति चेत्‌ । अचर त्रमः- 


कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहावः परमभिधानात्‌ ॥१०॥ 
पदच्छेद्‌- कार्यात्यये, तदध्यक्षेण, सह्‌, अतः, परम्‌, अभिधानात्‌ । 
सृत्राथ-( काय्थिये ) कायं ब्रह्मलोकका विनाश होनेपर उस लोकम उत्पन्न आत्मसाक्षा- 
त्कारवाले वत्वन्नानी ( तदध्यक्षेण सहु ) उस लोकके अध्यक्ष-हिरण्यगमके साथ ( अतः ) कायत्रह्यसे 
( परम्‌ ) परब्रह्यको प्राप्त होते है, ( अभिधानात्‌ ) क्योकि एेसा भुतिमें अभिधान है । 

% कायनत्रह्मलोकप्रखयप्रस्युपस्थाने सति तत्रेवोस्पन्नसम्यग्द्‌ राना; सन्तस्तदध्य्मेण 
हिर्ण्यगभेण सहातः परं परिखद्धं विष्णोः परमं पदं प्रतिपद्यन्त इति । इत्थं कममुक्तिर- 
नालरस्यादिश्र त्यभिधानेभ्योऽभ्युपगन्तव्या । न हयञ्जसेव गतिपूविका -षरप्रा्िः संम 
वतीत्युपपादितम्‌ ॥ १० ॥ 

स्मृतेश्च ॥११॥ 

पदच्छेद स्मृतेः, च । 

सू्नाथं--ओौर श्रह्मणा सह" इस स्मृतश्च भी कायं ब्रह्म विषयक गति सुनी जाती है । 

स्मरतिरप्येतमर्थमनुजानाति--श्रह्मणा सह ते सवे संप्राप्ते प्रतिसंचरे 1 परस्यान्ते ता- 
त्मानः प्रविशन्ति परं पद्म्‌ इति । तस्मात्कायब्रह्मविषया गतिः श्रयत इति सिद्धान्तः ॥१९॥ 

कं पुनः पूवपक्षमाशङ्चायं सिद्धान्तः प्रतिष्ठापितः १ काय बादरिः" (ब्रह्मसूत्र ४।३।७) 
ह्त्यादिनेति । इदानीं सूज्रेरेवोपदरयंते- 

प्रं जेमिनिमख्यत्वात्‌ ॥१२॥ 
पदच्छेद-परम्‌, जैमिनिः, मुख्यत्वात्‌ । 


बन्यत्र कहीं भी नित्यतवाकी संभावना नहीं है । “एतेन प्रतिपद्यमाना ० ( इस देवपथसे जानेवाले इत 
मानव आवत॑मे नहं कौटते ) यह श्चि देवयान मागमे प्रस्थान कयि हृएके छिए अनावृत्ति दिख 
राती है । उनकी इस संसारम पुनरावृत्ति बही होती, क्योकि (तयोध्वमावश्नश्छतव्वमेति' रएेसी श्रुति 
है । एेसां यदि कहो तो इसपर हम कहते है-- 

कायं ब्रह्मलोका प्रलय उपस्थित होनेपर वर्हपिर जिनको सम्यग्दशनं उत्पन्न हुजाटहै एेसे 
उत्पन्न हुए सम्यग्दशंनवांङे वत्त्वदर्धीलोग उस लोकके अध्यक्षह्रण्यग मके साथ इससे पर परिशुद्ध 
विष्णुके परमपदको प्राक्च होते ह। इसप्रकार क्रम मृक्ति अनावत्ति भादि श्रति अभिधानों-वचनोधे 
स्वीकार करनी चाद्िए, क्योकि परब्रह्म प्राप्ति गति पूवक मुख्य नहींदहो सकती, एेसा हमने 
(उपपत्ति ' पदे उपपादनं किया टै ॥ १०॥ 

(ब्रह्मणा सह ०' ( महाप्रलय प्राप्त होनेधर पर-हिरण्यगमं ( समष्टि छिद्ध चरीररूप विक्रार ) 
का अन्त होनेपर,बरह्म़रोकवासी वे सव तत्वदर्शी ब्रह्माके साथ परब्रह्मको प्रविश्च-प्राप्त होति है) यह्‌ स्मृति 
मी इस अथंका धनुमोदन करती है । इसलिए कायं ब्रह्मविषयक गति श्रुति है, एेसा सिद्धान्त है ॥११॥ 

परन्तु पूनः किस पूवपक्षकौ चद्धु। कर (कायं बादरिः” इत्यादिसे यह सिद्धान्त प्रतिष्ठापित 
किया गया है ? अन वह्‌ सोचे ही दिखलाया जाता है- 

 ऋ्त्यानन्दी-दीपिका 

# उकत्क्रान्तिके अनम्र अविरादि गति पूवक परब्रह्यकी प्राप्ति नहीं हो सकती । अतः छान्दोग्य 

आदिमे अनावृत्ति आदिका कथन क्रमभृक्तिको केकर है, इसक्ए कोई विरोध नहीं है ॥ १० ॥ 


८११६ व्रहमसज-द्ाङ्रभाष्य [ अ०४पा०३ 


सत्राथं--( जैमिनिः ) जेमिनि आचायंका मतै कि ( परम्‌ ) गरछका विषय परब्रह्महै, 
( मुख्यत्वात्‌ ) क्योकि परब्रह्म ही ब्रह्मचन्दका मुख्य आरम्बन दहै । 

जेमिनिस्त्वाचा्यः "स एनान््ह्य गमयति' (छा० ४।१५।५) इत्यत्र परमेव बह्म प्रापय- 
तीति मन्यते । कुतः  स्रुख्यत्वात्‌ । परं हि ब्रह्म बह्यज्ब्दस्य सुख्यमालम्बनं गौगमपरम्‌, 
मुख्यगौणयोश्च सुख्ये संप्रल्ययो भवति ॥ १२ ॥ 


दशेनाच ॥१३॥ 
पद्च्छेद्‌-- दशनात्‌, च । 
सूजाथ- भौर तवोष्व॑मायन्नमृरत्वमेति' इस्यादि श्रुति भी यतिपू क अमृतत्व दिखलाती है । 
(तथोध्वंमायन्नतस्वमेति' ( छा० ८।६।६, क० ६।१५ ) इति च गतिपूर्वकमस॒तत्वं दशं- 
यति । असतत्वं च परस्मिन््रह्मण्युपपद्यते न कायं, विनारित्वार्कायंस्य । "भय यत्नान्यस्प- 
इयति तदट्पं तन्मत्थ॑म्‌' (छा० ७।२।४।१) इति प्रवचनात्‌ परविषयैव येषा गतिः कठवद्टीषु- 
पटयते। नहि तत्र वि्यान्तरप्रकमो ऽस्ति, अन्यन्न धर्मादन्यत्राधरमात्‌" (कट० २।५५) इति 
परस्यैव ब्रह्मणः प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ १२३ ॥ | 
अ ६ (| 
न च कायं प्रतिपत्यमिसधिः ॥१५४॥ 
पदच्छेद--न, च, कार्ये, प्रतिपस्यमिसन्धि। । 
सूजाथं-( प्रतिपच्यमिसन्धिः ) प्रजापतेः सभां वेरम प्रपद्ये" यह गृह प्राप्विशूप स _्ुल्प (च) 
मी (न कर्ये ) कायं ब्रह्मविषयक वहीं है, क्योकि ते यदन्तरा इससे कायं ब्रह्मे मिच्च परन्रह्य ही 
रकृत है । यह्‌ शद्ध युक्त नहीं है, क्योकि वाक्य जौर श्रति प्रमाणसे दुबल प्रकरणं बाधित है, अतः 
गृहपराष्ठिरूप सङ्कल्प कायंत्रह्म विषयक दै, दसकिएु कायं ब्रह्म ही गन्तव्य है । 
षेः अपि च प्रजापतेः समां वेदम प्रपचे' ( छा° ८।१४।१ ) हति नायं कायंविषयः 
प्रतिपच्यभिसंधिः, नामरूपयोर्निवहिता ते यदन्तरा तदुत्रह्म' (छा० ८।१४।१) इति कायंविर- 


जेमिनि अआचायं तो "स एनान्ब्रह्म गमयति" यहाँ पशब्रह्मको ही प्राप्त कराता है, एेसा मानते 
है । किसे ? इसमे कि वहु मुख्यदहै। परब्रह्म ही ब्रह्यरब्दकां मख्य ब्ालम्बन दहै ओर अपर गोण 
है। मुख्य खौर गौणम मूख्यमे सप्र्यय होता है ॥ १२ ॥ 

(तयोध्वंमायन्नतत्वमेति" ( हृदय देशसे निकली हुई उस मस्य सुषुम्ना नाडीसे ऊध्वं जाकर 
अमृतमावको ष होता-है-) यह धरति गतिपुवंक अमृतत्व दिखलाती है, ओौर अमृतत्व परत्रह्ममे 
उपपन्न होता है कीयं ब्रह्यमे नही, क्योकि कायं ब्रहम विना्ची है। अथ यन्नान्यत्‌० ( अब जिस 
भविदयावस्थामें अन्यको देखता-है वह अल्प है वहं मत्यं है ) इस प्रवचने परविषथक ही यह्‌ गति 
कठवल्छीमे पठित है । उसमे अन्य अपर-विद्याक्म प्रक्रम-प्रकरण नहीं है, क्योकि “अन्यन्न धर्माद°' 
( धमस भिन्न भौर अधमं भिन्न है ) इस प्रकार परब्रह्मका ही उपक्रम किया गया है ॥ १३॥ 

भौर श्रजापतेः समां वेदम प्रपद्े' ( मँ प्रजापत्तिके समागृहूर्मे जाऊं }) यह्‌ प्राप्तिका सङ्कल्प 
कायंत्रह्य विषयक नहीं. दै 1 . क्योकि “नामरूपयोर्निवंहिता ०” (वहु भाकाञ्च नामे प्रसिद्ध आत्मा अपनेमें 
स्थित जगद्बीङभूत नाम क्षौर रूपको अभिव्यक्त करनेवाला है, वे जिसके अन्तर हँ वह्‌ ब्रह्म दै ) इस 

सत्यानन्दी-दीपिका 

# ` ्रजापतेः समां वेदम प्रपचे' इससे वेदम प्राप्तका संकल्प परब्रह्म विषयक कहा गया है, 
वहु ठीक नहीं है, क्योकि प्रजापति, समा मौर वेश्म हनं तीन शब्दात्मकं श्रतियोधे ओर उनके 
संघातात्मकं वाक्यस प्रकरण बाधित है । कारणं कि वे सवंगत ब्रह्मम संगत नहीं होते । श्रुति ओर 


अधि० ५ सु १४ | भावानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ८५७ 


शरणस्य परस्यैव ब्रह्मणः प्रक़्नत्वात्‌, "योऽहं मत्रामि ब्राह्मणानाम्‌" (छा० ८।१४।१) इति च 
सर्वाःमत्वेनोपक्रमणात्‌, "न तस्य प्रतिमा अस्ति यस्य नाम महच्शः' (श्वेता० ४।१९) इति च 
परस्येव ब्रह्मणो यशोनामत्वप्रसिद्धेः । सा चेयं वेदपश्रतिपत्तिर्गतिपूर्विका हादंविद्यायामु 
दित।-“तदपराजिता पृब्रह्यण प्रभुत्िमितं हिरण्मयम्‌ (का० ८।५।३} दत्यज्च । पदेरपि च गल्य- 
थ्वान्मागपिक्लाऽलसीयते । तस्मात्पर ब्रह्मधिषया गतिश्च नय इति पक्षान्तरम्‌ । ताेनौ 
द्वौ पश्षावाचरायेण सृत्रितो गत्युपपत्यादिभिरेको मख्यत्वादिभिरपरः । तत्र गत्युपपर्या- 
दयः प्रभवन्ति म॒ख्यत्वाद्रीनाभासयितुं, नतु मुख्यत्वाद्यो गस्युपपस्यादौनिन्याद्य एव 
सिद्धान्ती व्शास्याती द्वितीयस्तु पूवंपक्तः । न द्यसत्यपि संभवे मख्यस्येवार्थंस्य ग्रह णमिति 
कशिदाज्ञापयिता विद्यते । पर्विद्याध्रकरणेऽपि च तस्तुत्यथं विद्यान्तराध्रंयगत्यनुकीतं- 
नम॒पपद्यते-'विष्वङ्डन्या उ्रमणे मवन्ति' (का० ८।६।६) इतिवत्‌ } श्रजापतेः समां वेम 
प्रप" (छा० ८।१४।१) इति तु पूवंवाक्यविच्छेदेन कायं ऽपि प्रतिपर्याभिसं धिनं विरुभ्यते। 

गुणेऽपि च ब्रह्मणि सर्वाःमत्वसंकीतनं 'सवकर्मा स्व॑कामः' इत्यादिवदवकल्पते। तस्मा- 
दपरविपया एत्र गतिश्चुतयः। केचित्पुनः- पूर्वाणि पूवपश्चसूत्राणि भवन्त्युत्तराणि सिद्धान्त 
सृञ्राणीत्येतां व्यवस्थामयुं रष्यमानाः परविषया पव गतिश्चतीः प्रतिष्ठापयन्ति, तदनुपप- 
न्नम्‌ , गन्तव्यत्वानुपपत्ते व्रंह्मणः-'यत्सवंगतं सर्वान्तरं सर्वात्मकं च परं ब्रह्म, आकाशवत्सवग- 
तश्च नित्यः", "यत्साक्षादपरोक्षादब्रह्म' (चह ° ३।४।१), “य भात्मा सर्वान्तरः" (बह ° ३।४।१), जास्म- 


प्रकार कार्य्य कायन्रह्मसे विलक्षण परब्रह्म ही प्रकृत है । "यज्ञोऽह ० ( म ब्राह्यणोका यश-जात्मा होवा हूं ) 
ठेसा सर्वत्मरूपसचे उपक्रम है, कारण कि नन तस्य प्रतिमाऽस्ति०' ( जिस ईशवरका नाम महद्यश-सवंत्र 
पुण है एसे उस ब्रह्मकी कोई उपमा भी नहींहै) इस प्रकार परब्रह्म ही यद्य नामसे प्रसिद्धदै। ओर 


यह्‌ वेरम प्रासि गति पूवक है, वहु "तद्पराजिता०' ( वहां अपराजित नामवालो ब्रह्मी पूरी है, प्रभ 
हिरण्यगभसे विगेषरूपसे निमित मौर सुवणमय दै ) यर्दा हादविद्यमें कही गर्ईदहै। पद्‌ धातुभी 


गत्यथक होनेसे उखे मागकी अपेक्षा निदि होती है । इसकिए गति वोधक श्रतियां परब्रह्म विषयक हैँ 
एसा पक्चान्तर है। वे ये दोनों पक्ष माचायने सूत्रसै दिवराए ह । एक गशतिकी उपपत्ति बादिसे ओर 


दूसरा मूश्यत्व आदिते । उनमें गतिको उपपत्ति आंदि मुख्यत्व आदिका अआमासशूपसे प्रतिपादन करनेमें 
समथं है, परन्तु मुख्यत्व आदि गिकी उपपत्ति आदिका आमासखूपसे प्रतिपादन करनेमे समथं नहीं 


है । इष्किए आद्य ही सिदडान्त कहा गया रहै मौर द्वितीय पुवपक्ष । वयोकि संमव न होनेपर मी मृख्य 
अथका ही ग्रहण हो, एसा कोई आज्ञा करनेवाला प्रमाण विद्यमान नहींदहै 1 परविद्यके प्रकरणमे मी 


अपरविदयाफे आश्चय गतिका अनुकीतंन परविदाकी स्तुतिके लिए “विइवङडन्या उत्करमणे भवन्ति 


( मिन्न-मिन्न गत्तिवाछो नाडियां केवल उतक्रान्तिके लिए ह ) इसके समान उपपन्न होता है । “प्रजापते 
समां वेदम प्रपये' हसमे तो पूवंवाश्षयसे विच्छेदकर कायब्रह्ममे मो प्राक्षिका सङ्धुल्प विरुद्ध नहीं है । 


सगुणब्रह्ममे मी सर्वात्मत्व संकीर्तन 'सवकर्मा सवकामः" इत्यादिके समान हो सकता है । इसलिए गति 

बोधक श्रुतियां मपरब्रह्म विषयक ही हँ । पुनः कोई लोग पूचंसूत्र पूवपक्सृव्रह मौर उत्तरसूत्र 

सिद्धान्तसूत्र्है, टेसी व्यवस्थाको जानते हृए शतिबोधक श्रुति परब्रह्म विषयक ही प्रतिष्ठापित 

करते है । परन्तु वहु अयुक्त है, क्योकि ब्रह्मे गन्तव्यर््वको उपपत्ति नहीं होती । 'यत्सवंगत० 

( जो सवंगत, सर्वान्तर, सर्वात्मक ओर परब्रह्म है) “भकाशवत्सवगतश्च नित्यः" ( आत्मा 

आकाशके समान सवगत ओर नित्य है) “यस्साक्षादपरोक्षादुब्रह्मः (जो साक्षात्‌ परोक्ष 
सत्यानन्दी-दीपिकां 


वाश्रयकी अपेक्षा प्रकरण दुबल है । इसकिए गति बोधक ध्र तिर्था काय ब्रह्म विषयक ही है । इस प्रकार 
स्व सिद्धान्त कहकर अब अम्य मतका केचित्‌' दत्यादिषे निराकरण करते ह । 


८. ह्मसूत्र-दाइरभाष्य [ अ० ७ पा०३ 


वेदं सवम्‌ (छा० ७।२५।२), '्रहवेदं विश्वमिदं वरिष्ठम्‌" (सु° २।२।११) दत्यादिश्रतिनिर्घारित- 
विषम्‌, तस्य गन्तव्यता न कदाचिदप्युपपद्यते । नहि गतमेव गम्यते । अन्यो हयन्यद्‌ग- 
च्छतीति प्रसिद्धं खोके। ननु रोके गतस्यापि गन्तन्यता दे्लान्तरविशिष्ठस्य ट्ठ । यथा 
पृथिवीस्थ पव पृथिवीं देदान्तरद्वारेण गच्छतीति । यथा ऽनन्यत्वेऽपि बारखस्य कालान्तर 
विरि्रं वाधक स्वात्मभूतमेव गन्तम्यं दष्म्‌, तद्धदबरह्मणोऽपि सर्व॑शक्त्युपेतत्वात्कथं- 
चिद्‌गन्तव्यता स्यादिति-न, प्रतिषिद्धसवंविक्षेषत्वादब्रह्मणः "निष्कलं निष्कियं शान्तं निर- , 
वय्यं निरञ्जनम्‌" (शेता ०. ६।१९) 'भस्थूलमनण्वह स्व मदीघम्‌' (बह ° ३।८।८), 'स बाह्याभ्यन्तर ह्यज 
(मु०° २।१।२), “स वा एष महानज भात्माऽजरोऽमरोऽमतोऽमयो ब्ह्य' (बृह ० ४।४।२५), "स एष 
नेति नेत्यात्मा" (वृह ° ३।९।२६) इत्यादिश्रतिस्म्रतिन्यायेभ्यो न देशकाखादिविशेषयोगः पर- 
मात्मनि कर्टपयितुं दाक्यते । येन भूप्रदेश्षवयोवस्थान्यायेनास्य गन्तव्यता स्यात्‌ । भूवय- 
सोस्तु प्रदेशावस्थादिविदोषयोगादुपपद्यते देश्षकारविद्िष्ठा गन्तव्यता । जगंदुत्पत्तिस्थि- 
तिप्रखयदेतुत्वश्चतेरनेकशाक्तित्वं ब्रह्मण इति चेत्‌-न, विहोषनिराकरणश्च तीनामनन्याथं- 
त्वात्‌ ) उत्पच्यादिश्चतीनामपि समानमनन्यार्थंत्वमिति चेत्‌-न, तासामेकत्वश्रतिपादन 
परत्वात्‌ । म॒दादिर्ान्तेिं सतो ब्रह्मण एकस्य सत्यत्वं विकारस्य चान तस्वं प्रतिपाद 
यच्छाखं नोत्पर्यादिपरं भवितुमहति । $ कस्मात्पुनरुत्पस्यादिश्चुतीनां विरोषनिराकरण- 
ब्रह्म है ) "य भाव्मा' ( जो आठमा सवके अन्तर है) “आस्मेवेदं सव॑म्‌' ह्येवेदं ०" ( यह्‌ सम्पूणं जगत्‌ 
सवध्रष्ठ ब्रह्म ही है ) इत्यादि श्र तियो सवगत, सर्वान्तर, सवप्मिकं परब्रह्म जो विशेषरूपसे निर्धारितं 
किया गयां है, उसमे गन्तव्यता कदाचिद्‌ मी उपपन्न नहीं होती, क्योकि प्राक्च ही प्राप्य नहीं होता । 
रोकमे यह्‌ प्रसिद्ध है कि अन्य ही अन्यके प्रति जाता दहै 1 परन्तु लोकम प्राप्तकी मी देान्तर वि्ि्ट- 
रख्पसे गन्तम्यता देखी जाती है 1 जंसे पृथिवीपर स्थित हा ही अन्य देशद्वारा पृथिवीफै प्रति जातादहैः। 
जिस प्रकार बारकके अनन्य होनेपर भी अन्यकारुसे विष्ट स्वातममत ही वारधंक्य गन्तव्यशूपये देखा 
जातादै। वंसेही सम्पूण राक्तियोधचे युक्त होनेके कारण ब्रह्यमे भी किसी प्रकार गन्तब्यत्ता, हो सकती 
है ? नही, क्योकि सव विशेषोकां ब्रह्ममे प्रतिषेध है, 'निष्करं०' ( ब्रह्य अवयवरहित, निष्क्रिय, यान्त 
अनिद्य, निप है) 'अस्थूरम०' (वह न स्थुल, न अणु, न हस्व ओौर न दीघं है ) “स बाह्याभ्यन्तरो- 
द्यजः०' ( वह बाह्य गौर मीतर विद्यमान दहै, अजदै) स वा एष० ( वहु यह आत्मा महानु, जज, 
अजर, अमर, बमत, अमय ब्रह्म है ) “स एष ० ( जिसका मधुशण्डमे "यह नही, यह नही" एेसा 
 केहुकर निरूपण किया गया है वहु यह्‌ जात्मादहै) इत्यादि धरति, स्मृति ओर अनुकूल तकि देश, 
काल आदि विरोष योगकी परमात्मा कत्पना नहीं की जा सक्रती, जिससे कि म्‌-पदेश, वय-बवस्था 


न्यायसे इस ब्रह्मे गन्तन्यतां हो, पृथिवी भौर वयर्मे तो प्रदे्च आर अवस्था आदि विश्लोषके योगसे 
देश काक विशिष्ट गन्तव्यता उपपन्न होती है। यदि कहो कि जगत्की उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रख्य 


कारणत्व बोधक ध्र तिसे ब्रह्यमे अनेक शक्तित्व है? तो यह्‌ युक्त नहीं है, क्योकि विशेष निराकरणक 
श्र तिया अनन्या्थक है । यदि कहो तो उत्पत्ति आदि घर्‌ तियोमे मी अनन्याथंत्वं समान है, तो ठेवा 
हीं है, क्योकि वे एकत्व प्रतिपादन परक हैँ । मृत्तिका आदि दशन्तोसे सत्‌ अद्वितीय ब्रह्मे स्यत्वका 
मौर विकारमें छनृतत्वका प्रतिपादन करतां हृशा शारत्र उत्पत्ति आदि परक नहीं हो सकता । परन्तु 
यह्‌ कंसे जाना जाय कि उत्पत्ति आदि प्रतिपादकं रतिर्या विशेष निराकरण करनेवाली प्न तियो 
सत्यानन्दी-दीपिका 

# निविदेष ध्र तिया निराकांक्ष होनेसे स्वाथंमें फलवारी है, अतः अङ्गी हैँ भौर विशेष श्रियां 

अफलवाली हँ, अतः निषेध्य विदेषके समपंण आदि दवारा अङ्खमूत है, क्योकि "फर्वस्सज्निघाव्फल 


अधि० ५ सु० १४ ] भाषाुवाद-सत्यानन्दी ` त पिकासदित ८५९ 


श्चुतिशेषत्वं न पुनरितरशोषत्वमितरासाभिति १ उच्यते-बिह्ोषनिराकरणश्चुतीनां निरा- 
काषह्घा्थत्वात्‌ । न ह्यात्मन पकत्वनिव्यत्वश्ुदधत्वा्यवगतो खल्यां भूयः काचिद।काष्कोपजा- 
यते पुरुषाथसमाप्िवुद्धय पपत्तेः, (तत्र को मोदः कः शोक एकसवमनुफडयतः' (दंशा० ७), (मयं 
बे जनक प्राप्तोऽसि" (ब्रह ० ४।२।४), "विद्वान्न बिभेति कुतश्चन । पतं ह वाव न तपति, किमहं साघु 
नाकरवं, किमहं पाप भकरवम्‌' ( तेत्ति° २।९।१ ), इत्यादिश्चुतिभ्यः, तथेव च विदुषां तुष्छयनु- 
भवादिदर्छंनात्‌ । विक्राराचरताभिसंध्यपकीदाच “व्योः स रव्युमामोति य इह नानेव पर्यति' 
इति। अतोन विदोषनिराकरणश्चतीनामन्यरोषत्वमवगन्तु राक्यम्‌। नेवमुत्पच्यादिश्रतीनां 
निराकाह्काथप्रतिपादनसामथ्यंमस्ति। प्रव्यक्चं तु तासामन्याथत्वं खमनुगम्यते। तथा हि- 
तव्र॑तचचुञ्मुत्पतितं सोम्य विजानीहि नेदममूरं मविष्यतिः (छा०६।८।३) इव्युपन्यस्योदक सत एवै 
कस्य जगन्मूलस्य विज्ञेयत्वं दशंयति। शयतो वा इमानि भूतानि जायन्ते। येन जातानि जीवन्ति । 
यद्प्रयन्त्यभिसं विशन्ति । तद्िजिक्तासस्व । तद्ब्रह्मति' ( ते° ३।१।१ ) इति च । एवमुत्पस्यादिः- 
श्चतीनापरैकार्स्यावगमपरत्वान्नानेकडशक्तियोगो ब्रह्मणः । अतश्चगन्तव्यत्वान्रुपपत्तिः। नन 
तस्य प्राणा उत्कामन्ति द्यैव सन्ब्रह्माप्येति" (बृह ° ४।४।६) इति च परस्मिन्ब्रह्मणि गति निवार 


उद्खम्‌त ह ओर विरोष प्रतिषेधक श्रुतिं उत्त्ति आदि प्रतिप।दक श्रतियोके अद्ध नहीं हँ 2 कहते है- 


विशेष निराकरणक्‌ `श्र॒तियां निराद्धक्षाथङ्‌ ह, क्योंकि अग्मिका एकत्व, नित्यत्व, शुद्धत्वं अदि ज्ञान 
होनेपर पुनः कोई मी भाकाक्षा उत्पन्न नहीं होती । कारण कि (तन्न को मोहः० ( उस समय एकत्व- 


दर्शी उस विद्वानूमे क्या मोह आओरथयोक हो सकते? अर्थात्‌ नहीं हो सकते ) अनयं वण 

( हे जनक ! निश्चय तु अमयको प्राप्त हो गया है ) °विद्भान्न० ( उख ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला 
विदधान किसीसे मी मयमीत नहीं होता उस विद्वानुको मैने बुम कमं क्यो नहीं किया, पाप कमं क्यों 
किया इसग्रकारको चिन्ता सन्तप् नहं करती } इत्यादि श्रुतिसे पुरुषाथ-पुरुषको अभीष्ट वस्तुङी समाप्ति 
विषयक बुद्धि उपपन्न होती है । उसी प्रकार ठत्तववेत्ताविद्वानोमे सन्तुष्ट अनुमव आदि देखनेमे आते 
है । ओर विकार एवं अनुत्तम अमितन्धि-अग्रहुका अपवाद मी रै, क्यचि त्योः स०' (जो अद्वितीय 
ब्रह्ममे नाना-सा देखेता है वह्‌ मृत्युस मृत्य॒को प्राप्त होता दहै) रेषी श्वृ्ति दहै! इसलिए विशेष निरा- 
करण करनेवाली श्रत्तियोमे अन्य शेषत्व नहीं जाना जा सकता । इसीप्रकार उत्पत्ति आदि प्रतिपादक 
श्रुतियोमें निराङ्धुक्ष अथ प्रतिपादन करनेकी सामथ्यं नहीं है, क्योकि उनका तो अन्याथत्व प्रत्यक्ष 
समनुगत है । जसे कि तत्रेतच्छुङ्गम्‌०' ( हे सोभ्य ! उस जल्घेहीतु इस शरीरशरूप अद्र-शयको 
उत्पन्न हुभा समश्च क्थोकि यहु निमुल-कारण रहित नहीं हो सकता ) इसप्रकार उपक्रमकर उपसहार-अन्तमें 
जगतुके मूलभूत एक ही सत्‌को विज्ञेयरूपसचे दिखलाती है । ओर “यतो वा०' (जिसते निस्वय ही ये सब 
भृतं उत्पन्न होते है, उत्पन्न होकर जिशञ्रे आश्रवधै ये जीवित रहते हँ ओर अन्तमं विनांथोन्पूख होकर 
जिसमे लीन होते है, उसे विशयेषहूपसे जाननेको हच्छाकर वही ब्रह्म दै ) यह श्रुति दहै। इसप्रकार 
उत्पचि .आगदि प्रतिपादक धरृतिर्यां एकात्म्य अवगम परक होनेसे ब्रह्मम अनेक शक्तिका योग नहीं हो 
सकता । इसङ्िए ब्रह्यमे गन्तव्यत्वकी अनुपपत्ति है । “न तस्थ प्राणा० ( उस ब्रह्यवेत्ताके प्राण इस 
शरीरे उत्क्रमण नहीं करते, ब्रह्म ही होकर ब्रह्मयको प्राण्ठ होवा दै ) इसप्रकार श्रति परत्रह्ममे गतिका 
निवारण करती दै । उसका स्पष्टो द्येकेषाम्‌' इस सूत्रमे व्याख्यात कि जा चका दहै । शतिको कल्पना 


व्यानन्दी-दीपिकां | 
तदङ्गम्‌" ( फरवानूको स्निधिमें अफल्वानू उसका अद्ध है ) यह न्याय है । इससे नितिरोष धर्‌ तियां 
सविशेष भ्र वियके अद्ध नहीं हौ सकतीं । इसप्रकार न्यायसे सविशेष भर तियोमिं अङ्गत्व कहकर अब 
श्र ति मी प्रत्यक्षं तुः भादि कहते हैँ । 
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यति । तद्‌ब्याख्यातम्‌- स्पष्ट द्येकेषाम्‌' (बह्यसूत्र ४।२।१२) इत्यत्र । ९ गतिकद्पनाथां च गन्ता 
जीवो गन्तब्यस्य ब्रह्मणो ऽवयवो विकारो वाऽन्यो वा ततः स्यात्‌! अलयन्तवादःर्म्ये गमना- 
जुपपत्तेः। यद्येवं ततः कि स्यात्‌-उच्यते ? येकदे शस्ते नेकदेशिनो नित्यघाप्तत्वान्न पुनन्र- 
ह्यगमनमुपपद्ते,पकदेदोकदे शित्वकर्पना च ब्रह्मण्ययुपपन्ना निस्वयवत्वश्रसिद्धेः विकार 
पश्ेऽप्येतत्तुरधम्‌, दिकारेणापि विकारिणो नित्यपाप्तस्वात्‌। नहि घट म्रदास्मतां परित्यञ्धा- 
वतिष्ठते,परित्यागे वाऽ पावप्रातेः । विक्षारावयवपश्चयोश्च तद्वतः स्थिरत्वादुब्रह्मणः संसा- 
रगमनमप्यनवक्लृ्षम्‌ । अथान्य पव जीषो बह्मणः। सोऽणुर्क्पी मध्यमपरिमाणोकवा 
भवितुमर्हति । व्यापित्वे गमनायुपपत्तिः, मध्यमधरिमाणस्वे चानित्यः्वप्रसङ्गः । अणुवे 
छत्स्नरारीर वेदना पपक्तिः। प्रतिषिद्धे चाणुत्वमध्यमपरिमाणत्वे विस्तरेण पुरस्तात्‌ । पर 

स्म(चचान्यत्वे ज्ञीवस्य'ततच्वमसि' (छा० ६।.।७) इत्यदिल्ाल्रब(घप्रसङ्गः। विकारावयवपश्च 

योरपि स मानोभ्यं दोषः । विकारावयवयोस्तद्वतोऽनन्यत्वाददोष इति चेत्‌-न, मुख्येक- 
त्वानुपपत्तेः। सवेष्वेतेषु पक्षेष्वनिर्मोश्चप्रसङ्गः । सं सार्यात्मस्वानिवृत्तेः। निचृत्तो वा स्वरूप 
नाशप्रसङ्ः.बह्मार्मत्वानभ्युषगमाच । क यत्त॒ कंश्चिज्जस्प्यते-नित्यानि नैमित्तिकानि कमां 


होनेपर वह्‌ गन्वा जीव गन्तव्य ब्रहाका अवयव वा विकार अथवा उससे अन्य होना चाहिए ? क्योकि 
अत्यन्त तादसिम्यने गमन अनुपपन्नदहै । यदिपेसाहो तो उससे क्या होगा? कहते है--यदि जीव 
ब्रह्यंका एक देद्-माग-अवयव हो तो उस एक देश्ली त्रह्यके नित्य प्राप्त होनेसे पनः ब्रह्मगमनं उपपन्न 
नहीं होता । ए*$ देश भौर एकदेशित्व कल्पना ब्रह्मे अनुपपन्न है, क्योकि वहु निरवयवरूपसे प्रसिद्ध 
है । विकारपक्षमे मी यह्‌ अनुपपत्ति समान दहै, कारण कि विकासे विकारो नित्यंप्रप्ठदहै। घट 
मृदात्मत्ताका परित्याग कर अवस्थित नहीं होता, क्योकि परित्याग करनेपर उसका अमाव प्राप्त होगा । 
विकारपक्ष ओर अवथवपक्षमे विकारी भौर अवयवी ब्रह्यके स्थिर होनेसे ससारगभन मो अनिरिचत 
है । यदि जोव ब्रह्मवे अन्यै तो यह बण, व्यापी ्रथवा मव्यमपरिमाग वाराहो सकता दहै। 
व्वापी-व्यापकं होनेपर तो गमनकी जनुपपत्ति है । मध्यपरिमाणवाला होनेपर अनित्यत्वं प्रसद्धदहै। 
अणुत्व होनेपर समस्त चरीरगत वेदना नहीं हो सकती । अणुत्व ओर मध्यम परिभाषत्वका तो 
विस्तारसे पूवं प्रतिषेष किया गया है । जीवका परमात्मासे अन्य होनेपर (तत्वमसि' इत्यादि एकत्व 
बोधक सास्तरका बाघ प्रसद्ध होगा । यह दोष तो विकार शौर अवयव पक्षमे भी समान दै । यदि कहो 
कि विकार ओर वयव तो विकारो ओर अवयवीसे अनन्य है, अतः उक्त दोष नहींहै, तो एेता नहीं 
है, क्योकि मुरुय एकर्वकी अनुपपत्ति होती है, भौर इन सब पक्षोमे अनिमेक्षि प्रसङ्ख है, कारणः कि 
संसा्थत्मत्वकी निवृत्ति नहीं होगी, षयवा निवृत्ति होनेपर उसके स्वरूपका नाश प्रसंग होगा, क्योंकि 
उसमे ्रह्यात्मत्वका स्वीकार नहीं किया गया है । कु रोग तो यह्‌ कहते है-नित्य भौर नेभित्तिक 
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* यदि गन्ता जीवकी शतिको कल्पना की जाय तो यह्‌ प्ररनं उठता है कि गन्ता जीवका गन्तव्य 
बहक साथ क्या सम्बम्ध है? क्या वहु गन्तव्यं ब्रह्यका अवयवह वा विकार दै अथवा अन्यद? 
प्रथम दो विकल्प भेद ओर अभेदे है घौर ततीय भत्यन्त भेदमे है । अत्यन्त अभेदे तो गमन 
नहीं हो सकता । अतः "उच्यते" आदिसे सव विकल्पोका समाधान किया यया है । 

ॐ. अन अन्य मततका "यत्तः इत्यादिे उपन्यास कर सण्डन करते है । संसारा निनित्त 
कमं हँ उनके अमावसे संसारा अभावशूप मोक्ष स्वतः सिद्ध है! इसलिए तब्रह्यज्ञानके विना भी 
संसारके अभाव होनेखे मोक्ष होठा है । जसे रोगके निमित्तका अशधाव होनेश्चे रोग निवृत्त हो जता 
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ण्यनुष्ठीयन्ते प्रत्यवायानुत्पत्तये, काम्यानि प्रतिषिद्धानि च परिहियन्ते स्वगंनरकानवाक्तये 
सांप्रतदेहोपभोग्यानि च कर्माण्युपभोगेनेव श्िप्यन्त हत्यतो वरतंमानदेहपातादृध्वं देहा- 
न्तरप्रतिसंघनकारणाभावा्स्वरूपावस्थान रक्षणं कवस्यं विनापि ब्रह्मात्मतयेवंचरत्तस्य 
सेत्स्यतीति-तदसत्‌ , प्रमाणाभावात्‌। न ह्ये तच्छाद्रेण केनचित्प्रतिपादितं मोक्चार्थीत्थं 
समाचरेदिति । स्वमलीषया स्वेतत्तकितं यस्मात्क्मनिपित्तः संसारस्तस्मान्निमित्ता- 
भावान्न भविष्यतीति । न चेतत्तकयितुमपि शक्यते, निभित्ताभावस्य दुर्लानत्वात्‌ । 
बहूनि हि कर्माणि जाल्यन्तरसंचितानीषएटानिष्टविपाकाभ्येकेकस्य जन्तोः संभाव्यन्ते । तेषां 
विरुद्धफरानां युगपदुपभोगासंभवात्कानिचि्धन्धावसराणीदं जन्म निमिमते, कानिचित्त 
देश कालनिमित्तप्रतीश्चाण्यासत दत्यतस्तेबामवशिष्ठानां सांप्रतेनोपभोगेन क्षपणासं भवान्न 
यथावर्णितचरितस्यापि वतंमानदेहयपाते दे्ान्तरनिमित्ताभावः दाक्यते निदचेतुम्‌ । कमं 
होषसद्धावसिद्धिश्च "तच इह रमणीयचरणाः, "ततः शेषेण' इत्यादिश्चतिस्मतिभ्यः । % स्याद 
तत्‌-निव्यनेमित्तिकानि तेषां श्चेपकाणि भविष्यन्तीति, तन्न, विरोधाभावात्‌ । सति हि 
विरोधे स्चेप्यक्षेपकभावो भवति । नच जन्मान्तर संचितानां सुकृतानां नित्यनेमित्तिकेरस्ति 
विरोधः । गुद्धिरूषत्वाविरोषात्‌ । दुरितानि स्वशयुद्धिरूपत्वात्सति विरोधे भवतु क्षपणं नत 
कर्मोका अनुष्ठान प्रत्यवायकी अनुत्पत्तिके किए किथाजातादहै। काम्य र प्रतिषिद्ध कर्मोक्कास्वगं 
ओर नरककी आप्रप्तिके लिए परिहार किया जातांदहै) वतमान देहके उपमोग योग्य कमं उपमोगये 
ही क्षयहो जति है, अतः वतमान देहपाततके अनन्तर अन्य देहके प्रतिसंधान कारणका भमव होने 
स्वरूपावस्यानरूप कंवल्य ब्रह्मात्मतके विना भी एववृत्त पुरुषङो सिद्ध होग। । वहु ठीक नहींदहै, 
वयोकि इसमे कोर प्रमाण नही है । ` मोक्षार्थी हसप्रकारे अचारण करे यहु किसी मी शास्त्रसे प्रति 
पादित नहीं है । यहं मपनी बुद्धिश हो तक किया शया दै, क्योकि कमं निमित्तक संसार रै, अतः 
निमित्तके अमावसे संसार नहीं होगा । परन्तु यह तकं मौ नहीं किया जा सकता, कारण कि निमित्त 
का अभाव दुज्ञंय है । एक एकं प्राणोके अन्य-अन्य जअन्मरमे संचित इट, अनिष्ट फलवा अनेक कमं 
संमावित है । अर्यन्त विरुद्ध फलवाङे उन कर्मोश्ना युगपत्‌ उपमोगरं संमव न होने उनमें शे फल 
देनेका अवसर प्राप्त किए हए कुछ कमं इस जन्मका निर्माण करते हँ मौर देच, कार भौर निमित्त 
की प्रतीक्षा करनेवाले कुछ कमं रहते हैँ । इसलिए उन अवदिषट कर्मोका संप्राप्त उपभोगशचे क्षपण 
असमव होनेसे यथावणित चरितवालेका मी वतमानदेहुके पात होनेपर मन्य देहके निमित्तका 
अभाव निदिचत नहीं किया जा सकता है । (तद्य इह ०' ( इसलिए जो यहां रमणीय चरणवाले ह) 
ततः शेषेण ( पीछे शेषश्च ) इत्यादि श्रुति बौर स्मृतिस्े कमंरोषके सद्धावकी चिद्धि होती है। 
परन्तु यह्‌ शङ्काहो सकती दै-निर्य ओर नमित्तिककम उन-अवयि्ट कर्मोश्चि क्षेपक ( नायक ) 
होगे, वह युक्त नहो है, क्योकि उनर्मे विरोधका अमावदै। विरोध होनेपर ही नाद्य-ना्क माव 


होता है । जन्मान्वरमे सचित सुकृत कर्मोका वतमान नित्य-नमित्तिकके साथ विरोध नहीं है, कारण 
कि दोनो शुद्धरूपत्व समन दहै। दुरितोश् अशुद्धिषूप होनेसे विरोध होनेपर विना मलेहो, 


| सत्यानन्दी-दीपिका 
है ओर पुनः नही होता । परन्तु यह कथन असङ्खत है, क्योकि प्रमाणके विना केवल तके किसी 
सिद्धान्तको सिद्धि नहीं हो सक्तौ है । कमं तकं अगम्य है, अतएव गहना कमणो गतिः ८ गीता० 
४।१७ ) इव्यादि स्मृति ओर (तथ्य इह' ₹त्ाति श्र तिस अवरिष्ट कर्मोका अस्तित्व सिद्ध होता है । 
# अनारन्ध फक्वाले पृण्य-पाप मले ह, परन्तु उनका नित्य-नेमित्तिकं कमेकि अनुष्ठानसे 
नाश्च होनेपर जन्मान्तर न होगा, हस आचयसे “स्यादेतत्‌ ० इत्यादिषै शद्धा करते हैँ । परन्तु यहां 
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तावता देहान्तर निमित्ताभावसिद्धिः, सुरूतनिमित्तत्वोपपत्तेः, दुरितस्याप्यशेषश्चपणा- 
नवगमात्‌ । नच नित्यनेमित्तिकालुश्ठानाच्पल्यवायानुस्पत्तिमा्रम्‌, न पुनः फङान्तरोत्पत्ति- 
रिति प्रमाणमस्ति, फान्तरस्याप्ययुनिष्पादिनः संभवात्‌ । स्मरति ह्यापस्तम्बः--त्- 
थाञ्रं फराथ निमिते छायागन्धावनूत्पद्ेते एवं धम चयमाणमर्था अनूषयन्ते' इति । न चासति 
सम्यग्ददाने सर्वात्मना काम्यप्रतिषिद्धवजंनं जन्मध्रायण।न्तरारे केनचित्परतिज्ञातं श्क्यम्‌। 
खुनिपुणानामपि सश्ष्मापराघदश्तना' ` । संशयितव्यं त॒ भवति, तथापि निमित्ताभावस्य 
दुक्ञानत्वमेव । न चानभ्युपगम्यमाने ज्ञानगम्य ब्रह्मत्मत्वे कतुत्वभोक्तर्वस्वभावस्या- 
व्मन कैवस्यमाकाह्धितं शक्यम्‌ । अग्न्योष्ण्यवरस्वमावस्यापरिहारायत्वात्‌ । % स्यादे- 
तत्‌ । कतुस्वमोक्तृत्वकायमनथो न तच्छक्तिस्तेन . दाक्यत्यवस्थानेऽपि कायपरिहारा- 
दुपपन्नो मोश्च ६ति- तच्च न, दाक्तिसद्भावे कायंप्रस्रवस्य दुर्निवारत्वात्‌ । अथापि स्यान्न 
केवला शक्तिः कायंमारभतेऽनपेक्ष्यान्यानि निमित्तानि, अत पकाकिनी सा सिथितापि 
नापराध्यतीति- तच्च न, निभित्तानामपि शक्तिलश्चणेन संबन्धेन नित्यसंबद्धत्वात्‌ । 
तस्मात्कततवभोकतृत्वस्वभावे खत्याटमन्यसत्यां विद्यामभ्यायां ब्रह्यात्मतायां न 


परन्तु इतनेसे देहान्तर निभित्तके अमावको सिद्धि नहीं होती, क्योकि सुकृतोमे निमित्तत्व उपपन्न है 
भौर दुरितका मी अशेष विनाश्च अवगत नहीं होता । इसीप्रकार नित्य-नैमित्तिकके अनुष्ठानये प्रत्यवाय 
की अनुत्पत्तिमात्र होती है घौर अन्य फलकी उत्पत्ति नहीं होती, एेसा होनेमे कोई प्रमाण नहीं दै। 
क्योकि अन्य फलका भी उसके साथ निष्पन्न होना सम्भव है । (तच्यथात्रे० ( जे फलके किए 
निभिद आस्रवृक्षके पीठ छाया ओौर गन्ध उद्पनन होते है, वसे धम अनुष्ठानके पी अथं उतपन्न होते 
है ) यह आपस्तम्ब स्मृति दै । सम्य्दश्चनके न होने तक जन्म-मरणके मष्यर्मे सर्वात्मना काम्य ओौर 
प्रतिषिद्धके व्यागकी किसीसे भी प्रतिज्ञा नहीं कौोजा सकती, क्योकि कमकुश्ल पुरुषोमे भी सूक्ष्म 
भपराध देखनेमे शाता है । संशयका विषयतो हो सकता दहै, तो भी निभित्तका अंाव दुरिज्ञेय ही 
है । ज्ञानगम्य ब्रह्मात्मत्व स्वीकार न करनेपर तो कतृत्व मोक्तृए्व स्वमाववारे आत्मके कंवत्यकी 
वाकादना नहीं की जा सकती, कारण कि अग्नि-ओौष्ण्यके समान स्वमाव भपरिहायंदहै। एेसाहो, 
परन्तु कत्व, भोवतृत्वरूप कायं जनथक है उसकी शक्तिं नही, इससे शक्तिके अवस्थित होनेपर मो 
कारयंके परिहारसे मोक्ष उपपन्न होता है? वह्‌ युक्त नहीं दै, क्योकि शक्तिके सदावमे कायका जन्म 
दूनिवार है । भौर मी श्ड्ाहोवी है कि केवर शक्ति अन्य देश, छार आदि निमित्तोकी अपेक्षा 
नं कर कायका आरम्म नहीं करती, इससे वहु एकाकी स्थित होती हुई मो क्षपराध नहीं करती ? कहु 
सी ठीक नहीं, क्योकि निमित्त मी श्क्तिडप सम्बन्धसे निव्य सम्बद्धहै। इसलिए कतूत्वं भोक्तुश्च 
स्वसावके वरियमान होनेपर अर आत्मामे विद्यागम्य ब्रह्मात्मित्व च होनेपर तो किती प्रकार मी मोक्ष 
की का नह है । ओर "नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय" (-ज्ञानङे विना मोक्षके किए अन्य साधन 
सत्यानन्वो-दीपिका 
यह्‌ प्रह्न उठता है कि कतृश्व भादि आत्माका स्वभावं है अथवा उसमे आरोपित है ? प्रथमपक्षर्मे-- 
क्या वह्‌ स्वभावकायं दै अथवा चक्ति ? कायंपक्षभे--उसख काय॑की निवृत्तिमे मोक्ष दै अथवा उखकीो 
स्थितिमे ? प्रथमपक्ष-अग्नि-गौष्ण्यके समान स्वभाव निवृत्त नही किया ज्ञा सकता । द्वितीय-स्थितिमें 
तो वदतोग्याघात है, क्योकि जब कायं विद्यमान है तो मोक्ष केसेहो सकता दै। अब स्वभावं रक्तिं 
दै, इस पक्षकी "स्यादेतत्‌" इत्यादिसे शङ्खा करते है । 
® यदि कर्तृस्व आदि आत्ममिं मारोपित है, यह्‌ द्वितीय पक्ष कहो तो वहु ततवज्ञानसेही 
निवृत्त हो जाता दै, इस विषयमे "नान्यः पन्था विद्यतेऽ्यनाय' “ज्ञानादेव तु कैवल्यम्‌" इर्यादि श्रुति 


अधि० ५ सृ@ १४ | भाषायुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकासदहित ८६३ 


कथं चन मोचं प्रत्याश्ास्ति । श्चु तिश्च- नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय (शेता° २।८ )इति ज्ञाना- 
दन्यं मोश्चमागं वारयति । पर स्मादनन्यत्वेऽपि जीवस्य सर्वन्यवष्टारलोपप्रसङ्कः । प्रत्याक्चा- 
दिप्रमाणाप्रवत्तेरिति चेत्‌-न, प्रोकप्रबोघात्स्वप्नञ्यवहारवत्तदुपपत्तेः शाखं च यत्रहि 
द्वैतमिव मवति तदितर इतरं पथति" (ब्रह ° २।४।१४,४।५।१५ ) इत्यादिना.ऽप्रवुद्धविषये प्रत्य- 
क्षादिव्यवदहार मुक्त्वा पुनः प्रवुद्धविषये “यत्न त्वस्य सवमास्मेवाभूत्तस्केन कं पर्येत्‌" (बृह ० २।४।- 
१४,४।५।१५ ) इत्यादिना तदभावं द्यति । तदेवं पर ब्रह्मविदो गन्तव्यादि विज्ञानस्य 
बाधितत्वान्न कथंचन गतिरुपपादयितुं शाक्या । क्रिविषयाः पुन गंति श्रुतय इति ? उच्यते- 
सगुणविद्याविषया भविष्यन्ति) तथ। हि-कचित्पश्चग्निविदयां प्रत्य गतिरुच्यते, कचि- 
त्पयंङ्वि्यां कचिद्ेश्वानरविद्याम्‌। यत्रापि ब्रह्म प्रङृव्य गतिरुच्यते-'यथा प्राणो ब्रह्म कं ब्रह्म 
खं बह्म" ( छा० ४।१०।५ } इति, “जथ यदिदमस्मिन्त्रह्पुरे दहरं पुण्डरीकं वेदम" ( छा° ७।१।१ ) 
इति च, तत्रापि वामनीत्वादिभिः सत्यकामादिभिश्च गुणेः सगुणस्थैवोपास्यत्वात्संभवति 
गतिः। न क्चित्पर ब्रह्मचिषय।( गतिः धाव्यते, यथा गतिगप्रतिषेधः श्रावितः-न तस्य प्राणा 
उक्करामन्ति' ( इह ° ४।४।६ ) इति । ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌" ( तै० २।१।१ ) इत्यादिषु तु सत्यम्था- 
प्नोतेर्गस्यथत्वे वणितेन न्यायेन देशान्तर प्राप्व्यसंभवारस्वरूपप्रतिपत्तिरेवेयम विद्याभ्यारो- 
पितनामरूपप्रविखयापेक्षयाऽभिधीयते-श्रह्म्र सच्बह्माप्येति ( ब्रह ° ४।४।७ ) इत्यादिवदिति 
द्रष्टव्यम्‌ । अपि च परविषय। गतिर्व्थाख्यायमाना प्ररोचनाय वा स्याद युचिन्तनाय वा १ तत्न 

तहीं है ) यह श्रुति ज्ञानसे अन्य मोक्षमामंङा वारण करती दै । जीवका परमात्मासे अनन्य होनेपर 
भी सब व्यवहारका लोप प्रसङ्खं होगा, क्योकि दस पक्षम प्रत्यक्ष जादि प्रमणोकी प्रवृत्ति नहीं दहै, एेसा 
यदि कहौ तो नहीं, क्योकि तत्वज्ञान पुवं स्वप्नव्यवहा रके समान उसको उपपत्ति होती है । "तत्न हि०' 
( जहां दंत-सा होता है वहां अन्य-अम्यको देखता है ) इत्यादिसे चास्त्र अप्रबुद्धविषयर्मे प्रत्यक्ष आदि 
व्यवहार कहकर पुन; प्रबुद्धविषयमे “यत्र व्वस्थ०' ( जिस समय इस विद्ानूके किए सब अत्माहीहो 
गया तब किससे किसे देखे ) इत्यादि शस्त्रि उसका अभाव दिखकते हँ । इषकलिए परब्रह्म ज्ञानीके 
गन्तम्य आदि विज्ञानकां बाध होनेसे किसीप्रकार मो गतिका उपपादन नहीं किया जा सकता । 
तब गति प्रतिपादक श्रुतियां किखको विषय करती हँ ? कहते है-सगुण विद्या विषयक होंगी । जसे कि 
कहीं पश्वागिन विद्यको प्रस्तुतकर गति कहौ जाती है, तो कहीपर पयङ्कविच्या गौर कटीपर वश्वानर 
विद्याकां उपक्रम कर कही जाती है । ओर जहा ब्रह्मको प्रस्तुतकर गति कही जाती है, जसे श्राणो 
बरह्म०' ( प्राण ब्रह्य है, सुख ब्रह्म आकाश ब्रह्मदहै। ) मौर भथ यदिद्म० ( अब हस शरीररूपी 
ब्रह्यपुरके मीतर जो यह सूक्ष्म कमलाकार गृह दै ) यह श्रततिदहै। व्हापर मी वामनीत्व आदि रौर 
सत्यकामत्व आदि गुणोंसे सगुणब्रह्मके ही उपास्य होनेस्े गति सम्भव है । जसे न तस्य ( उस 
ब्रह्मवितुके शरीरसे प्राण उक्रमण तहं करते ) इसप्रकार गतिका प्रतिषेष सुनाया गया टै, वसे कहीपर 
परब्रह्म विषथक गति नहीं सुन!ई जाती । द्यविदाप्नोति परम्‌! इत्यादि श्रुतिमे “प्‌ घातु गत्य्थक 
होनेपर भी वित्त न्याय (ब्रह्म सवंगत सर्वान्तर गौर घर्वात्मा है) से देशान्तर प्राप्ति असंमव होनिसे 
अविद्यास्े अध्यारोपित नाम, रूपके विरुयकी अपेक्ा “ब्रह्य सन्ब्याप्येति' इश्यादिके समान यह्‌ स्वरूप- 
प्राप्ति ही मभिहित है, ेसा समल्नना चाहिए । शौर परब्रह्म विषयकं व्याख्यान की हुई गति 
प्ररोचनके लिए अथवा बनुचिःतनके किए होगी ? उसमें त्रह्यतरववित्‌ पुरुषमे तो गतिकी उक्ति 

सत्यानन्दी-दीपिका 

प्रमाण है । इसप्रकार प्रासङ्धिकका परिहारकर अब प्रकेत परमतत्तवका "तदेवम्‌" द्त्यादिसे उपसंहार 
करते हँ । इसलिए सवंगरत सर्वान्तरात्मा ब्रह्म॒ गन्तव्य न होने परत्रह्यवितूको गति नहीं हो सकती । 


८६७ ब्रह्मसूत्न-श्राङ्करभाष्य | अ० ७ पा०्रे 


प्ररोचनं तावद्‌ ब्रह्माविदो न गत्युक्ल्या क्रियते, स्व संवेदयेनेवाग्यवहितेन विद्यालमपितेन 
स्वास्थ्येन तत्सिद्धेः । नच नित्यसिद्धनिःश्रेयसनिवेदनस्या साध्यफलस्य विज्ञानस्य गव्यनु- 
चिन्तने काचिदपेश्चोपपद्यते। तस्मादपर ब्रह्मविषयं गतिः । तच्च परापर ्रह्मविवेकानवधार- 
णेन परस्मिन्नह्मणि वर्तमाना गतिश्चतयःपरस्मिन्न्यारोप्यन्ते। # कि दे ब्रह्मणी-परमपरं 
चेति ? बाढं द्वे -एतद्वं सस्यकाम परं चापरं च ब्रह्म यदोंकारः" (भ्र ५।२) दत्यादिदरशनात्‌। 
कि पुनः ब्रह्म किमपरमिति ? उच्यते-यत्राविद्याक्तनामरूधादिषिहोषप्रतिषेधाद स्थुल!(- 
दिकन्दे॑ह्मोपदिदयते, तत्परम्‌। तदेव यत्र नामरूपादिविरोषेण केनचिदि शिष्मुपासना- 
योपदिद्यते-- "मनोमयः प्राणशरीरो मारूपः' (छा० ३।१४।२) हत्यादिषशाब्दैसतदपरम्‌ । नन्वे 

वमद्वितीयश्चतिरुपरुध्येत, न; अविद्यारृतनामरूपोपाधिकतया परिहृतत्वात्‌ । तस्य चापर- 
ब्रह्मोपासनस्य संनिधो श्रूयमाणम्‌ (स यदि पितृखोककामो मवति' ( छा० ८।२।१ ) इत्यादि 
१ ष्व्यलश्चणं संस्ार्गोचरमेव फले भवति' अनिवतिंतत्वाद विद्यायाः। तस्य च देर- 
विशेषावबद्धःवात्तस्थाप्त्थ गमनमविरुद्धम्‌। सर्वंगतस्वेऽपि चात्मन आकाशस्येव घटादि- 
गमने, बुद्धया पाधिगयने गमनप्रसिद्धिरित्यवादिष्म तद्गुणसारत्वात्‌' ( ब्रह्मसूत्र २।३।२९ ) 
इत्यत्रा तस्मात्‌ काय बादरिः" (बह्मसूत्र ४।३।७) इत्येष पव स्थितः पक्षः । “परं जेमिनि 

(ब्रह्मसूत्र ४।३।१२) इति तु पक्चान्तर प्रतिभानमात्रप्रद शनं परज्ञाविकासनोये ति द्रषव्तम्‌ ॥१४॥ 


प्ररोचनं नहीं फिथा जाता, क्योकि वहू तो स्व संवेद्य विद्यास समर्पितं अभ्यवदहिवं स्वास्थ्यसे सिद्ध दै। 
ह्लौर नित्य सिद्ध निश्रेयसं निवेदन विशिष्ट मसाष्यफलवाङे विज्ञानकी गतिके अनुचिन्तनर्मे कोई अपेक्षा 
उपपन्न नहीं होती । इससे अपरब्रह्मविषयक गति है । उसमे पर मौर अपर ब्रह्यफे विवेकका निश्चय न 
होनेसे अपरत्रह्ममे वतमान गतिबोधक श्रुतियां परत्रह्मभे अध्यारोपित की जाती हैँ । क्या पर भौर अपर 
दो ब्रह्म? हौ, ठीक, दो ब्रह्म ह । क्योकि “एतद्र सत्यकाम ० ( पिपलादने कहा--है सत्यकाम । 
यहु जो ओंकार है वही निश्च पर ओर अपर ब्रह्म है ) इत्यादि देखनेमे बाता है । तो परन्रह्य क्या 
है भौर अपर ब्रह्मावग है? कहते है-जहां भविद्याकृत नाम-खूप आदि विशेषके प्रतिषेधे अध्थुल 
भादि चब्दोसे ब्रह्म उपद््ट है वहु परब्रह्यदै, क्षौर वही जब नाम-रूप आदि किसी विरोषणसे विशिष्ट 
होता हुआ उपासनाके किए मनोमयः प्राणश्चरीरो मारूपः०' ( ब्रह्य मनोमय, भ्राणश्चरीर माश्प दै) 


इत्यादि शब्दोसे उपदिष्ट होता है वहु मपर ब्रह्म है । परन्तु एषा होनेपर अद्र॑त प्रतिपादक श्रुति बाधित 
होगी ? नही, वयोकि अविद्यकृत नाभ-रूप उपाधि युक्तं होनेके कारण वहु परिहूव है । गर अपर- 


ब्रह्यकी उपासनाका उसके समीपमे "स यदि०' ( यदि वहु पितृलोककी कामनावाल होता है ) इत्यादि 
जगत्‌ रेश्वयंशूप संसार विषयक हौ श्रूयमाण फल होता है, क्योकि उसको अभी तकं अविद्या निवृत्त 
नहीं हुई है । ओर वह देशवि रोषमे अवबद्ध है, इसकिए उस देशकी प्राण्तिके लिए गमन विरुद्ध नहीं 
है । आत्माके सवंव्यापक होनेपर मी जसे घट आदिके गमनसे आकाराका गमन होता, वंसेही 
बुद्धि जादि उपाधिकरे गमन होनेपर घा्मामे गमन प्रसिद्ध है, ठेषा तद्गुणसारत्वात्‌” इस सूत्रम हमने कहा 
है। इसलिए "कायं बादरि।' ( बादरि धाचायंके मतम कायंब्रह्म ही गम्यै) यही विदन्व 


पक्ष है । "परं जेमिनिः' ( जैमिनि आचायंके मते परब्रह्म ही गम्य है ) इसप्रकार बन्यपक्षका प्रतिमा- 
नमात्र प्रदरन ठो केवल बद्धिकी दिश्चदताके किए है, एेसा समक्षनां चाहिए ॥ १४॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 
® माया उपापि रहित शुद्ध ब्रह्य पर है गौर माया उपाधि युक्तं वही ब्रह्य अपर दै । 'अस्थूक्- 
मन्वणु" इर्यादि श्रुतिर्यां अविचाकृत नाम-रूप विशोषका प्रतिषेध करती हुई परब्रह्यका प्रतिपादन करती 
है । "यः सवंत्तः सववित्‌' "सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः इत्यादि श्रुतिर्यां सोपाधिक अपर ब्रह्मका प्रतिपादन 
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( ६ अप्रतीकालम्बनाधिकरणम्‌ । स० १५-१६ ) 
अग्रतीकालम्बनान्नेयतीति बादरायण उभयथाऽदोषात्तत्रतश्च ॥ १५॥ 
पदच्छेद--अप्रतीकालम्बनान्‌, नयति, इति, बादरायणः, उमयथा, अदोषात्‌, तक्कतुः, च । 
सृजाथ ( अप्रतीकाछम्बनान्‌ }) अमानव पुरुष अप्रतीकोपासकोंको ( नयति ) बरहण्लोकमें छे 

जाता है, ( बादरायणः ) एेसा माचायं बादराय्रणका मत दहै । ( उभयथाऽदोषात्‌ ) कथोकि कुछ 
उपासकोंको ठे जाता है ओर कुछको नहीं ऊ जावा, एसा होनेपर भी दोष नहीं है, कारण कि ( तक्र 
तुश्च ) ब्रहणक्रतु ब्रह्मलोकमे ठे जाया जाता है । | | 
® स्थितमेतत्कायंविषया गतिनं परविष्येति । हदमिद नीं संदि हयते-किं सर्व्भन्वि- 
काराटम्बनानविरोषेणेवा मानवः पुरुषः प्रापयति ब्रह्मलोकमुत कांथिदे वेति । कि तावत्थरा- 
तम्‌ ? सवेंषामेवेधां विदुषामन्यत्र परस्माद्‌्रह्मणो गतिः स्यात्‌ । तथा हि “अनियमः सर्वाः 
साम्‌ °" (ब्रह्मसूत्र ३।३।३१) हत्य्राविरोषेणेवेषा! विदयान्तरेष्ववतारितेति । पवं प्राते प्रत्याह- 
आश्रतीकारृम्बनानिति । प्रतीकारृम्बनान्वजयित्वा सर्वषनन्यान्विकारारम्बनाश्नयति ब्रह्म- 
लोकमिति बादरायण मचाया मन्यते । न दयेवमुभयथाभावाभ्युपगमे कथिदोषोऽस्ति, 
अनियमन्यायस्य प्रतीकन्यतिरिक्तष्वप्युपासनेषूपपनत्तेः। तत्क्रतुश्चास्योभयथाभावस्य 
सभरथंको हेतुरद्र्टव्यः। यो हि ब्रह्मकतुः स बाह्यमेश्वयैमासीदेदिति दिष्यते, "तं यथा 
यथोपासते तदेव मवति' शति श्रुतेः, नतु भ्रतीकेषु ब्रह्क्रतुस्वमस्ति, प्रतीकप्रधानस्वादुषा- 
सनस्य । नन्वब्रह्मक्रतुरपि ब्रह्म गच्छतीति श्रुयते यथा पञ्चाग्निविद्यए्याम्‌-“स एनान्ब्रह्म 
कायंब्रह्य विषयक गति है भौर परब्रह्म विषयक गति नहीं है, यह्‌ सिद हो चुका । अब यह्‌ 
सन्देह होता है क्क्या विकारका आालम्वन करनेभारे सन उपाखकोको अमानव पुरुष समानरूपे 
ब्रह्मलो प्राप्त कराता है अथवा किन्हीको ही ? तब क्या प्राप्त होता है ? एूवपक्षी-इन सभी उपासकोकी 
परब्रह्मसे अन्यश्र-कायं्रह्यमे गति होनी चाहिए, क्थोकिं "अनियमः सर्वासाम्‌" दस सूत्रमे समानरूपदचे 
ही इस गतिका अन्य उपासनाओमें मो अवतरण किया गथा रै। बिदधान्ती--ठेसा प्राप्त होनेपर 
निराकरण करते है-'भप्रतीकाःकम्बनान्‌' प्रतीकका आलम्बन करनेवालोको छोडकर अन्य विकारारम्बी 
सभी उपासकोको अमानव पुरुष ब्रह्मलोकमे ऊे जाता है, रेषा बादरायण बगाचायं मानते हँ । इस 
प्रकार उमयर्थामाव ( प्रतीकाकम्बियोको नहीं ले जाता भौर विकारारम्बियोको ठे जाताहै ) स्वीकार 
करनेपर भी कोई दोष नहीं है, क्योकि अनिण्म न्याय प्रतीके व्यतिरिक्त उपासनाओंमे उपपन्न होवा 
है । (तक्रतुश्चः (कायंत्रह्यकी उपासना करनेवाला) इये उमयथाभावका समथंकं हेतु समक्चना चाहिए । 
जो ब्रहाक्रतु है बह त्रह्मके एेरवयंको प्राप्त होवा है यह घटता है, क्योकि 'तं यथा०. (जो उसकी जिस- 
जिस प्रकारसे उपाखना करता है वही होवा है) एेसी श्रुति है । प्रतीकोम ब्रह्यक्रतुत्व नहीं है, कारण कि 
उपासना प्रतीक प्रधान होती है । परम्तु अब्रह्मक्रतु मी ब्रह्मलोकंको प्राप्त होत। है, एेसी श्रुति है । जंसे कि 
“स प्नान्नद्म गमयति ( ठह अमानव पुरुष इन उपासकोको ब्रह्मलोकमे पटुंबाता है ) इस प्रकार 
| सत्यानन्दी-दौीपिका . न 
करती हैँ । परन्तु “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म' 'नेह नानास्ति किञ्चन" इत्यादि भदत प्रत्तिपादक श्रूतियोका 
ओौपाधिक अपरव्रहाके स्वीकार करनेपर भी बाध नहींहो सकता है, क्योकि वहु कल्पित होनेसे ज्ञान- 
टष्टपरे परिहूत दै ॥१४॥ 
+ “ल. एनान्त्रह्म गमयति' यहु सामान्य श्रुति है 1 "जो जिसकी उपासना करता है व्ही होता 
है" स तक््रतुन्यायसे संशय होता हैः कि यावत्‌ विकार उपांसकोंको ब्रह्मलोक. प्राक्त होता है अथवा 
कन्दी उपासकोको ? ठेसा संशय होनेपर 'सर्वेषामे० आदिमे पूवपक्ष दिखलाकर लिद्धान्ती--“मनो 


८दे६ ब्रह्मसञ-दाङर भाष्य [ अण्छपाण्दे 


गमयति" ( छा० ४।१५।४ ) इति भवतु, यञ्नेवमाहत्यवाद उपलभ्यते, तदभावे त्वौर्सगिकेण 
तत्करतुन्यायेन ब्रह्मक्रतूनामेव तत्प्रा्िनेतरेषामिति गम्यते ॥९५॥ 


विशेषं च दशचैयति ॥ १६॥ 

पदच्खेद्‌- विशेषम्‌, च, दशंयति । 

सृ्रार्थ--( च ) ओर ८ विशेषम्‌ ) नाम आदि प्रतीकोपासनाभओमे परव-पूवस्चे उत्तरोचर उपा- 
सनाओमें ओर बधिक.फल ( ददशंयत्ति ) श्रुति दिखलाती है, भतः प्रतीकोपासक ब्रह्मलोकर्मे नहीं जाते । 

धैः नामादिषु प्रतीकोपासनेषु पूर्वस्मात्पू्वस्मात्फलविशोषमुत्तर सिमन्युत्तरस्मिन्नु- 
पासने दायति -'यावन्नाम्नो गतं तत्रास्य यथाकामचारो मवति! (छा० ७।१।५) वाग्वाव नाम्नो 
भूयसी" (छा० ७।२।१) "यावद्वाचो गतं तत्रास्य यथाकामचारो मवति' (छा० ७।२।२), मनो वाव 
वाचो भूय." (छा° ७।३।१) इत्यादिना । स चायं फरविदहोषः प्रतीकतन्बत्वादुपासनानामु 
पपश्यते, ब्रह्मतन्े त ब्रह्मणो ऽविशि्त्वात्कथं फरुविशोषः स्यान्‌ ए तस्मान्न प्रतीक!(लम्ब- 
नानामितरेस्त स्यफटत्वमिति ॥१६॥ 

इति श्रीमच्छङ्रमगवत्पादकृतौ श्चारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य तृतीयः पादः ॥३॥ 


पन्चाग्नि विद्याम है । परन्तु जर्होपर इसप्रकार साक्षादपवादक-साक्षात्‌ उपलन्ध हो वर्हापर मले एसा 
हो, किन्तु उसके अमावमे तो गौत्सगिक तत्क्रतुन्यायसे ब्रह्यक्रतुभोको ही ब्रह्मलोक प्राप्ति है अन्योको 
नही, एेसा ज्ञात होता है ॥ १५ ॥ 
नाम आदि प्रतीकोपासनाओमें पूवं पूवंकी अपेक्षा उत्तरोत्तर उपाठनाभोमे “यावन्नाम्नो गरतं °” 
(व्हनजो कि नामकी "यह्‌ ब्रह्य है सी उपासना करता है उसकी जहां तकं नामकी गति होती है 
वहां तक यथेच्छं गति हो जाती है ) वववाग्बाव नाम्नो भूयसीः ( वाक्‌ ही नामसे बेढकर है ) यद्वा- 
चो गतं०* ( वह्‌ जो वाणीकी यह्‌ ब्रह्य है' ठेसी उपासना करता है उसकी जहां ठक वाणीकी गति 
होती है वहां तक स्वेच्छ गति हो जाती है ) “मनो वाव षाचो भूयः" ( मन ही वाणीसे उत्कृष्ट है) 
हत्यादिधचै श्रुति फलविशेषं दिखलाती है । यह फरविक्षेष प्रतीके अधीन होनेसे उपासनाओमें 
उपपन्न होता है । उपासनाध्चोको ब्रह्म अधीनं होनेपर तो फलविशेष क्षे होगा, क्योकि ब्रह्मा अविशच्ट 
है । इससे प्रतीकारम्बियोको अन्योके समान फल नहीं है ॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती छत श्चाङ्करमाष्य-माषानुवादके चतु्थाध्यायका तृतीय पाद्‌ समाप्त ॥३॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
बह्यसयुपासीत' (मन श्रह्य है एेसी उपासना करनी चाहिए) यह प्रतीक आकम्बन दै । इस प्रकार प्रतीकका 
भालम्बन करनेवारोंको छोडकर सब विकार भाठम्बी उपास्कोंको ब्रह्मलोक प्राप्ठ होता है । प्रतीको. 
पासक अचिरादि मांसे विद्यत्‌ लोक तकं जाति ह, ब्रह्मलोक तक नहीं, क्योकि वे ब्रह्मोपासक नहीं है । 
परतीकोपासनाभोमे नाम वादि प्रतीक प्रधान होता है भौर ब्रह्म गौण। किन्तु ब्रह्मोपासनाओमें ब्रह्य 
प्रधान होवा है । (तं यथा०' यह्‌ तक्रतुम्ाय श्रत्तिमृक है । यद्यपि पन्चाग्निविद्यामें उपासक ब्रह्म- 
क्रतु नहींहै, तो भी वहीं स्पष्टरूपधै उन पश्चाग्निविद्या उपासकोके किए ब्रह्मलोक प्राप्ति कही गई है, 
जतः यहां तत्क्रतुन्यायका बध है । इसे सिद्ध हुदै कि अप्रतीकन्रह्मयोपारकोके लिए ही ब्रह्मलोक 
प्राप्विहै॥ १५॥ 
# दस वक्ष्यमाण हेतुश्च मी प्रतीकोपासक ब्रह्म लोकमे नहीं जाते “विश्षेषं च दशयति" इस सूत्रसे 
कहते है । नाम ब्रह्मव्युपासीत' (नाम ब्रह्म है, एसी उपासना करे) इस प्रकार ब्रह्मद नाम आदि 
की उपासना प्रतीकोपासना कही जाती है । प्रतीकके तारतम्यसे फलठास्तम्यकी श्रुति है । नाम आदि 
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चतुर्थाध्याये चतुथः पादः । 
{ अत्र पाटे बरह्मप्रा्ि-ब्ह्मरोकस्थितिनिरूपणम्‌ ] 
( इस पादमं ब्रह्मास्ति भौर ब्रह्मलोककी स्थितिका निरूपण है ) 
( १ संपदयाविर्भावायिकरणम्‌ । सू° २-३ ) 
संपद्याबिमावः स्वेनश्चब्दात्‌ ॥ १॥ 

पदच्छेदु-- संपद्य, आविर्भावः, स्वेनशब्दात्‌ । 

सृत्राथ-- (संप) प्रकाशरूप अत्माका साक्षा्कारकर उस आत्मरूप (आविर्मावः) विद्वान्‌ 
माविम्‌ त होता है, (स्वेनशब्दात्‌) क्योकि स्वेन स्पेण' इस श्रुतिमें स्व शब्द है । 

8 एवमेवैष संपसादो ऽस्माच्छरीरारसमुत्थाय परं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन रूपे 
णाभिनिष्पद्यत इति ध्यते । तत्र संशयः-कि देवरोकायुपंमोगस्थानेष्विवागन्तुकेन 
केनचिद्दिशेषेणाभिनिष्पद्यते, आहोस्विदात्ममाजेणेति। कि तावत्प्राप्तम्‌ ? स्थानान्तरेप्वि- 
वागन्तुकेन केनचि द्रपेणाभिनिष्पत्तिः स्यात्‌ , मोश्चस्यापि फरुत्वग्रसिद्धेः, अभिनिष्पद्यत 
इति चोत्पत्तिपर्यायत्वात्‌ स्वरूपमात्रेण चेदभिनिष्पत्तिः पूर्वास्वप्यवस्थःसु स्वरूपान- 
पायाद्धिभाव्येत । तस्मादिदहोषेण केनचिदभिनिष्प्यत इति । एवं प्रासे बूभः--केवलेनेवा- 
त्मन(ऽऽविभंवति, न घर्मान्तरेणेति । कुतः ? स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यत इति स्वक्ब्दात्‌ । 
अन्यथ। हि स्वश्लब्देनेति विरोषणमनवक्टपतं स्यात्‌ । नन्वारमीयाभिप्राय, स्व्षष्दो भवि- 
ष्यति । न, तकष्य(वचनीयस्वात्‌ । येने हि केनचिद्रुपेणाभिनिष्पथते तस्थैवार्मीयत्वोप- 


“एवमेवष सम्प्रसादो ० ( श्सीप्रकार यह्‌ जौव इस शरीरसे समुत्थानकर-देहात्मभाव स्यागकर 
जपोतिःस्वरूप परब्रह्मका साक्षत्कारकर स्व-आत्मरूपे आविभूत होवा है ) रेषो श्रुति है । उसमे 
संशय होता है कि कथां देवलोक आदि उपभोग स्थानोके समान किसी एक आगन्तुक स्वरूपविदेषये 
जभमिनिष्पत्न होता है मथवा आशत्ममात्रते ? तब क्या प्राक्त होता है ? पूवेपक्षी--अन्य स्थानोके समान 
किसो एक आगन्तुकरूपवे अभिनिष्पन्न होना चाहिए, क्योकि मोक्ष मी फलरूपे प्रसिद्ध है, 'भमि- 


निष्पद्यते" ( अभिनिष्पन्न होता है ) यह उत्पत्तिका पर्यायवाची शब्द है। यदि स्वरूपमात्रसे अमि _ . 


निष्पत्ति हो तो पूवं अवस्था मौ स्वरूपके अविनाश होनेसे ज्ञात होना चाहिए । इसलिए किसी 
एक विशेषह्पसे अमिनिष्यन्न होता है सिद्धान्ती-एेसा प्राक्त होनेपर हम कहते ह-केवर आत्म- 
ख्पते ही आविभू त होता है, अन्य धमे वहीं । किसपे ? इधसे किं स्वेन रूपेणामिनिष्पद्यते" ( अपने 
रूपे अभिनिष्यन्न होता है ) इसमे (स्व' शाब्द है । अन्यथा विशोषणीमृत्त ‹स्वेन' स्वेश्चञ्द अनुपपन्न 
होगा । परन्तु आत्मीय अमिप्रायवाला स्वः खन्द होगा ? नही, क्योकि यह्‌ स्वकीय कह्ने योग्य 
| सत्यानन्दी-दीपिका 
प्रतीकोमे भेद होनेसे उपासनामें भेद उसके फरमे भेद स्वाभाविक है, जतः प्रतीकोपासक्र ज्रह्यलोकमें 
नहीं जाते । परन्तु ब्रह्म तो सवत्र समान है, अतः उसकी उपासनाका फक मी समन है । इसलिए 
ब्रह्मोपासक ही ब्रह्मलोकमे जाते ह ।॥ १६ ॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती कृत सत्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका ठृतीयपाद्‌ समाप्त ॥ ३ ॥ 
# गत पदमे सगुण ब्रह्मोपासकीके किए कायं ब्रह्यक प्राति करौ गई । अब उनके लिए ब्रह्मलोक 
सम्बन्धो. एेवयं विदोषका विचार इस पादकफै उत्तराद्धे किया जायया । उससे पूवं अभीष्ट प्रविद्यासे 
प्राप्य निविशेष ब्रह्ममावको कहते है-स्वेन सूपेणाभिनिष्पयते' इसं निगणविद्याके फलबोधक वाक्यमें 


स्वशब्दके सम्बन्धी आगन्तुकरूपवाची मौर स्वात्मरूपवाची होनेसे संशय होता है अर्थात्‌ स्वशब्द 
आत्मीय गौर आत्मके लिए प्रयुक्त होवा देख! जाता दै, अतः किसका ग्रहण करना चाहिए ? पवपक्षी- 
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पत्तेः स्वेनेति विरोषणमनथंकं स्यात्‌। आत्पवचनतायां त्व्थंवत्केदलेनेवास्मरूपेणाभि- 
निष्पद्यते, न(गन्तुकेनापर रूपेणापीति ॥ १ ॥ 
कः पुनरविरोष पूर्वा स्ववस्थार्विह च स्वरूपानपायस्राम्ये सतीव्यत आह-- 


क्तः प्रतिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 

पदच्छेद-- मुक्तः, प्रतिज्ञानात्‌ । | 

सूजाथं-- (मुक्तः) मुक्त पुरुष पूणं भनेन्दरूपसचे अवस्थित होता है, (प्रतिज्ञानात्‌) क्थोकि “एतं 
त्वेव ते' इत्यादि श्रुतिमें सम्पूणं अनयंसे मुक्त आनन्दस्वरूप आत्माकी व्यास्येयरूपसे प्रतिज्ञा कौ गई है । 

यो ऽजाभिनिष्पद्यत इत्युक्तः, स सर्ववन्धविनिसक्तः शुद्धेनेवात्मना ऽवतिष्ठते । पूवत 
त्वन्थो भवल्यपि रोदितीव विनशमेवापीतो भवतीति चावस्थात्रयकलुषितेनास्मनेदययं 
विन्लेषः । कथं पुनश्वगम्यते मुक्तोऽयमिद्‌ानीं भवतीति ? प्रतिक्ञानादित्याह । तथा 
हि - "स्त वेव ते भूयोऽनुग्याख्यःस्यासि' ( छा० ८।५।३,८।१०।४,८।११।३ ) हत्यवस्थान्नय- 
दोषविदहीन मात्मानं व्याख्ये यत्वेन प्रतिज्ञाय, “अशरीरं वाव सन्तन प्रियाप्रिये स्प्रश्लतः' ( छा° 
८।१२।१ ) इति चोपन्यस्य, सेन रूपेणाभिनिष्पधते स॒ उत्तमः पुरुषः" ( छा० ८।१२।३ ) 


नही है । जिस किसी रूपसे अभिनिष्पनघ्न होता है । उरीमे जात्मीयत्वको उपपत्ति होनेषे (स्वेन यह्‌ 
विदोषणं अनथक होगा ओर मलत्मवाचौ होनेपर तो सा्थंक है, इसलिए केवर अ्ातमरूपसे ही 
अविभूत ह्येता है किसी अन्य आयन्तुकरूपसे नहीं ।॥ १ ॥ 

परन्तु स्वरूपका अविना समान होनेप्रं पूवं अवस्थाओं ओौर हस अवस्थामे क्या विशेष 
है ? इसपर कहते है- 

यहां 'जमिनिष्पयते' उब्दसे जो कहा गया है, वह सम्पूणं बन्धसे विनिमक्त होकर शुद्ध धात्म- 
रूपसे ही अवस्थित होवा है । पुवं अव्याभोमे अनो भवति" ( जाग्रदवस्थामे वहु अन्धा होता है) 
"लपि रोदितीव °` (स्वप्नावस्थामे आहव होनेसे मथवा प्रिय वस्तुके विनाद्य मानो रोता है) 'विनाश- 
मेवापीतो भवरि०' (सुषुष्ठिमें विलेष ज्ञान न होतसे मानो विनाद्चको पष्ठ होता है) इस प्रकार तीनों 
अवस्थाबंमे कल षित आत्महपद्वे अवस्थित होता है यह [ ज्ञानसे पूवं तीन अवस्थाभों ओौर इस 
अवस्थामे | विष है । परन्तु अन यह मुक्त होता है रेता कंष्े अवगत हो ? प्रतिज्ञासे, एसा कहते है । 
योकि "यतं सेव ते०” ( गँ तुम्हारे प्रति इस आ्माका पुनः व्याख्यान करूगा ) इस प्रकार तीनों 
मवस्थाओके दोषसे रहित आत्माकी व्यास्येयरूपसे प्रतिज्ञा कर “अशरीरं वाव सन्तं' ( उस धशरीर- 
भूत भात्माको प्रिय जौर अप्रिय स्पशं नहीं करते ) इस प्रकार उपक्रमकर ` स्वेन रूपेणाभिनिष्पयते०' 

सत्यानन्दी-दीपिका 

"मोक्षः, जागन्तुकः, फरूत्वात्‌ स्वगवत्‌' (मोक्ष आगन्तुक है, क्योकि फल है जैठे स्वगं) यदि स्वशब्दे 
द्यारमस्वरूपमात्रको अमिनिष्पत्ति हो तो पूवं अवस्थाभोमे अविनष्ट॒होनेसे उसका सवदा ज्ञान होना 
चाहिए, इसते ज्ञान आदि साधन व्यथं होगे, अतः मोक्ष एक आगन्तुक फरविशेष है । पवेपक्षमें 
मोक्ष स्वगं समान है, सिद्धान्तमे मोक्ष स्वगंसे विशेष है। सिद्धान्ती--आत्मसाक्षात्काररूप मोक्ष 
स्वगं आदि साध्यफल्के समान उत्पन्न नहीं होता, किन्त विद्यास केवर अविद्याकी निवृत्तिमात्र है, 
माह्मा तो स्वयं नित्य सिद्ध है । जंसे प्रका्च अन्धकारकी निवृत्तिद्रारा वस्ती अभिव्यक्ति हतु है। 
किच्च अभिनिष्पद्यते" भ्दका अथं केवल उत्पत्ति नहीं है आविर्भाव भी दै । जैसे ेवालछे आवुत्त ज 
उसके हटाए जःनेपर स्पष्टरूपसे प्रतीत होता दै, वसे अविद्यासे ञावृत्त भत्मिस्वरूप विद्यास अविया- 
की निवृत्ति होनेपर स्पषटरूपसे जमिव्यक्त-अमुमृत होता है ॥ १॥ 





अधि० १ स्‌० २] भाषालुवाद-खत्यानन्दी-दीपिकाखदित ८६९ 


इति चोपसंहरति । तथाऽऽख्यायिकोपक्रमेऽपि “य आस्माऽपहतपाप्मा' ( छा० ८।७।१ } 
इत्यादि सुक्तात्मविषयमेव प्रतिज्ञानम्‌ । फलत्वप्र्िद्धिरपि मोश्चस्य बन्धनिदृत्तिमात्रपेक्षा 
नापू वोंपजनन पेक्षा । यदप्यमिनिष्यध्चत दत्युत्पत्तिपर्यायत्वं तदपि पूर्वावस्थापेक्षम्‌- 
यथा रोगनिचुनत्तावरोगोऽभिनिष्पद्यत इति तद्वत्‌ । तस्माददोषः ॥ २ ॥ 


भस्मा प्रकरणात्‌ ॥ ३ ॥ 

पदच्छेद्‌--आात्मा, प्रकरणात्‌ । 

सृच्राथं--( अत्मा ) यहां आत्माका हौ ज्योतिः चब्दसे प्रतिपादन है, ( प्रकरणात्‌ ) क्योकि 
ध्य मात्मा" इस प्रकार उसका प्रकरणं है । 

ैः कथं पुनमुंक्त द त्युच्यते १ यावता "परं ज्योतिरुपसंपद्य ( छा° ८।१२।३ ) इति 
कार्यगो चरमेवेनं भ्रावयति, ज्योति.राब्दस्य भौतिके ज्योतिषि रूढत्वात्‌ । न च(नतिषत्तो 
विकर विषयात्कथिन्मुक्तो भवितुमहति, विकारस्यात्वश्रतिद्धेरिति । नैष दोषः, यत 
आत्मैवात्र ञ्योतिःब्देनावेद्यते, प्रकरणात्‌, भय आत्माऽपहतपाप्मा विजरो विशधव्युः" ( छा° 
८।७।१ ) इति हि . .5ते परस्मिन्नात्मनि नाकस्माद्धीतिकं उयोततिः दाक्यं ग्रहीतम्‌, प्रकृत- 
हानाप्रङृतप्रक्रियाप्रसखङ्ात्‌ । ज्योति छब्द स्त्वाटमन्यपि ददयते--'तदेवा ज्योतिषां उयोतिः' 
८ इह ० ४।४।१६ ) इति । प्रपञ्चितं चेतत्‌ “ज्योतिदंशेनात्‌' ( ब्रह्य १।३।४० ) इत्यत्र ॥ ३ ॥ 


( अपनेरूपशे अमिनिष्पन्न होता है वहु उत्तम पुरुष है ) रेक्षा उपसंहार करते हैँ । इसीप्रकार आस्था 
यिकाके उपक्रममें मी य भात्माऽपहतपाप्मा' ( यह आस्मा पाप रहित है ) इत्यादि मुक्त आत्म 
विषयक ही प्रतिज्ञान है । भौर मोक्षम कत्व सिद्धि मी बन्ध निवृत्तिमात्रकी अपेक्षसि है, मपुवं उत्ति 
की अपेक्षासे नहीं है । यद्यपि “अभिनिष्पद्यते यह्‌ उत्पत्तिका पर्याय, ठो मी वह्‌ पूर्वावस्याकी 
घपेक्षासे है । जते रोगको निवृत्ति होनेपर भरोग अभिनिष्यन्न होता है, . उसके समान यहाँ मो समक्षना 
चाहिए, इससे दोष नहीं है ॥ २॥ 

परन्तु "परं ज्योत्िरूपसंपद्य' ° ( पर ज्योतिको प्राप्तकर स्वात्मरूपसे अवस्थित होता है ) यह्‌ 
श्रुति इसे कायं विषयक श्रवण कराती है, तो मुक्त दै, पुनः ठेसा क्यों कहा जाता है ? क्योकि ज्योतिः 
शडद मौतिक ज्योत्तिमे रूढ है । कायंविषयका अनतिक्रभणकर कोई मक्त नहो हो सकता । कारण किं 
विक।र दुःखरूपदचै प्रसिद्ध है । यह दोष नहीं है, क्योंकि यहां आत्मा हौ ज्योतिः चन्दसे कहा जाता है, 
क्योकि उसका प्रकरण है, "य भव्मा०' (यह अत्मि। पाप रहित, जरा रहित गौर मृत्यु रहित है) इस 
परकृत प्ररमात्मामे अकस्मात्‌ भौतिक ज्यातिका ग्रहम नहीं किया जा सकता, कारण किं एेसा होनेमे 
प्रृतहानि मौर अ९कृतप्रक्रियाका प्रसङ्ग होा । ज्योतिः शब्द ठो (तदेवा ज्योतिषां ज्योतिः ( उसको 
देवता छोग ज्योतिके भी ज्योतिरूपसे उपासना करते है) इस प्रकार आतमामे मी देखा जावा दै। 
इसका “ज्यो तिदशनात्‌' हस सूतरमे विस्तृत विचार किया गथा है ॥ ३ ॥ 

। सत्यानन्दी-दीपिका | 

# "परं उ्योतिरुपसंपद्य' इस श्रुतिपर विच।र करनेसे एसा प्रतीत होवा दै कि स्वरूप अमि- 
निषपत्तिसे अतिरिक्त ज्णोतिको प्राप्वं होता है । क्योकि सूर्यो उयोतिः' “अग्निञ्योतिः' इत्यादि मोतिक 
पदाथमिं ज्यो्तिःशन्द रूढ है सिद्धान्ती - यद्यपि ज्योति.च्ब्द सूयं अदि भौतिक ज्योतिमे रूढ है 
तथापि ञात्माका प्रकरण है, "य आत्माऽपहतपाप्मा' ओर "परं ज्योतिः इस प्रकार प्रकरण ओौर 
वाक्यसे आत्मामं मी ज्योतिः शब्द प्रयुक्त होत। है ! यहांपर ज्योतिः पद तो मुख्यरूपसे ब्रह्मे प्रयुक्त 
होता है केवल ज्योतिर्मे नहीं । यदि ज्योतिः शब्दत सयं आदि मौतिक ज्योतिका ग्रहण करे, तो प्रकृत 


८७० अह्यसूज्-लाङ्र भाष्यं [ अ० ४ पा०४ 


( २ अविभागेन दष्ठत्वाधिकरणम्‌ स्‌० ७) 
अविभागेन दश्तात्‌ ॥ ४॥ 

पदच्छेद--अविभागेन, दृष्टर॑वात्‌ । 

सृत्राथ-( ्षविमागेन ) मुक्त पुरुष परब्रह्मसे अविभक्त होकर भवस्थित होता है, (द्वात) 
क्योकि ब्रह्यंव सन्ब्रह्माप्येति" इत्यादि श्रतियोमें अभेद ही देखा जाता है 1 ` 

® परं ज्योतिरुपसंपद स्वेन रूपेगाभिनिष्पद्यते यः, स कि परस्मादात्मनः पथ 
गेव भवत्युताविभागेनेवावतिष्ठत इति वीश्ायाम्‌ "स तत्र पयति" (छा०८।१२।२) इत्यधिकर 
णाधिकतन्यनिद शात्‌ योतिरूपसंपद्य (छा° ८।१२। ३) इति च कतुकमनिदराद्धदेनेवाव 
स्थानमिति यस्य मतिस्तं व्युत्पादयत्यविभक्त पव परेणात्मना मुक्तो ऽवतिष्ठते । कुतः 
दृष्टत्वात्‌ । तथा हि' (तस्वमसि' ( छा० ६।८।७ ) “अहं ब्रह्मास्मि" ( बृह ० १।४।१० ), श्यन्न 
नान्यस्पदयति' ( छा० ७।२७।१ ) नन तु तद्द्वितीयमस्ति तलोऽन्यद्विमक्तं यत्पश्येत्‌" (€ ° ४।३।३३) 
इ्येवमादीनि वाक्यान्धविभागेनेव परभात्मानं दशयन्ति । यथादशंनमेव च फलं युक्तम्‌, 
ततकरतुन्यायात्‌ । “यथोदकं खद्धे खुद्धमासिक्तं त।दुगेव मवति । एवं सुनेविजानत भस्मा मवति 
गोतम" ( क° ४।१५ ) इति चेवम(दीनि मुक्तस्वरूपनिरूपणपणणि वाक्यान्यविभागमेव 
दशोयन्ति । नदीलमुद्रदिनिदशशनानि च । मेदनिदंशस््वभेदेऽप्युपचयंते । स मगव 
करिमन्प्रतिष्ठित इति स्तरे महिम्नि" ( ॐ ७।२४।१ ) इति (आस्मरतिरात्मक्रीडः' (छा० ७।२५।२) 
इति चेवमादिदश्नात्‌ ॥ ४ ॥ 


जो पर ज्योतिको प्राप्तकर जा्मह्पये अमिनिष्यन्न होता है । क्था वहु परमातभासे पृथक्‌ ही 


होता है अथवा अविमागसे-अभेदषै हो अवस्थित होता है? इसप्रकार विचार होनेपर क तत्र पयति' 
(वह अपने अत्मामिं स्थित हुषा सव ओर संचार करता है) इसमे अधिकरण भौर बधिकतभ्य-माधा 


रापेयभावका निर्देश होनेसे ओर “ज्योतिरपसंपद्य' ( ज्योतिको प्राक्षकर ) इसमें कर्ता भोर कमा 
निर्दे होने मूक्त पुरुष परमात्मासे भिन्न होकर ही अवस्थित होता है, एेसी जिसको बुद्धि हो. उसको 
कहते है- मक्त पुरुष परमात्मासे अविमक्त ही ्षवस्थित होऽ है, किससे ? ससे छि एसा देवा जाता 
है । जैसे कि "तरवमसि' “महं ब्ह्यारिपर' “यत्र नान्थत्परपरति' (जहां अभ्य नहीं देखा). न तु तद्द्धि- 
तीयमस्ति' (उस समथ उससे भिन्न कोई दुसरी वस्तु है ही नहीं जिषे देखे) इत्यादि वाक्य अविमागसे ही 
परमादभाको दिखलति हैँ । भौर दशंनके अनुषार ही तत्कतुन्यायसे फर युक्त है । “यथोदकं शुध °" 
( जैसे शुद्ध जलम डाला हृथा शुद्ध जल वेसाहीहोजाताहै, वैखेही रे गौतम ! विज्ञानी मूनिका 
अत्माभीहो जाता दहै) इत्यादि मुक्ति स्वरूप निरूपण परण वाक्य भौर नदी, समुद्र आदि दशन्त 
अविभाग ही दिखते है । भेद नि्देच तो “स मगवः०' ( नारद-हे भगवन्‌ ! वह्‌ मूमा किषर्मे प्रति 


ष्ठति है ? सनत्कुमार--अपनी महिमा ) मौर "बात्मरतिराव्मक्षीडः' ( इष प्रकार जाननेवाला 
ध्ात्मरति ओर बात्मक्रीड है ) इत्यादि दशनसे अभेदमे भी उपचरित होवा है ॥ ४॥ 


 सत्यानन्दी-दीपिका 
आत्माका परित्याग अप्रकृत भौतिक ज्योतिका ग्रहण प्रसक्त होगा । इसलिए ज्योतिः स्वरूप मात्माका 
साक्षात्कारकर गात्मरूपरै अवस्थित होना ही सूक्त दै ॥३॥ 


# यदि मुक्त पूरुष ब्रह्मे अविभक्त होकर ही अवस्थित दै वो स तन्न पयति "परं उयोतिर्प 
संपय' इत्यादि श्रतियोमें भेदका निर्देश कयो किया शया दै ? अभेदमे मौ भेदोषचार होता दै, जंषे 
पुरुषस्य चैतन्यम्‌" राहोः श्षिर. इत्यादि स्थलोमें है । अतः गौपच।रिकं॒भेदनिर्देथ वास्तविक 
अभेदका बधक नहीं होता । वस्तुतः जीव तो बज्ञानावस्थामे भी ब्रह्मस्वरूप दै, किन्तु उपाधिचे भिन्न 


अधि० २ सू ५-६ ] भाषायुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासदहित ८७१ 


( ३ ब्राह्माधिकरणम्‌ । सु० ५-७ ) 
ब्राह्येण जेमिनिरुपन्यासादिभ्यः ॥ ५॥ 

पदच्छेद ब्राह्मेण, जमिनिः, उपन्यासादिभ्यः । 

 सुच्रार्थ--( त्रा्येण ) मुक्त पुरुष ब्राह्मधमं-सवज्ञत्व, सर्वे श्रत्व स्वरूपसे अवस्थित होता दहै । 
(जैमिनिः) एेसा आचायं जेमिनिका मत रै, (उपन्यासादिभ्यः) क्योकि उपन्यास रादि हेतुजसे एता 
ही अवगतं होता है । 

% स्थितमेतत्‌--स्वेन रूपेण' ( छा° ८।३।४ ) इत्यज्रात्ममाच्ररूपेणाभिनिष्पद्यते, 
नागन्तुकेनापर रूपेणेति । अधुना तु तद्विशोषवुभुत्लायामभिघीयते-स्वमस्य रूपं बराह्मम 
पहतपाप्पत्वादिसत्यसंकल्पत्वावसानं तथा सवंज्ञत्वं सवंश्वरत्वं च तेन स्वरूपेगाभिनिष्प- 
दयत इति जैमिनिराचार्यो मन्यतेः ! कुतः ? उपन्यासादिभ्यस्तथात्वावगमात्‌ । तथा हि-च 
आार्माऽपहतपाप्मा' (छा० ८।७।१) त्यादिना "सत्यकामः सत्यसंकल्पः (ऊा० ८।७।१) इत्येव 
मन्तेनोपन्यासेनेवमात्मकतामात्मनो बोधयति । तथा "स तत्र पयति जक्षन्कीडन्रममाणः" 
(छा° ८।१२।३) हत्यैश्वर्यरूपमावेदयति । "तस्य सर्वेषु कोकेषु कामचारो भवति" (छा०७।२५।२) 
६ति च । “सवं. सर्वेश्वरः” इत्यादिव्यपदेशादचेवसुपपन्ना भविष्यन्तीति ॥ ५ ॥ 


 विवितन्मात्रेण तदात्मकत्वादित्यीडलोमिः ॥ & ॥ 
पद्च्छेद्‌-चितितन्मात्रेण, तदामकत्वात्‌, इति, भोडुलोमि। । 
सू्राथं--( तदात्मकत्वात्‌ ) जीवके च॑तन्यरूप होनेञचे ( चितितन्मात्रेण }) मूकतपुरुष केवल 
चेतन्यरूपसे अवर्थित होता है, ( इति ओदलोमिः ) एेसा जौद्धलोमि आचायं मानते ह । 


“स्वेन रुपेण' ( घात्मरूपसचे अभिनिष्पन्न होता है } इस श्रुतिमें केवर आत्मपसे अभिनिष्पन्न 
होता है किसी अन्य मागन्तुकरूपसे नही, एेसा सिद्ध हुभा । अब तो उसके विरोष जाननेकी इच्छा 
होनेपर कहते हैँ कि इसका अपना ब्राह्यरूष अपहृतपाप्मत्व आदिसे लेकर सदय संकत्पत्व पर्यन्त तथा 
सवत्व, सर्वेश्वरत्व है, उ स्वरूपसे अमिनिष्यन्न होता है, एेसा जंमिनि आषायं मानते ह । किससे ? 
इसे कि उपन्यास धादि हेतुओषे वैषा हौ भवगत होता दै । क्योकि “य भात्माऽपहतपाप्मा' 
दत्यादिसे लेकर ओर सत्यकामः सत्यसङ्कल्पः" हत्यन्त उपन्याससे आत्मके एेसे ही स्वरूपत्वका बोध 
कराता है । इसी प्रकार “स तत्र पर्येति०' ( वह्‌ संप्रखाद-जीव अपने आत्मरूपमें स्थित होता है, उस 
मवस्थार्मे कहीं मक्षण करता, हसता, रमण करता हुजा विचरण करता दै ) इप प्रकार रे्वयंरूपका 
लावेदन ( सुचना ) करता है । "तस्व सर्वेषु० ( सब लोकम उसकी यथेच्छ गति होतो है ) एेसौ 

श्रुति भी है । “सर्वज्ञः सर्वेश्वरः इत्यादि ग्यपदेद्य भी हस प्रकार माननेपर उपपन्न होगे ॥ ५ ॥ 
सत्यानन्दी-वीपिका 
प्रतीत होता है । इसे यह सिद्ध हआ कि मुक्त पुरुष ब्रह्यनने अत्यन्त अविभक्त ही रहता है ॥ ४ ॥ 

# कया वह मुक्तं पुरुष सवज्ञएव॒ आदि धमं युक्त होकर अवस्थित होता है अथवा धमं ्षादि 
रहित निविेष चिन्माव्रङ्पसे अवस्थित होता है, अथवा वस्तुत। चिन्मात्र होनेपर मौ अन्य जीवके 
व्यवहारकी दृष्टिवै कल्पित सवज्ञत्व आदि धमं है? इस प्रकार संशयं होनेपर “भधुनाः आादिसै 
कहते हैँ । बह मक्त पुरुष सर्वंजञत्व आदि युक्त सविशेष ब्रह्मरूपसे अवस्थित होता है। इसमे उपन्यास 
आदि हेतु विद्यमान है । सोऽन्वेष्टव्यः ( उसका अन्वेषण करना चाहिए ) इत्यादि . विधिके लिए 
ध्य आत्माऽपहतपाप्मा" यह उपन्यास है । आदि पदे विधि ओर व्यपदेशका ग्रहुण- है । अज्ञात ज्ञापक 
वाक्थको विधि कहते है । स तत्न पयति" यह्‌ विधि है, भौर "सवंज्ञः सर्वेश्वरः" यहु व्यपदेश है ॥५॥ ` 


८७२ ब्रह्मसृन्र-्राङ्कर भाष्य [ म पा०ॐ 


%# यदयप्यपहतपाप्मत्वादयो भेदेनैव धर्मा निर्दिश्यन्ते, तथापि हाब्दयिकस्थज्ा एवैते । 
पाप्पादिनिवुत्तिमाचं हि तच्र गम्यते । चेतन्यमेव त्वस्याटमनः स्वरूपमिति तन्माज्नेण स्वर्- 
पेणाभिनिष्पत्तियुक्ता । तथा च श्रृतिः--“एव वा भरेऽयमात्मानन्तरोऽबाद्यः कत्स्नः प्रज्ञानघन 
एव' ( बृह ° ४।५।१३ ) इत्येवंजातोयकाऽनुगरहीता भविष्यति । सत्यकामत्वादयस्तु यद्यपि 
वस्तुस्वरूपेणेव धर्मा उच्यन्ते-सत्याः कामा अस्येति, तथाप्युपाधिसंबन्धाधीनत्वात्तेषां 
न चेतन्यवर्स्वरूपत्वसंभवः, अनेकाकारत्वप्रतिषेधात्‌ । प्रतिषिद्धं हि ह्मणो ऽनेकाकार - 
व्वम्‌-'न स्थानतोऽपि परस्योभयरिङ्गम्‌" (अह्यपरूत्र ३।२।११) इत्यत्र । अतणव च जकश्चषणादिसं- 
कोतनभपि दुःखभावमाज्राभिग्रायं स्तुन्यथमाट्मर्तिरित्यादिवत्‌ । नहिं सुख्य।न्येव रति- 
क्रीडामिथुनान्यात्मनि शक्यन्ते वणंयितुं द्वितीयविषयत्वात्तेषाम्‌ तस्मान्निरस्ताश्ेषप्रप- 
ओन प्रसन्नेनाव्यपदेश्येन बोघात्पनाऽभिनिष्पद्यत इत्योड़लोमिरचार्यो मन्यते ॥ ६॥ 


एवमप्युपन्य सासपूवेभावादविरोधं बादरायणः ॥ ७!! 
पदच्छेद्‌-- एवम्‌, अपि, उपन्यासात्‌, पूवंमावाव्‌, अविरोधम्‌, बादरायणः । 
सृ्राथं-( एवमपि ) एसा होनेपर मी ( उपन्यासात्‌ ) पूर्वोक्त उपन्यास मादि हेतुगोसे 
( पवंभावात्‌ ) प्रथम ब्रह्मके सवज्ञत्व अदि व्यावहारिक होने मक्त आक्मामें ( अविरोधः ) विरोध 
नहीं दहै, ( बादरायणः ) एेसा बादरायण अआचायंका मतदहै। 
पवमपि पारमार्थिकचेतन्यमा त्रस्वरूपाभ्युपगमेऽपि व्यवारापेश्चय। पूवंस्याप्युपन्या- 
सादिभ्योऽवगतस्य ब्राह्यस्येदवयंरूपस्याप्रत्यास्य।नाद विरोधं बादसयण आचार्यो मन्यते। 


यद्यपि अपहठपाप्मत्व भादि धमं भेदसे ही निद्र, तोमीवे धमं चभ्दविकत्पसे ही उत्पन्न 
होते दै, क्योकि . उनमें केवल पाप आ'दको निवृत्ति ज्ञात होती है । परन्तु चतन्य ही इसं अत्माका स्वरूप 
दै, इसलिए केवल उसी स्वरूपसे अभिनिष्पत्ति युक्त है । हस प्रकार "एवं वा भरे०' ८ याज्ञवल्क्य -हे 
मैत्रेयी | उसी प्रकार यह्‌ आत्मा अन्तर-ब।ह्य भेदसे शम्य सम्पूण प्रज्ञनधन ही दहै ) इस प्रकारक 
श्रुति अनुगृहीत होगी । परन्तु सत्यकाम है इसका वह्‌ सद्यकाम है, इस ब्युश्षचिसे यद्यपि सत्यकामत्व 
शादि धमं वस्तुस्वलूपणे ही कटे जाते है, तो मी उपाधि सम्बन्धक अधीन होनेसे उनमे चैतन्यके 
समान स्वरूपत्वं संभव नहीं है, क्योकि आत्मामें अनेकाकारत्वका प्रतिषेध है । "न स्थानतोऽपि परस्यो- 
मयलिङ्म्‌' इस सूत्रमे ब्रह्मे अनेकाकरह्वका प्रतिषेध किया.गया है । अतएव भक्षण अदि संकोतन 
मी दुःल अमावमात्रके अभिप्रायसे है गौर वह मात्मरति आदिके समान स्तुस्यथंक है । क्योकि रति, 
क्री डा, मिथुन आत्मामं मृख्यरूपसे वण॑न नहीं किए जा सक्ते, कारण छि वे द्वितीय-अन्य विषयक है । 
दसकिए समस्त प्रपन्वसे रहित प्रसन्त अभ्यपदेदय बोधखपसे ममिनिष्पन्त होता है, एेसा ओीदुरोमि 
चायं मानते है ।॥ ६ ॥ 
फेसा होनेपर मो-पारमाथिक चेतन्यमात्रस्वखूप स्वीकार करनेपर मी व्यवहारकीो अपेक्षा 
उपन्यास आदिसे पुवं अवगत ब्राह्य-ब्रह्यके एेश्धयं पका प्रत्याख्यान न होनेके कारण अविरोध बादरायण 
आायं मानते रै ॥ ७॥ 
सत्यानन्दी-दीपिका 
# मुक्तपुरुष ईश्चरके सत्यकामत्व मादि धमविशिष्ट देकर अवस्थित होतादहै, ईस प्रकार 
भेदाभेद अयुक्त है, इस बाठको कहनेके किए “चितितन्मात्रेण' हइत्यादिसे अन्य पूुवपन्न कहते ह ॥ ६ ॥ 
+ जंभिनि -आचाग्रने ब्रह्यके सत्यकामत्व आदि ध्मोको पारमािक सत्य कहादै ओर 
भ्रौडलोमि आचायने इन धर्मज्ञो भोपाधिके कहकर अघ्यन्त्र॒ मसत्‌ कदा है, अतः ये दोनों पक्ष 


अधि० ४ सु° ८ | भाषानुवाद-सत्यानन्दी-दीपिकासित ८७३ 
( ४ संकर्पाधिकरणम्‌ । स्‌० ८-९ ) 
संकल्पादेव तु तच्छतः ।। ८ ॥ 

पद्च्छेद्‌- संकल्पात्‌, एव, तु, तच्छतः । 

सू्राधं--( संकल्पादेव ) दस विद्धानूके केवल संकल्पे ही पितर आदि उपस्थित होते ह 
( तच्छतः ) क्योकि "संकल्पदेवास्य' दसी श्रति है । 

हार्दविद्यायां श्रयते--"स यदि पितृलोककामो मवति संकव्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति 
(छा° ८।२।१) दत्यादि । तत्र संशयः-कि संकर्प पव केवखः पिज्ादि समुत्थाने देतुरुत 
निमित्तान्तरसदहित इति । तज्र सत्यपि संकस्पादेवेति श्रवणे खोकवन्निभित्तान्तरापेश्वता. 
युक्ता । यथां लोकेऽस्मदादीनां संकस्पाद्‌गमनादिभ्यश्च हेतुभ्यः पित्रादि संपत्तिभवत्येवं 
मुक्तस्यापि स्यात्‌ 1 वं द्विपरीतं न कल्पितं भविष्यति । संकस्पादेवेति तु राज्ञ इव 
संकद्पिताथंसिद्धिकरी साधनान्तर्लामन्रौ सुरखुभामपेश््योच्यते। नच संकस्पमाज्रस- 
मृत्थानाः पित्रादयो मनोरथाविजुम्मितवच्चञ्चरत्वा्पुष्कलं भोग समपंयितुं पर्यासः स्युः 
रिति । एवं प्राते ब्रूमः--संकत्पादेव तु केवलात्पित्रादिसखमुस्थानमिति । कुतः ए तच्छुतेः। 
(संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति" (छा° ८।२। ) इत्यादिका हि श्चुतिनिमित्तान्तरापेक्चायां 
पीड्येत । निभित्तान्तरमपि तु यदि संकल्पानुविधाय्येव स्याद्धवतु नतु प्रयत्नान्तरसंपाचं 


हादविद्यामे स यदि पितरृलोककामो० ( वहु- यदि पितृलोककी कामनावालां होतादहैतो 
उसके संकल्पसे ही पितृगण वहां समुपस्थित होते हैँ ) हत्यादि श्रुति है । उसमे संशय होता है कि 
क्या केवल संकल्प ही पितु आदिके समृत्थानमे हेतु है क्रथवा अन्य निमित्तके साथ संकत्पहेतु है ? 
पूवपक्षी-- उस श्रृतिमें “संकल्पसे हीः इसप्रकार श्रवण होनेपर मी खोकके समान अन्य निमित्तकी 
अपेश्ना युक्त दै। जेथे छोकमे अस्मद्‌ आदिके संकत्पसे ओर गमन आदि हेतुओसि पितु भादिकी 
प्राणि होती है, वंचे मुक्तके लिए मी होनी चाहिए, रेस होनेसे दृष्टश विपरीत कल्पित नहीं होगा । 
'संकत्पशै ही' यह तो राजाके समान संकल्पितं अंको सिद्धि करनेवाखी अन्य साधन सामग्रीकी 
सुकुभताक्री अपेक्षा कहा जावा है । ओर संकल्पमात्रसे समुत्थान होनेवाङे पितर आदि मनोरथ 
कल्पितके समान चल होनेशचे पूष्कलभोग समपंण करनेमे समथं नदीं होगे । सिदधान्ती--एेसा प्राप्त 
होनेपर हम कहते केवल संकल्पे ही पितू वादिका समृत्थान होता है, किसञचे ? इससेकि उसकी 
भरति है । "संकल्पादेवास्य ०" ( उस विद्वानूके संकल्पते ही पितृगण समुपस्थित होते है ) इत्यःदि भति 
भस्य निमित्तको पेक्षा होनेपर बाधित हो जायगी । अन्य निमित्त मी यदि सकल्पके अनुविघायो 
( अनुगामी ) होतो भेले हो, परन्तु अन्य प्रयत्न साध्य अन्य निमित्त हमे इष्ट नहीं है, कथोकि मन्य 
निमित्तकी प्राप्तिके पूवं संकतपसे वन्घ्यत्व प्रसंग होगा । भौर श्रति-बवगम्य अथंमे /लोकके समान 

सत्यानन्दी-दीपिका 

जयुक्त ई, क्योकि एेसा माननेपर अद्रत श्रुति, सवज्ञत्व श्रुति भौर व्यव्हारका बाध होता है।. ययपि 
परमाथमें चेतन्यमात्र स्वरूप है, तो मी व्यवहारहष्टसे सत्यकरामत्व, एेश्वयं भादि सत्य मानने चाहिए, 
क्योकि उपन्य सि आदि हेतुभोसे सिद्ध होता है । इसलिए परमाथदशटिसे भौर व्यवहारदष्टिसे दोनों पक्ष 
युक्त है अर्थात्‌ परमाथंटष्टिमे केवर चैतन्यमात्र स्वरूप है उससे भिन्न सब करिपित-मिथ्या असत्‌ दै, 
यह ओडलोमि आचार्या मत युक्तं है ओौर ग्पवहा रद ष ब्रह्मके सत्यकामत्व आदि धमं सत्य है, शस 
रकार जंमिनि आचायका मत भी युक्तदै। इस प्रकार परमाथंदष्टिसे गौर व्यवहुरषटि्चै दोनोमे 
कोई विरोध नहीं है।। ७॥ 


८७४ ब्रह्मसुत्र-द्राङ्करमाष्य | अ० ७ पा०४ 


निमित्तान्तरमितीष्यते।! पाकसंपत्तेर्वन्ध्यसंकस्पत्वप्रसङ्गात्‌। नच श्चुत्यवगम्येऽथं 
लोकवदिति सामान्यतो द्रं रमते 1 संकत्पबखादेव चेषां यावत्प्रयोजनं स्थेयोपपत्तिः। 
प्रारुतसंकस्पविटश्चणतवान्मुक्तसं कल्पस्य । 
अत एव चनन्याधिपतिः ॥ ९ ॥ 
दरछेद-अतः, एव, च, अनन्याधिपतिः । । 
व खृज्ञा्थं- (अत एव च) भौर अवन्घ्य संकंल्पसे ही विद्राच (अनन्याधिपत्तिः) अनन्याधिपति 
ताह । 
। अत एव चावन्ध्यसंकल्पत्वादनन्याधिपतिविद्वान्भवति- नास्यान्योऽधिपतिभं 
वतीत्यथ; । नहि प्राकृतोऽपि संकस्पयन्नन्यस्वामिकत्वमार्मनः सत्यां गतो संकल्पयति । 
श्रुतिश्चैतदशयति "अथ य हहात्मानमनुषिद्य व्रजन्त्येतांश्च सस्यान्कामांस्वेषां सवेषु रोकेषु का१- 
चारो जवति" ( छा० ८।१।६ ) इति ॥९॥ 
( ५ अभावाधिकरणम्‌ । स्‌० १०-१४ ) 
अमावं बादरिराह द्येवम्‌ ॥ १० ॥ 
पदच्छे द्‌--ममावम्‌, बादरिः, आह, हि, एवम्‌ । 
सृज्ाथ-( बादरिः ) बादरि आचाय मानतेर्ह किं ( अभावम्‌ ) विद्वानुके चरीरका वहां 
अभाव होता रहै, ( हि ) क्योकि ( एवम्‌ ) "मनसैतानु' एेसाश्रति कहती दै । 
संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ति" (छा० ८।२।१) दत्यादिश्चतेर्मनस्तावत्संकल्पसाधनं 
सिद्धम्‌ । हारीरेन्द्रियाणि पुनः प्रासैश्वयं स्य विदुषः सन्ति; न वा सन्तीति समीक्ष्यते । 
तजन बादरिस्तावदाचार्य;ः शहरीरस्येन्द्रियाणां चाभावं मीयमानस्य विदुषो भमन्यते। 
कस्मात्‌ ए पवं ह्याहास्नायः "मनसैतान्कामान्पर्यन्रमते' (छा० ८।१२।५) "य पते ब्रह्मलोके 
( छा° ८।१३।१ ) इति । यदि मनसा शरीरेन्द्रियेश्च विद्रेन्मनसेति विरोषणं न स्यात्‌ । 
तस्माद्मावः शारीरेन्द्रियाणां मोष्चे ॥१०॥ 
भावं जेभिनिर्विकल्पामननात्‌ ॥ ११॥ 


यह सामान्यतोदृष्ट अनुमान प्रवृत्त नहीं होता । संकल्पबल्से ही इन विद्धानोंका -यावत्‌ प्रयोजन 
स्थिरताको उपपन्न हता है, कारणकि मुक्त पुरुषका संकल्प प्राकृत पुरुषोके संकल्पय विलक्षण है ॥८॥ 
भोर दसीसे-अवन्ध्य संकल्पसे ही विद्वान्‌ अनन्याधिपति होता दै, इसका अन्य अधिपति- 
स्वामी नहीं होता, एेसा अथं है । संकल्प करता हुभआ प्राकृत पुरुष मी गति होनेपर बपने उपर 
अन्य स्वामी होनेका संकल्प नहीं करां । अथ य०' ( जो इस रोके भात्माको तथा सत्यकाम- 
ना्ओंकों जानकर परलोकमे जाते है उनकी समस्त ोकोमे यथेच्छ गति होतीदहै) यह श्रतिमी 
इसको दिखलाती है ॥ ९॥ 

“सं कल्पदेवास्य ० ( उसके संकत्पसचे ही पितृगण समुपस्थित होते हैँ ) हस्यादि श्च. तिखे सिद्ध 
होवा है किं मन ही संकल्पका साधन है। प्राप्त एेदवयंवार विद्वानूके रीर भौर इच्दिर्थां होती 
अथवा नहीं होती ? इस विषयपर विार किया जाता है। इस परिस्थितिमें बादरि.आवायं तो एेद्वयं 
आदि महिमाको प्राप्त हुए विद्वानक्े छरीर, इन्दरियोका अभाव मानते हँ । किसथै ? इससे कि (मन- 
सैतान्‌०' ( यह आत्मा ब्रह्मलोके मनये ही मोगोको देखता हुञा रमण करता है ) “य पते ब्रह्मरोके' 
ये जो ब्रह्मलोकमे संकल्पलम्य भोग है) यह भ्र ति एेसा ही कहती है । यदि मन, शरीर भौर इन्दियोपे 
विहार.करेगा तो “मनसाः ( मनसे ) यह विशेषण नहीं होना चाहिए, इससे मोक्षम शरीर गौर 
दृन्द्रियोका अभाव दहै ॥ १०॥ 
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पदच्छेद-भावम्‌, जमिनिः, विकल्पामननात्‌ । 

सू्राथं--( मादम्‌ ) मनके समान शरीर ओर इद्दरयोका मोक्षम माव { जैमिनिः ) जंभिनि 
आआचायं मानते ह, ( विल्पामननात्‌ ) क्योकि ^स एकधा मवति" दृत्यादि श्रुति अनेकधाभावका 
विकल्प कहूती है । 

जेमिनिस्त्वाचायो मनोवच्छरीरस्यापि सेन्द्रियस्य भावं मुक्तं अति अन्यते । यतः 
“स एकधा मवति च्निना भवति' ( छा० ७।२६।२ ) इत्यादिना ऽनेकघाभायनिकर्पमामनन्ति । 
न ह्यनेकविघता विना हारीरमेदेनाञ्न सी स्यात्‌ । यद्यपि निगंणायां भूमविद्यायामयमने- 
कथाभावविकट्पः पठ्यते, तथापि विचमानमेकेदं सगुणपवस्थायामैदवयं भू मवियास्तुतये 
संकीर्येत इत्यतः सगुणविद्याफलभावेनोपतिषएठत इति ॥ ११ ॥ 

उच्यते- | 

दरादज्ञाहवदुभयविधं बादरायणोऽतः ॥ १२॥ 

पदच्छेद्‌-- द्वादशाहवत्‌, उभयविधम्‌, बाद रायणः, अते: । 

सून्नाथं--( बादरायणः ) बादरायणका मत है किं ( अतः) उमय लिङ्गक श्रतति देखनेसे 
( उभयविधम्‌ } उमथविधत्व है । ( द्वादच्ाहुवतु ) जसे ह्ाद्ाह उमयविध होता है । 

$ बादरायणः पुनराचारो ऽत एवोभयलिङ्गश्चतिद शंनादुभयविघत्वं साघु मन्यते, 
यदा सक्ासेरतां संकस्पथति तदा सद्रारीरो भवति, यदा त्वकश्षरीरतां तदा ऽदारीर् इति, 
सस्यसं कल्पत्वात्‌, संकद्पवेचिव्याच्च । द्वादशाहवत्‌ । यथा द्वादशः सजमदीनश्च 
भवति। उभयलिङ्गश्रुतिदशंनादेवमिदमपोति ॥ १२ ॥ 


जेमिनि वाचायं तो मनक समान इनिदय सहित शचरीरका भी भाव मुक्त पुरुषके प्रति मानते 
है, क्योकि स एकधा मवति०' ( वह्‌ एक प्रकारका होता है, तीन प्रकारका होता है ) इत्यादिसे श्रुति 
अनेकघा म।वका विकल्प कहती है । शरीर भेदके विना अनेक विधता मुख्य सगत नहीं होमो । 
यद्यपि निगुण मूमविद्यामें यह्‌ अनेकधा माव विकल पदा जाठादहै, तोमभी सगुण अवस्थमें स 


विचमान एेदव्यका मृभविद्याकी स्तुतिक्षे लिए भूमविद्यामे संकीतन किया जातादै, इवकल्ए सगुण- 
विद्यकि फलरूपदे उपस्थित होता है ।॥ ११ ॥ 

विदान्ती- कहते है- 

परन्तु बादरायण आचायं इसीसे-उमृय लिद्खकी श्रुति देखनेसे उमयविधत्व उचित मानते है । 
जब उपासक सशरीरताका सकल्पं करता दै तब सशरीर होताहै गौर जब अश्चरीरतवाका संकल्प 
करता है तब अशरीर होता है, क्योकि वह्‌ सदयसंकत्प है गौर संकल्प विक्धित्र है । दादशाहके समान । 
जपे द्वादशाह सत्र भौर अहीन होता है, कारण कि उभयलिङ्ग भरति देखनेमे आकती है, अततः यह्‌ 


मी इसीप्रकार दहै। १२॥ 
| सत्यानन्दी-दीपिका 

* सिद्धान्ती--उपासकका सकत्प स्य ओर विलक्षण होता है, अतः सकत्प ओर असंकल्पके 
भेदसे सररीरत्व ओर अशरीरत्व उपपन्न होते ह । दसम द्वादशाह नामकं सत्रका उदाहरण देते है- 
'दवाशाहणद्धिकामा उपेयुः ( समृद्धिकी कामनावाला द्वाद्ाह्‌ नामक सत्र करे) य एवं विद्वांसः 
सत्रसुषयन्ति' ( जो विद्वान्‌ इसप्रकार सत्रको प्राप्त होते हैँ ) (त भासते इसप्रकार भासन मोर उप- 
यन विधिसे ज्ञापित बहुकतृंक सत्र कहूलता है, . ओर उस सत्रको द्ादश्चादेन प्रजाकामं याजयेत्‌" 
(प्रजाकी कामनावाला द्वाद्चाह नामक याग करे) यहां "यज्‌" घातुक विधिमें प्रयोय होनेसे नियत एक 
कर्ता प्रतीत होता है । अछः द्विरात्रे समान अहीनत्व प्राप्त है । जसे यहां उमय लिङ्धक श्रुतिसे दोनों 
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वन्षमावे संध्यवदुपपत्तेः ॥ १३॥। 

पदच्डेद-- तन्वमावे, सन्ध्यद्‌, उपपत्तेः । 

सूजाथं--( तम्वमावे ) ब्रह्मलोकमे इन्द्रिय युक्त शरीरका अमाव होनेपर भी ( सन्ध्यवद्‌ ) 
्वप्नके समा., मासिक विषय उपरबन्विमःत्र होते है, ( उपपत्ते! ) क्योकि रेसी उपपत्ति होती है । 

यद्‌ तनोः सेन्द्रियस्य हरीर स्याभावस्तद्‌ा यथा संध्ये स्थाने क्षयीरेन्द्रियविषयेष्व 
वे्यमानेष्वप्युपकन्धिमात्रा एव पित्रादिकामा भवन्व्येवं मोक्षेऽपि स्युरेवं द्येतदुपपद्यते ॥ 
मावे जाग्रहत्‌ ॥ १४॥ 

पदच्छेद - मावे, जाग्रत्‌ । 

सूत्राथं-( मावे ) ब्रह्मसोकमे इन्द्रिय सहित रीरके सेद्धावमे ( जाग्रत्‌ ) जाग्रतुके समानं 
पतर आदि उपक्व्ध होते हैँ । 

® भावे पूनस्तनोयेथा जागरिते विद्यभान! एव पित्रादिकामा भवन्त्येव मुक्तस्या- 
युपपद्यते ॥ १९ ॥ | 

( £ प्रदीपाधिकरणम्‌ सू० १५- १६ ) 
प्रदीपवदावेश्स्तथा हि दयति ॥ १५॥ 

पद च्छेद्‌-- प्रदीपवत्‌, आवेशः, तथा, हि, दशंयति । 

सूत्रार्थ- विद्ानुके द्वारा निर्मित अनेक शरीरो विद्राच्र ( प्रदोपवत्‌ ) प्रदीपके समान 
` अविद्यः ) प्रविष्ट होता है, ( हि ) क्योकि (तथा) उसी प्रकार (दरांयति) "स एकधा मवति" इत्यादि 
मृति दिखती है । 

# “भावं जैमिनिर्विंकरपामननात्‌' (ब्रह्मसूत्र ४।४।११) इत्यन्न सद्ारीरत्वं मुक्तस्योक्तम्‌। 
त ज्िधाभावादिष्वनेकशारीरसगे क निरात्मकानि शसराणि दारुयन्बाणीव सृज्यन्ते, कि 


जब तनुका-इन्द्िय सहित शरीरका अभाव होता दहै, तब जये स्वप्नावस्थामे रीर, इन्द्रिय 
रीर विषये अविद्यमान होनेपर मी पितृ आदि पदाथं उपलन्धिमत्रि होते है, वसे मोक्ष-त्रह्यलोश्मे 
#ीः उपकन्धिभात्र होगे, इसप्रकार यह्‌ उपपन्न होता है ॥ १३ ॥ 

परन्तु श्चरीरके होनेपर जसे जाग्रदस्थामे विद्यमान ही पितर आदि पदाथं हीते रहै, वसे मक्त 
गि मी उपपन्न होते है ॥ १४ ॥ 

“माव जेमिनिर्विकस्पामननात्‌' हस सूत्रमे मुक्त पुरुषको सशरीर कहा गया है । वहा त्रिधा- 
श्रव आदिमे अनेक दारीरको सृष्टमे दारयन्त्रके समान क्या निरात्मकं शरीर उत्पन्न किए जातिर्हँ 
सत्यानन्दी-दौपिका 

कार देखे जते है, वसे सगुण उपासकके लिए शरीर आदिक विषयमे समक्नना चाहिए ॥ १२ ॥ 

® शरीर, इन्द्रियके न होनेपर भी जश्च स्वप्नावस्थामे केवल मनसे पितर आदिकः सूक्ष्म उप- 
गग होता है, वे विद्वानु ब्रहमलोकमे मानसिक सूक्ष्म उपभोग प्राक्त होता है 1 रेता माननेपर 
मनसैतान्कामान्पदयन्रमते' यह्‌ श्रुति भौ उपपन्न होती है। यदि सन्ध्यशब्ददधे सूषुक्षिका ग्रहण करें 
उक्तं श्रुतिं बाधित होगी, क्योकि सुषुप्तिमे मनका अपने कारणमे ऊय होनेसे किकी प्रकारका मोग 
# उपपन्न नहीं हो सकता । इसलिए सन्ध्य शब्दसे स्वप्नावस्थाका ग्रहण युक्तं दै ॥ १३ ॥. 

® यद्यपि ब्रह्मलोकमे मक्त पुरूषके लिए मनसे ही सूक्ष्म मोग॒उपलन्ध होत है, पो मी रीर 
दिके सद्धावेमें मुक्त पुरुषको पृष्कल मोगको सिद्ध होती दै, अन्यथा नहीं ॥ १४॥ 

® परस्तु उमथलि द्धक श्चतिसे जो विद्वामृके अनेक शरीर मने गए ह, वह्‌ व्यथं है, क्योकि 
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चा साल्मकान्यस्मदादिक्लरीरवदिति भवति वीश्चा। त्न चाटममनसोमेदानुपपत्तेरेकेन 
शारीरेण योसाहदितराणि हासराणि निरात्मकानीति। एवं प्राप्ते प्रतिपाद्ते- प्रदोपवदा- 
वेदा इति । यथा प्रदीप एकोऽनेकप्रदीपभायमापद्यते, विकारश्चक्तियोगात्‌ । एवबमेकोऽपि 
सनिद्धातेभ्वर्ययोगादनेकभावमापद्य सर्वाणि हरोराण्याविहति । कुतः? तथा हि दर्श 
यति शास्रमेकस्यानेकभावम्‌--'स एकधा मवति त्रिया मवति पञ्चध। सप्तधा नवधा' ( छा° ५। 
२६।२ ) इत्यादि । नेतद।सुयन््ोपमाभ्युपगमेऽवकट्पते, नापि जीवान्तराकेशे। न च 
निरात्मकानां राखीलणां प्रवृत्तिः संभवति । यच्वास्ममनसोभंदालुपपत्तेरमेकश्चरीरथोगा- 
संभव दति, नेष दोषः, पएकमनोनुवर्तीनि समनस्कान्येवापराणि शरीराणि सत्यसंक- 
स्पत्वात्खक्ष्यति । खष्ेषु च तेषूपाधिमेदादात्मनोऽपि मेदेनाधिष्ठ(तस्वं योक्ष्यते । पषेव 
च योगह्ास्मेषु योभिनाभनेकडशसैरयोगग्रक्रिय। ॥ १५ ॥ 

कथं पुनसुंक्तस्यानेकशारीरावेशादिलश्चणमेश्वयंमभ्युपगम्यते १ यावता तस्केन कं 


अथवा क्या अस्मद्‌ आदि शरीरके समान सात्मक. उत्पन्न किए जते हैँ? इसप्रकार विचार होताहै। 
पूवपक्षीो-उसमें आत्मा ओर मनक भेदकी अनुपपत्तिसे एक शरीरके साथ योग-तम्बन्ध है, अतः अन्य 
रीर निरात्मक ह । सिद्धान्ती-देसा प्राष्ठ होनेपर प्रतिपादन करते है--्रदोपवद विशः' । जेश्े एक 
प्रदीप विकार्क्तिके योयसे अनेक प्रदीपमावको प्राप्त होवा, वंचे दिद्ात्रु एक होता हुआ भी एेश्वयं 
योगसे अनेकभाव प्राप्तकर सब शरीरोमे प्रवेश करता दै, क्योकि उसो प्रकार . “स एध! मवति०' 
(वह्‌ एक रूप होता है, तीन कूप होता है, पच्वधा, सप्तधा भौर नवधा होता है) इत्यादि शास्र एकका 
अनेकभाव दिखकाता है । यह्‌ दारुयत्त्र उपभके स्वीकार करनेमे संभव नहीं है ओर न अन्य जीवक 
प्रवेशमे मी । ओर तिराः्मक शरीरोको प्रवत्ति मी नहीं हो सकती । ओर जो यह्‌ कहा गयादहै किः 
धात्मा ओ ९ मनके भेदकी अनुपपत्ति होने मे अनेक चरोरोके साथ योग-सम्बन्ध ्षसमव है । यह्‌ दोष 

दीं दै, क्योंकि वह सत्यस्द्कुल्पसे एक मनके अनुवर्ती मन सहित अन्य शरीरोकी सृष्टि करेगा । उनको 


सृष्टि हौनेपर उपाधिं भेदंसे आत्माका मौ मेद होनेसे अधिष्ठातृत्व युक्त होगा । योगियोको योगशास्त्रोमे 
अनेके रारीरके साथ सम्बन्धकी यही प्रक्रिया है।॥ १५॥ 


परन्तु मुक्तके अनेक शरोरोमे आवेश्च आदि रूप देश्वयं कंप स्वीकार किया जाता, जबकि 
"तत्केन °" ( मुक्तावास्थामे ज्ञानी किस करणे किस विषयको जाने ) न तु तद्द्वितीयमस्ति ( 


सत्यानन्दी-दीपिका, 
उन जड़ शरीरोमे मोगका असंमव है । दस प्रकार आक्षेप संगति पूवेपक्षी कहते ईह-- मक्त पुरुषके 


सत्यसकरत्पसे निमिते श्चरीर दारुयन्त्रके समान जड़ है, क्योकि आत्मा भौर मनं एक्‌ एक है, उनका 
विमाग नही हो सकता । उन शरीरोमे प्रवेशके लिए अन्य ्ात्पाकी मी उपति नहीं हो सकती, 
क्योकि कमं-कतृभावका विरोध है । अतः संकल्पित अन्य शरोर जडर्है। सिद्धान्ती-- “स एकधा 
मवति' इत्यादि श्रुतिके बलसे विद्धानुका अनेकधाभाव कहा गया द । इस विषयमे योग शास्वको सम्मति 
है--'निमागचित्तान्यस्मितामात्रात्‌' ( योगसूत्र ४।४ ) ( योगियोके योग ॒प्रमावश्चै उत्पादित शरीर 
अस्मितामात्र कारणसे-अहुंकार पवक संकल्पसे निमित मनो युक्त होते ह) इसप्रकार योगियोे 
_ निर्मित अनेक शरीर ओर मनोकी प्रव्तिमे भेद दिखाई देता है । हस भेदका क1रण--श्रदृत्तिभेदे 
प्रयोजकं चित्तसेकमनेक्षाम्‌' ( योगसूत्र ४।५ } ( अनेक मनकी प्रवृत्ति भेदमे अनादि एक मनदही 
प्रयोजक है ) इसलिए योगियोके योग प्रमावसे नवनिर्मितं देहोमे अस्मिताये निमित्त चित्त होते हँ 


ओर अनादि एक चित्त उन सबका नियामक होता है। इससे यह सिद्ध हुजा कि सगुण उपासक 
सत्यसकत्पसे अनेक सात्मक दरीरोका निर्माण कर उनमे प्रविष्ट होता रै ॥ १५ ॥ 





८७८ ब्रह्मसूत्न-दाङ्करभाष्य | म०४ पा०४ 


विजानीयात्‌" ( बृह ० ४।५।१५ ), “न तु तद्द्वितीयमस्ति ततोऽन्यद्विभक्तं यद्विजानीयात्‌" ८ बृह ० 
+ [र 9 क +. [श 

४।३।३० ) सकर पको द्वेष्टारो मवति' ( ब्रहमसू त ४।६।३२ ) इति चेवंजातीयका श्चुति- 

विदोषविज्ञानं वारयतीत्यत उत्तरं पठति-- 


स्वाप्ययसंपर्योरन्यतर पिक्षमाविष्डृतं हि ॥ १६ ॥ 

पदच्छेद स्वाप्ययसंपतत्थोः, अन्यतरपिक्षम्‌, आविष्कृतम्‌, हि ! 

सूघ्रा्थं- ( स्वाप्ययसम्पच्योः ) सुषुप्ति गौर मुक्तिमे ते ( अन्यतरापेक्षम्‌ ) एककी अपेक्षा 
विरोषन्ञानका माव स्वीकार किया गयादै, (हि) क्योकि ( आवष्ठरृतम्‌ ) सगुण विद्यामें शरीर 
आदिके स्वीकार कंरनेमे कोई विरोध नहीं दहै। 

# स्वाप्ययः सुषुप्तम्‌, “स्वमपीतो मवति तस्मादेनं स्व पितीस्याचक्षते' ( छा० ६।८।१ ) 
इति श्तेः । संपत्तिः केवस्यम्‌, 'व्रह्यव सन्तरह्मप्येति' ( ब्रह ० ४।४।६ ) इति श्चतेः। तयोर- 
न्थतरामवस्थामपेक्ष्येतदि शोषसंज्ञाभमाववचनम्‌ । कचित्सु षुप्रावस्थामपेक्ष्योच्यते, कचि- 
त्कंवद्यावस्थाम्‌ । कथमवगम्यते ? यतस्तत्रवेतदधिका(रवश्नादाविष्कृतम्‌-"एतेम्यो भूतेभ्य 
समुत्थाय तान्येवानु विनश्यति न प्रस्य सं्ञाऽस्तीति' ( बृह ० २।४।१२ ), श्यत्र स्वस्य सव॑मासमैवा- 
भूत्‌" ( बृह ० २।४।१४ ), ग्यत्र सुपो न कंचन कामं कामयते न कंचन स्वप्नं परयति" ( बृह ४। 
३।१९, माण्डू° ५ ) इत्यादिश्चतिभ्यः। सगुणविचाविपाकस्थानं स्वेतर्स्वर्गादिवदवस्था 
न्तरम्‌ । यञ्नेसदेभ्वयसमुपवण्यते, तस्माददोषः ॥ १६ ॥ 


अवस्थामें उससे मिनन कोई दुसरा पदाथं ही नहीं होता जिषे वहु विशोषरूपसे जाने ) सकल एकी 
( सलिल-सा शुद्ध एक द्रष्टा अद्रत है) इस प्रकारकी श्रतियां विद्येष विज्ञानका वारण करती हैँ ? इसके 
विषयमे उत्तर कहते है- 

स्वाप्ययः" सुषुप्ति, क्योकि “स्वमपीतो भवति'० ( यहु अपने स्वरूपको प्राप्त हो जातारै, 
सीसे इसे रोग `स्वपित्ति' ( सोता है ) सा कहते हँ ) एेसौ श्वति है । 'संपत्तिः--कंवल्थ, क्योकि 
श्रह्मेव सन्ब्रह्माप्येति" (ज्रह्म हौ होता हया ब्रह्मको प्राप्त होता है) रषी श्रुति है। उन दोनोमें घे एक 
अवस्थाकी अपेक्चासे इस ॒विशेषज्ञानके अमावा बोधक वचन है । श्रति कदीपर सुषुप्ति-अवस्थाकी 
अपेश्चतसि [ विशोषन्ञानकां अभव ] कहती दै ओर कहीपर कंतत्य-अवस्थाकी अपेक्नासे 1 यह्‌ कंषे 
अवगत हो ? क्योकि "एतेभ्यो भूतेभ्यः०› ( यह इन सत्य शब्द वाच्य मृतोसे प्रकट होर उम्हीके साथ 
नाश्चको प्राप्त हो जाता है देहेन्द्रियमावसे मुक्त होनेपर इसको कोई विरोष संज्ञा नहीं रहती है ) ्यत्र- 
त्वस्य ०' ( परन्तु जिस ज्ञानावस्थामे इसके रल्एि सव आ्माही होगयादहै) "यत्र सुक्षो°' ( जहा 
सोया हुआ यह्‌ किसी मोगकी कामना नहीं करता भौर न कोर स्वप्नही देखता है ) इव्यादि भ्र तियोवे 
उसमे ही उसके प्रकरणके बटे स्पष्ट किया गया है । जिसमे इस एेरवयंका वणं ¶ किया जाता है वहु 
सगुणविद्याका विपाक (फल) स्थान स्वगं आदिके समान अन्य अवस्था है, इससे दोष नहीं है ॥ १६॥ 


सखंत्यानन्दी-दी पिका 


# "न तु तद्द्वितीयमस्ति" (परन्तु वह्‌ द्वितीय नहीं है) यहा सुषुप्तिको ठेकर अन्यका निषेध है 
मौर (तत्केन कं पद्येत्‌' यहां मूर्वितको लेकर विशेष विज्ञःनका अभाव कहां गया है । इसङ्ए विसष 
जञानके अमावका .वचन सुषप्ति ओर कंवल्य मूविति दोनोमे से किसी एकको अपेक्नासे कंहा गया है । 


यहां मनि याज्ञवत्क्यने ्षाम।सवादको लेकर मत्रेयीको उपदेश्च किथादहै। इसका रहस्य यहदै कि 
जसे उदकपण घटम चन्द्रमाका प्रतिबिम्ब पडता है ओर जल सहित घटके नाश होनेपर ब्रतिनिम्बरका 


मी नाश्च हुआ प्रतीत होता है । वस्तुतः उनका नाय्य उपाधि नष्ट होवेपर बिम्बल्पसे अवस्थिति है। 
वसे घट स्थानीय पाच मौत्िक शरीर ओर जक स्थानीय अन्तःकृरणमे चन्द्रमा स्थानीय ब्रह्मका 


अधि० ७ सू १७ ] भाषानुवाद-खलत्यानन्दी-दीपिकासदित ८७९ 


( ७ जगद्व्यापाराधिकरणम्‌ । स० १७-२२ ) 
जगद्व्यापारवञं प्रशरणादसंनिहितत्राच ॥ १७॥ 

पदच्छेद -जगद्व्यापारवजंम्‌., प्रकरणात्‌, असंनिदितत्वाच्च । 
पदच्छेद्‌-( जगद्व्यापारवजंम्‌ ) जगत्की उत्पत्ति आदि व्यापारको छोडकर अन्य अणिमा 
भादि एेडवयं विद्वानुको प्रा होता है, ८ प्रकरणात्‌ ) क्योकि जगत्‌ सुष्टिमे ईइवर प्रकृत है ( असंनिहि- 

त्वाच्च) ओर अन्य असंनिहित हैं । 

४ ये सगुणत्रह्मोपाखनाःखदेव मनसेदवर सायुज्यं बजन्ति, कि तेषां निरवग्रहमेदवयं 
भवव्याहोस्वित्सावग्रहमिति संशायः। कि ताचत्प्रा्तम्‌ ? निरङ्क दामेवेषामेदवय भवितुमरंति 
भाष्नोति स्वाराभ्यम्‌' ( तै° १।६।२ ), सवंऽस्मं देवा बरिमावहन्ति' ( तै० १।५।३ ), तेषां सर्वेषु 
कोकेषु कामचारो मवति" ( छा* ७।२५।२,८।१।६ ) इत्यादिश्चतिभ्य इति । पवं प्राप्ते पटति- 
जगद्व्यापारदजमिति। जगदुत्पत्यादिन्यापारं वजंयित्वाऽन्यदणिमाद्यात्मरकमेश्वयं 
मुक्तानां भवितुमहति, जगद्ब्यापारस्तु नित्यसिद्धस्ये वेदवर स्य । कुतः ए तस्य तत्र प्रकृत- 
स्वाद संनिषहितत्वाच्चेतरेषाम्‌ । पर पव दीदवरो जगदुन्यापारेऽधिक्‌तः, तमेव प्रकृत्योर्प- 
स्यादय पदेशात्‌, नित्यशब्दनिवन्धनत्वाच्च । तदन्वेषणविजिन्ञासनपूवकं त्वितरेषामणि- 
माचेदवयं श्रयते । तेना संनिहितास्ते जगद्व्यापार । समनस्कः्वादेव चेतेषामनेकमत्ये 


जो सगुण ब्रह्मी उपासनासे मनक साय ही ईश्वर सायुज्यको प्राक्त होते है, उनका एवय 
क्या निरङ्ुश है अथवा साद्धु् ? इस प्रकार संशय होता है, तब क्या प्राठः हुआ ? पू्पक्षी--इनका 
ठेवयं निरङ्कुश ही होना चाहिए, क्योकि “आप्नोति स्वाराज्यम्‌! ( वह्‌ स्वाराज्यको प्रप्त होता है ) 
“सर्वेऽस्मे देवा०? ( खमस्त देवगण उसे बलि ( उपहार ) समपंण करते ह ) तेषां सर्वेषु०" ( उनकी 
सम्पूणं खोकोमें ययेच्छ गति होती है ) इत्यादि श्रुतियां हँ । सिद्धान्ती- एेसा प्राप्त होनेपर कहते है- 
'जगद्भ्यापारवजम्‌' । जगती उत्पत्ति जादि व्यापारको छोड़कर मुक्त पुरुषो अन्य अणिमा बादि 


रूप एदवयं प्राप्त हो सकता टै। जगत्‌के उत्पत्ति आदि ग्यापार तो नित्य सिद्ध ईह्वरका ही है, किससे ? इससे 
किं वहु सषि प्रकृत है ओर अन्य-जीव असंनिहित है ।. परमेश्वर ही जगत्‌कौ उत्पत्ति आदि ग्यापारर्भे 


अधिकृत है, कारण छि उसको प्रस्तुतकर उत्पत्ति आंदिका उपदे है शौर नित्यक्षब्दये सम्बन्धित है । 
उसका अन्वेषण विशेष जिज्ञासापूवक अन्योका अणिमा मादि एेस्वय सुना जातां है । इससे वे जगतुको 
उत्पत्ति आदि व्यापारमे असंनिहित-अखम्बन्धित है । हनके मनस्वी होनेखे ही एेकमत्यका संभव न होनेषे 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आभास पड़ता है, वही लोकमें जीव नामसे कहा जातां है । जब तत्तवज्ञानरे भिथ्याञ्चानकी निवृत्ति हो 
जाती है ओर भोगसे प्रारन्ध कम समाक्तहो जातादहै, तब अन्तःकरणं सहित शरीरके. नाच होनेके 
साथ-साथ आभमासका मी नाश्च हो जाता है । वस्तुतः उसका नाद अपने निम्बरूप चेतनसे अवस्थिति दै । 
दसं प्रकार उपाधिके नाश होनेसे प्रतिबिम्बका नाञ्च-सा होता है, इस अभिप्रायसे "एतेभ्यो भूतेभ्यः" 
यह श्रुति है । शौर यत्रत्वस्य इस प्रकारकी श्रुतिर्यां कंवल्य विषयक हँ, ओर "यन्न सुप्तो न कंचन 
कामं कामयते" इत्यादि श्रुतियां सुषुप्ति विषयक हैँ । इसलिए सगुणोपासक्के किए रेश्वयं प्राप्तिका 


वचन दोष रहित है, क्योकि उसका भिन्न विषय है अर्थात्‌ फलोपमोगके किए स्वगं आदिके समान 
एक अवस्थां विशेष है ॥ १६.॥ 


## “संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्टन्ति ( इस॒ उपासकके संकत्पते ही पितर समुपस्थित 
होते हैँ ) "स एकधा मवति त्रिधा मवति' इत्यादि भतिसे सिद्ध होतादै किब्रह्मरोकमें गये हृए ` 
सगुणोपासकका एेदवय निरङ्कुश होता है अर्थात जसे वहु उपमोगके किए अपने संकत्पसे ही इष्ट देहः 


८८० ब्रह्मसु-श्षाङ्करभाष्य | अ०७पा०्छे 


कस्यचिर्स्थित्यभिप्रायः कस्यचित्संहाराभिगप्राय इत्येयं विरोधोऽपि कदाचित्स्यात्‌ । अथ 
कस्यचित्संकरपमन्वन्यस्य संकल्प इत्यविरोधः समथ्यंत, ततः परमेदवराकूततन्त्रत्वमे- 
वेतरेषामिति व्यवतिष्ठते ॥ १७ ॥ 
प्रत्यक्षोपदे आदिति चेन्नाभिकारिकिपण्डदस्थोक्तेः ॥ १८॥ 

पदच्छेद परसयक्षोपदेदात्‌, इति, चेत्‌, न, आधिकारिकमण्डलस्थोक्तेः । 

खू्थ-( प्व्यक्षोपदेशात्‌ } "प्नोति स्वाराज्यम्‌" इत्यादि प्रव्यक्त श्चतिद्ै विदरानुकां ठेदवयं 
निरद्ुश प्रतिपादित है। ( इति चेन्न ) तो यह युक्त नहीं है, क्योकि ( आधिकारिकमण्डरस्थोक्तेः ) 
आदित्य मण्डल स्थित आधिकारिक परमेशग्ररके अधन स्वाराज्य प्राप्ति विषयक यहु वचनं है । 

„ &अथ यदुक्तम्‌ "आप्नोति स्वाराज्यम्‌" ( तै° १।६।२ ) हव्यादिष्त्यक्षोपदेशान्निरवग्र- ` 
हमेदवय विदुषां न्याय्यमिति तत्परि हतंव्यम्‌। अत्रोचयते-नायं दोषः-आश्िकारिकमण्ड- 
लस्थोक्तेः। आधिकारिको यः सवित्मण्डरादिषु विशोषारतनेष्ववस्थिलः पर ईद्वरस्त- 
दायत्तेवेयं स्वारान्यश्रा्िरूच्यते। यस्कारणमनन्वरम्‌ “आप्नोति मनसस्पतिम्‌" ( ते० १।६।२) 
इत्याह । यो हि सवंमनशां पतिः पूर्वसिद्ध ईश्वर स्तं पराप्नोतीस्येत दुक्तं भवति । तदनु तारेणेव 
चानन्तरम्‌ "वाक्भतिश्चश्चुष्पतिः । श्रोत्रपतिर्विज्ञानपतिः' ( ते° १।६।२) च भवति हत्या । पव- 
मन्यजापि यथासंभवं नित्यसिद्धेदवरायत्तमेवेतरेषामेदवयं योजयितव्यम्‌ ॥ १८ ॥ 

किसीका जगती स्थितिमे अमित्राय मौर कसीकां उसके संहारमें अभिप्राय होगा, इस प्रकार कदाजित्‌ 
विरोध भी होगा । यदि किसी एकङे संकत्पके जनुतार अन्यका संकत्प हो, इसप्रकार अविरोधका सम- 
थन करे तो इससे मी परमेश्वरके अमिप्रायके अधीन ही अन्य जीव है, एेसी व्यवस्थां होती रै ॥१७॥ 

यह जो कहा गया है कि “नाप्नोति स्वाराज्यम्‌ ( वहु स्वाराज्यको प्राप्व होता है) इत्यादि 
प्रत्यक्ष श्रुतिसे उपासकोका एेरवयं निरङ्कुश युक्त है, उसका परिहर करना चाहिए । इसपर कहते है- 


यह दोष नहीं है, क्योकि गाधिकारिक मण्डल स्थितोके लिए यहु उक्ति-वचन है। आदित्यमण्डकत 
आदि विद्ेष स्थानोमे अवस्थित जो आधिकारिक परमेश्वर रै उदके अधीन ही यहु स्वाराज्य प्राप्ति 


कही जाती है, क्योकि अनन्तर “आप्नोति मनष्वस्पतिम्‌' ( वह॒ मनके पति-त्रह्यको प्राप्त होता है) 
एेसा श्रुति कहती है 1 जो सन मनोका पति पुवं सिद्ध ईदवर है उसको प्राप्त होता है, एसा कहा गया 


है । अनन्तर उसके अनुसार ही 'वाक्पतिश्चक्षुष्पतिः' ( तथा वाणीका पति, चक्षुरा पति, श्रोत्रका 
पति भोर विज्ञानका पति.हो जाता है ) इसप्रकार श्रृति कहती है । इसप्रकार अन्यत्र मी अन्य उपा- 
सकोंका एेडवयं नित्य सिद्ध ईश्वरे अधीनं ही है, ेसी यथासम्मव योजना करनी चाहिए ॥ १८ ॥ 


सत्यानन्दी-दीपिका 


आादिकी सृष्टम स्वतन्त्र है, वये आकाश आदि जगतुकी उत्पत्ति आदि करनेमे भी स्वतन्त्र हैँ । वे 
ईश्वरके समान स्वतठन्त्र-निरङ्कुशच रेश्वयवानु होते हैँ । इसे पूवपक्षमे अनेक. ददवर सिद्ध होते है । 
सिद्धान्ती सगुणोपासकका एेवयं अस्वतन्त्र है अर्थात्‌ जगत्‌को उत्पत्ति आदि करनेमे वह असमथं 
है । जगती उत्पत्ति दि तो वहु कर सकता है जो जगतुक्री उत्पत्ति पूवं ही सिद्ध हो गौर पूर्वापर 
पर्यारोचन करनेमें समथं, सवज्ञ, सवशक्तिमानु नित्यसिद्ध हो, वहतो ईद्वर हीह सकतारह। 
योगौ लोग तो ईश्व रानुग्रहसे ब्रह्य लोकमे जाकर एेडवयंवानू होते है, मौर महाप्र ख्यमे उन सका जन्तं 
हो जातादहै, बगत्‌की उत्पत्तिके पूवं वे. अविद्यान होनेके कारण उनसे जगत्‌की उत्पत्ति भादि 
असम्मव है । किच्च स दक्षाञ्चक्रे' "यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि श्रुतिर्यां प्रख्यके मनन्तर 
सृष्टिकी उत्पत्ति भदिमें ईदवरको ही कारण कहती दै, इसका विस्तृत वणन ( ब्रह्मसूत्र १।१।२ } ` इस 
सूम किया गय। है ॥ १७ ॥ 

® “प्नोति स्वाराज्यम्‌” यह्‌ श्रू ति वचन भादित्यमण्डल आदि विदयेष स्थानी स्थिव 
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विकारावति च तभा हि स्थितिमाह ॥ १९॥ 
पदच्छेद--विकारावत्ति, च, तथा, हि, स्थितिम्‌, आह्‌ । 
सच्रार्थ--( विकारावति च ) विकारे न रहनेवाला भी ब्रह्मका स्वश है, ( हि ) क्योकि 
( तथा ) वसे ( स्थितिम्‌ ) परमेश्वरके दो रूपोकी स्थिति, ( आह ) /ठावानंस्य महिमा" इत्यादि 
श्रुति कहती दै । 

# विकारावर््यपि च निव्यमुक्तं पारमेश्वरं रूपं न केवरं विकार मा्रगोचरं सवित्‌- 
मण्डाययधिष्ठानम्‌। तथा ह्यर्थ द्वि रूपां स्थितिमाष्टाम्नायः-'तावनस्य महिमा, ततो ज्यायांश्च 
पूरुषः । पादोऽस्य सर्वा भूतानि, त्रिपादस्यामृतं दिवि" ( छा० ३।१२।६ ) इत्येवमादिः । नच 
तन्निविकारं रूपमिततराटमभ्बनाः प्राप्नुवन्तीति शक्य वक्तम्‌, अतत््रतुत्वात्तेषाम्‌ । अतश्च 
यथेव दि रूपे परमेदवरे निरगणं रूपमनवाप्य सगुण एवावतिष्ठन्ते, पव सगुपोऽपि निर 
व्रहमेदवयंमनवाप्य सावग्रह पएवावतिष्ठन्त इति दष्टव्यम्‌ ॥ १९ ॥ | 

दशेयतथेव प्रत्यक्षानुमाने ॥ २०॥ 


पदच्छेद्‌--दरांयतः, च, एवम्‌, प्रव्यक्षानुमाने । 


विकारमें न रहनेगछा मी परमेश्वरका नि्यषूप कहा गया रहै केव विकारमात्र विषयक 
सवितुमण्डर आदि अधिष्ठानकरूप नहीं है, क्योकि (तावानस्य महिमा०' ( उतनी ही इस गायत्र्पाख्य 
बरह्मकी महिमा है, तथा निविकार पुरुष ससे उतकृ है, तेज, जल भौर अन्न आदि सम्पुणं चराचर 
प्राणी इसका एक पाद है, भौर इसका पुरुष नामक त्रिपाद अमृत प्रकाक्चमय स्वात्मार्मे स्थितै) 
इत्यादि श्रृति इसके दो रूपोकी स्थिति कहती है । अन्य ( विकारवतिरूप ) का आलम्बन करनेवाले 
उपासक उसके निविकाररूपको प्राप्त होते है, एसा नहीं कहा जा सकता, क्योकिं वे उस क्रतुवाले 
नहीं है । इसलिए जंसे दो रूपवाके परमेश्वरे होनेपर मी वे निगुणरूपको प्राप्ठ न कर सगुणरूपमें 
ही अवस्थित होते है, वसे सगुणमें मो निरङ्कुश एेश्वयं प्राण्ठ किये विना उपासक साडकुश-अस्वतन्तर 
द्वयम ही अवस्थित होते है, एेसा समघ्ना चाहिए ॥ १९ ॥ 

सत्यानल्दी-दौपिका 
परमेश्व रके अधीन ही स्वाराज्य प्राप्तिकैे विषयमे है । यदि वह्‌ स्वाराज्य प्राप्विमात्रसे निरङ्कुश एेश्वयं- 
वापर होता ठो उसके अनन्तर हौ “भामोति मनसस्पतिम्‌ इत्यादि ध्र ति वचन असंग्रत होगा । मादित्य 
आदिको जो अधिकारमे नियुक्त करता वहु यहां आधिकारिक कहा गयादहै। इसकिएु सगुणं 
उपासकको अपने उपभोगमे मरे स्वाराज्य-स्वातन्ब्य हो, परन्तु जगत्‌की उत्पत्ति आदिमे नहीं । इस 
प्रकार “सवषु लोकेषु कामचारो मवति" इत्यादि स्थले भी यही समक्षना चाहिए कि उपासकका 
एेश्वयं ईश्व रके ्रधीन है स्वदन्त्र नहीं ॥ १८ ॥ 

% शङ्ा-- जेस उपास्य सगण ब्रह्मगत सव्यस ङ्ुत्पत्व बादि उपासश्षमे मते ह, वेशे उपास्य 
गत जगत्कौ उत्पत्ति जादि व्यापारकी सामथ्यं सी उसमे भानो चादिए ? समाधान--^तावानस्य 
महिमा" इस श्र तिवचनसे ब्रह्मका विकारवविरूप भीर “ज्यायांश्च परुषः" इस वनसे ब्रह्मा निविकार- 
रूप प्रतिपादित है । गौर "पादोऽस्य सर्वां भूतामि' इस भ्र्‌ तिवचनघरे ब्रह्मका विकारवतिरूप भौर 
"तरिपादस्याशटतं दिवि" इस वचनसे ब्रह्मका निविकारखूप प्रतिपादित है । इसप्रकार जसे ब्रह्मके दो रूप 
होनेपर मी निगुणख्प सगण-उपासकोमे अप्राप्त दै, क्योकि उसको नित्िकार ब्रह्मका ज्ञान नहींहै, 
वसे सगण ब्रह्मगत जयत्‌की उत्पत्ति.आदि व्यपारकी सामथ्यं होनेपर भी उपाद्क उसे प्राप्ट नहीं कर 
सकता । इसलिए उपासक केवर अणिमा आदि सातिशय एेश्वयको ही प्राप्त कर सक्ता है ॥ १९॥ 


८८२ ब्रह्मसुज्ञ-श्ाङ्करभाष्य | अ०४पा०७ 


सून्नार्थ-( एवम्‌ ) शसप्रकार ( प्रष्यक्षानुमाने च ) ति भौर स्मृति भी ( दशयतः ) 
परमेरवरका निविकाररूप दिखलाती हैँ । 

ददायतश्च विकारावरतित्वं परस्य ज्योतिषः श्चुतिस्खुती । नन तत्र सूरयो माति न चन्द्रता- 
रकं नेमा विधतो मान्ति कुतोऽयमग्निः' ( कठ० ५।१५, श्व ता० ६।१४, युण्ड० २।२।१० ) इति । 
न तद्भासयते सूर्यो न शक्ाङ्खो न पावकः' (गी ° १५।९) इति च । तदेवं विकारावतित्वं परस्य 
ज्योतिषः प्रसिद्धमित्यभिप्रायः ॥ २० ॥ 


 भोगमात्रसाम्यरिङ्खाच ॥ २१॥ 
पदच्छेदु--मोगमात्रसाभ्यलिङ्खात्‌, च । 
सृश्रार्थ- मौर उपासकोंको ईङ्वरक्े साथ भोगमात्रकी साम्य भ्र ति होनेषे भी उनका निर्दय 
एदवेय नहीं है । 
इतश्च न निर शं विकारारस्बनानामेदवयं यस्माद्धोगमान्रमेवेषामनादिसिद्धने 
ङ्वरेण सप्ानभिति श्रयते-"तमाहापो बे खलु मीयन्ते खोकोऽसौ' हति “स यथैतां देवतां सर्वाणि 
भूतान्यवन्त्येवं हैवंविदं सर्वाणि भूताग्यवन्ति' तेनो एतस्यै देवतायै सायुज्यं सरोकतां जयति 
( बृह ० १।५।२३ ) इत्यादिमेदव्यपदेश्षलिङ्धेभ्यः ॥ २१ ॥ 
नन्वेवं सति सातिश्ायत्वादन्तवच्वमेदवयंस्य स्यात्‌, ततश््चैषामाच्रत्तिः धरसन्येते- 
त्यत उत्तरं भगवान्बाद्सायण आचायः पठति- 
अनाइृ्तिः शब्दादनावृत्तिः ब्दात्‌ ॥ २२ ॥ 
पदच्छे द्‌-अनावुच्तिः, चब्दात्‌, ध्षनावृक्ति+, शब्दात्‌ । 
सूज्ाथं--( भनावृत्ति, ) अचिरादि पवं युक्तं देवयान मागंपे जो उपासक ब्रह्मलोकको प्राप 
होते हँ उनकी पुनरावृत्ति नहीं होती, ( शब्दात्‌ ) क्योकि “न च पुनरावतंते' इत्यादि ्रूति है । सूत्रकी 
आवत्ति शास्त्र परिसमाप्तिद्योतक है । 


न तन्रसूर्यो माति०' ( उस ज्योतिःस्वरूप परब्रह्म सोकावभासक सुयं प्रकारित नहीं होता 
न चनद्रभोरन तारे प्रकाशित होतेह शौर न वियत्‌ ही चमकती हँ पुनः अस्मदादि गोचर यह्‌ 
मौतिक अग्नितो कहा प्रकाचित हो सकती है ?) ओर न तद्धासयते ०" (उस स्वयं प्रकाद्चमय परब्रह्म 
कोन सूर्य, न चन्द्रमा भौरन अगिनिही प्रकाधित कर सकते) इसप्रकारश्रति मौर स्मृति भी 
ज्योतिःस्वख्प परब्रह्मका विकारावतित्व दिखलाती है । इसप्रकार पर ज्योतिर्मे विकारावत्ित्व प्रसिद्ध 
है, यह अभिप्रायदै।॥.२०॥ 
घोर इस वक्ष्यमाण हेतुश्च मी विकारका शालम्बन-उपासना करनेवारे उपासकोंका रेदवयं 
निरङ्कर नहीं है, क्योकि इनका भमोगमात्र ही अनादि सिद्ध ईदवरके साथ समान है, तमाहापो० 
( उस उपासकषे हिरण्यगमं सान्त्वना पूवक कहते है, मृक्षसे ये अमृतमय जल मोगे जाते ह, तुम 
यह्‌ अमृतमय लोक सोग्य हँ तुम इसका यथेच्छ भोग करो ) एेसी भ्रति है, ओर 'स यथेतां०.( जेषे 
दस हिरण्यगम देवताकी संब प्राणी पूजा करते है, वंसे ही एसा जाननेवाठेकी सव मृत पुजा करते है) 
"तेनो एतस्य ०" ( उस प्राणात्मप्रतिरूप त्रतके योगसे उपासक ६सी प्राणदेवताका सायुज्य-एकात्मता 
बौर समान लोकता-एक स्थानत्व प्राप्त करता है ) इत्यादि भेदग्पपदेश लिद्धोखे मी प्रतीत होता है 
कि उपासकका उपास्य ईदवरफे साथ भोगसाम्य है ॥ २१ ॥ 
परन्तु एेसा होनेपर-उपासकोका एेश्वयं साङ्धु्च होनेपर सातिशाय होनेषे उनका एश्वयं विनाशी होगा 
इसे इनको आवृत्ति (संसा रागमन) प्रसक्त होगी ? इससे मगवानरू बादरायण भाचायं उत्तर कहते है-- 


अधि० ७ स्‌० >> ] भाषानुवाद-सत्यानन्दौ-दीपिकासदहित ८८३ 


¶ नाडीरदिमसमन्वितेनाचिरादिपर्वणा देवयानेन पथा ये ब्रह्मलोकं दाल्रोक्त- 
विशोषणं गच्छन्ति "यस्मि्ररश्च हवे ण्यश्चाणेवौ ब्रह्मरोके तृतीयस्यामितो दिवि, यस्मिन्नेरं मदीयं 
सरो थस्मिन्नश्वस्थः सोमसवनो यस्मिन्नपराजिता पू्दह्यणो यरिमश्च प्रसुविमितं हिरण्मयं वेरम 
यश्चानेकधा मन्त्रार्थवादादिप्रहेरोषु प्रपञच्यते-ते तं प्राप्य न चन्द्ररोकादिव युक्तमोगा आवतन्ते, । 
कतः ? (तयोध्वंमायन्नगतस्वमेति' ( छा० ८।६।६, कठ० ६।१६ ), तेरा न पुनरादृत्तिः' ( बह ० 
६।२।१५ ), “एतेन प्रतिपद्यमाना इमं मानवमावतं नावतन्ते' (छा० ४।१५।५ ), ब्रह्मरोकममिसंप- 
घते" (छा० ८।१५।१), (न च पुनरावतंते' (छा० ८।१५।१) इत्यादिश्शब्देभ्यः । अन्तवच्वेऽपि 
तवेदवयंस्य यथाऽनावृत्तिस्तथा वणितम्‌ कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातःपरम्‌ (ब्रह्मसूत्र ४।३।१०) 

इत्यज । सम्यम्द शंन विष्वस्ततमसां तु निव्यसिद्धनिर्वाणपरायणानां सिद्धेवानाचृत्तिः, 





जो उपासक नाड़ोरिमि समन्वित अ्धिरादिपवं युक्त देवयानमागसे शास्त्रोक्त विशोषण विशिष्ट 
ब्रह्मलोकको प्राप्त होते है-“इस पृथिवी नामक रोके तुतीय चुखोकमें जो ब्रह्मलोक है, उस ब्रह्मलोकमें 
भर ओर ण्य नामके दो सपूद्र-समुद्र तुल्य ताङाबर्है, वहीं अघ्नमय मण्डपे पूणं मदका हर्षोत्पादक 
सरह, वहीं अमृतका स्रोत बहानेवाला अश्वत्थ वृक्षै, वर्हीपर ब्रह्यकी अपराजितापुरोदै, वहीं 
ब्रहमाद्वारा निमित सुवणंमय गृह है, जिसका अनेक प्रकारसे मन्त्र, अथंवाद आदि प्रदेशमे विस्तारभे 
वणन किया जाताहै, वे उसे प्राप्तकर जये कृमंठ लोग भुक्त मोग होकर चन््रोकषे ौटते है, वसे 
नही ख्ैटते । किसे ? इससे कि "तयोध्वंमावन्न०' (उस मर्घ॑न्य नाडी ऊध्व॑को जानेवाला अमूउत्वको 
प्राप्त होता है) (तेषां न पुनरादृत्तिः ( उनको पुनराव॒त्ति नहीं होती ) “एतेन प्रतिपद्यमाना०' ( इस 
देवमाग॑से जनेवाङे इस मानव मण्डलम पुनः नहीं खौटते ) ब्रह्मरोकममिसंपय्यते' ( ब्रह्मलोकको प्राप्त 
होता है), भन च पुनरावतंते' ( जौर पुनः नहीं लौटता ) इत्यादि श्रतिरयां हँ । रेश्वयंके विनाशी 
होनेपर भी जैये अनावत्तिहोतीरहै, से ही "कार्यात्यये तदध्यक्षेण सहातः परमः इस सूत्रमे वणित 
है । सम्यग्दशंनसे विध्वस्त अज्ञानवाते नित्यसिद्ध निर्वाणं परायण मुक्त पुरुषोकी अनावत्ति तो सिद्ध 

सत्यानन्दी-दीपिका 

* यहां 'बादरायण' शब्दसे बदरिकाश्रमे निवासका कथन होनेके कारण सदा सवंज्ञ परमं 
गुरु नारायणकै प्रसादका योतक होने तत््मणीत श्चास्व्रमे निदु टत्वं सूचित होतादहै। यद्यपि सगुण 
विद्याका फल सातिश्चयं होनेषे विना्चीदहै, तो भी ब्रह्मलोके ईरवरॐ अचिन्त्य प्रसादसे ब्रह्मात्मकत्वं 
ज्ञान हो जाता है जिससे वहु पुन संसारम खौटकर नहीं आता । जो सगुण उपासना-दहरविद्या 
आदिसे रहित केवल ब्रह्मचयं, अश्वमेध आदि स्राधनोद्रार ब्रह्मलोकमे जाते ह, वे वह फल भोगकर 
मानव लोकम लट आति ह, क्योकि वे तत्त्वज्ञानसे रहित होते ह । जंघे चन्द्रलोके गए हुए केवलं 
कृमंठ लोग फक मोगकर लौट शाते हँ 1 ^तत्वमसि' “अहं ब्रह्मास्मिः इत्यादि वेद न्तवाक्ोपरे जिसका 
जात्मेकत्व ज्ञानसे गज्ञान निवृत्त हो गया है उसका तो अत्रेव ब्रह्म समरनुते' यहां जीवितावस्थामें ही 
ब्रह्म प्राप्तिरूप मोक्ष सिद्ध है । सगुण उपासक मी उसो मत्मज्ञानको पाकर ब्रह्यके साय मुक्त हो जाता 
है, अतः उनकी पुनः आवृत्ति नही होती, क्योकि “न च पुनरावतते' ८ वह पुनः संसारम नहीं राता ) 
इत्यादि भ्रुवियां हँ । इस माति सगुण उपासकोकी क्रम मुक्ति होती दै । इसप्रकार समन्वये कथने 
ब्रहमास्मेकत्वमे वेदान्त-उपनिषद्‌ वाक्य प्रमाण है, ेसा निरय किया गया है । वाक्याथं ज्ञानमें स्मृति, 
तक आदि सव्रकारके विरोधका परिहार किया शया है ओर साधन सम्पत्ति भी दिखल।ई गई है । इससे 
विवेक आदि साधन सम्पन्न मौर वेदान्तवाक्योके श्रवण आदिकी आवृत्तिसे समस्त प्रतिबन्धे रहितं 


८८४ ब्रह्मसज्र-दाङ्कर भाष्य [ अ० ४ पा०७ 
तदाश्रयणेजैव हि सखगुणश्चरणानामप्यनावृत्तिसिद्धिरिति। अनावृत्तिः इब्दादनाचृत्तिः 
शब्दादिति सूत्राभ्यासः राख्रपरिसमाप्ि द्योतयति ॥२२॥ 
इति श्रीमसपरमहसंपरिनाजकाचायश्रीमदगोविन्द मगवस्पूज्यपाद्िष्यश्रीमच्छङू रभगवत्पूञ्य- 
पादकृतौ शारीरकमीमांसामाष्ये चतुर्थाध्यायस्य चतुथः पादः ॥४॥ 


समाप्तमिदं बरहमसूत्रशाङ्रभाध्यम्‌ ॥ 

ही दै । सगुण शरणवालोंकी भी उस ज्ञानके आशध्रयसे हौ अनावृत्ति सिद्ध होती है । अनावृत्ति शब्दे, 
मनावृत्ति दाब्दसे" इसप्रकार सूत्रको पुनरुक्ति शास्तरकी परिसमाप्त. सूचित करती है ॥ २२॥ 
स्वामी सत्यानन्द सरस्वती करत शाङ्करभाष्य-माषानुवादके चतुर्थाध्यायका चतुथं पाद्‌ समाप ॥४॥ 
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सत्यानन्दी-दीपिका 
पुरुषकी समर बन्धकी निवत्ति होनेपर श्ाविमूत निष्कल, अनन्त, स्वप्रकाशच, चिदानन्दरूपसे 
अवस्थिति होती है ॥२२॥ 
वेदान्तसूत्रमाष्यस्य शाङ्करस्य गरीयसः । अनुवादमविद्यान्धतमसद्वादशास्मनः ॥ १ ॥ 
तथा रत्नप्रमापञ्चपादि कान्यायनिणेयमामतीप्रश्तिग्न्थान्‌ साष्याभिप्रायवेदकान्‌ ॥ २ ॥ 
आश्रित्य तेषां तापयमाकरय्य समन्ततः । सुखावगतये तस्य विवृण्वम्‌ राषटरमाषया ॥ ३ ॥ 
विद्या्थिहितमारक्ष्य सत्यानन्ास्यदीपिकाम्‌। व्यद्भ्याख्याञ्र सरां सत्यानन्दसरस्वती ॥४॥ 
सेय क्ञानप्रदेशस्य महिते पुटभेदने । सवंाखरहस्य ज्ञे संख्यावद्धिः समाङरे ॥ ५ ॥ 
करनेन्नवियच्कषुमिते वेक्रमवत्सरे । आशिन मासि धवरे दरे सदशपीतिथौ॥ ६ ॥ 
वासरे भूमिजातस्य गुरुढेवश्रसादतः । मतिमस्संमति प्राक्षा निर्विध्नं पूणतामगात्‌. ॥ ७ ॥ 
पदाङिघुमनोजातगुम्फितियं सुमाङिका । प्रीतये शङ्करस्यास्तामरपिता सचिदास्मनः ॥ ८ ॥ 


स्वामी सत्यानन्द सरस्वती छत 'सस्यानन्दी-दीपिका' के चतुर्थाध्यायका चतुथं पाद समाघ्त ॥ ४ ॥ 
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। इति शम्‌ । 


| समाप्यं ग्रन्थः ॥ 





ादरायणप्रणीतब्रहमसूत्राणां बणानुकभः । 


सूत्रम्‌ 
अंशो नानाव्यपदेलादन्यथा. 
अकरणत्वाच्च न दोषस्तथाहि 
भक्षरधियां तवविरोधः सामा. 
अक्षरमम्बरान्तधुतेः 
मग्निहोत्रादि तु वत्कार्यायेव,. 
मग्न्यादिगतिश्रुतेरिति चेन्न 
अङ्धावबद्धास्तु न शाख।सु हि 
अङ्कित्वानुपपत्तेश्च 
अद्धेषु यथाश्रयमावः 
अचटत्व चापेक्ष्य 
अणवस्च ` 
अणुर्च 
अत एव च नित्यत्वम्‌ 
अत एव च सर्वाण्यनु 
अत्त एव चाग्नीन्धनादयनपेक्षा 
अत एव च.नन्याधिपति 
अत एव चोपमा सुयंकादिवत्‌ 
अतएव न देवता मत च 
धत एव प्राणः 
अतः प्रनोधोऽस्मात्‌ 
अतरचायनेऽपि दक्षिणे 
अतस्तिवततरज्ज्यायो लिङ्खाच्च 
अतिदेशाच्च 
वतोऽनन्तेन तथा हि खङद्धिम्‌ 
अतोऽन्यापि द्येकेषाम्‌मयोः 
अत्ता चराचरग्रहणात्‌ 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासा 
धद्द्यत्वादिगुणको धर्मोक्त; 
सट शनियमात्‌ 
अधिकं तु भेदनिर्देशात्‌ 
अधिकोपदेशात्तु बादरायण 
अधिष्ठानानुपपत्तेदव 


२ 


र 
२ 
१ 
र्ट 
दे 
र 
२ 
रे 
र्ट 
. 
र्‌ 
१ 
र्ट 
३ 
र्ट 
३ 
१ 
९ 
३ 
४ 
र 
र 
३ 
र 
१ 
१ 
१ 
२ 
६ 
र 
र्‌ 


७ ० = ८ ८0 = ८ ~= <© < ० ८ ८ ~= -छ ~ ० जू ~ - ० न ~< < ~ ~ ~< ~ ~ ~ ०८ ९५ 


० पा० सण 


४३ 
११ 
३३ 


न~~ 


सूत्रम्‌ 

अध्ययनमात्रवतः 
अनभिभवं च दशयति 
अनवस्थितेरसंभवाच्च नेतरः 
अनारन्धकाये एव तु पूवे, 
अनाविष्कुवं्न्वुयात्‌ 
अनावत्तिः चम्दादनावृत्तिः 
अनियमः सर्वाप्तामविरोधः 
अनिषशशदिकारिणामपि च श्रुतम्‌ 
अनुकृते तस्य च 
अनुज्ञापरिहारौ देहसबन्धा. 
अनुपपत्तस्तु न चारीरः 
अनुबन्धादिम्यः प्रज्ञान्तरपृ. 
अनुष्ठेयं बादरायणः साम्य. 
अनुस्मृतेर्बादरिः 
अनुस्मृतेश्च 
अनेन सवगतत्वमायाम. 
अन्तर उपपत्तेः 

अन्तरां चापितु तदहे 

अन्तरा मतग्रामवहस्वात्मनः 
अन्तरा विज्ञानमनसी क्रमेण 
अन्तर्याम्ययिदेवादिषु तद्धमंव्य. 
अन्तवत्वमसवन्ता वा 
अन्तस्तद्धमोपदेशात्‌, 

अन्त्यावस्थितेश्चोमयनित्यत्वा. 
अन्यत्रामावाच्च नं तृणादिवत्‌ 

अस्यथात्वं शब्दादिति चेन्ना. 
अन्यथानुमितौ च ज्ञशक्तिवि, 
अन्यथा भेदानुपपत्तिरिति चे. 
अन्यभावव्यावृत्तश्च 
अन्याधिष्ठितेषु पुववदभिला. 
अन्यार्थं तु जैमिनिः प्रन. 
अन्याथस्व परामशः 
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२ बाद्रायणप्रणीतन्रह्मस्राणां वणौनुक्रमः। 


सूत्रम्‌ 
बन्वयादिति चेत्स्यादवधार. 
अपरिग्रहाच्चात्यन्तमनपेक्षा 
अपि च सप्त 
अपि च स्मयते 


29 93 
27 14। 
2 29 


अपि चेवमेके 


मपि च संराधने प्रत्यक्षानुमाना. 
अपीतौ तदखरसद्धादसमञ्जसम्‌ 


अप्रतीकालम्बनाल्नयतीति बाण 
अबाधाच्च 
अमाव बादरिराह ह्येवम्‌ 


शअमिष्योपदेचाच्च 
अभिमानिग्यपदेशस्तु विच्चे, 
अभिग्यक्तरिदयाश्मरथ्यः 
धमिसश्यादिष्वपि चवम्‌ 
अभ्पुपगमेऽप्यर्थाभावात्‌ 
छम्बुवदग्रहुणात्त॒ न तथात्वम्‌ 
अहपवदेव हि तत्प्रधानत्वात्‌ 


भचिरादिना तश्रयितेः 
अमकोकस्त्वात्तद्ग्यपदेश। च्च 


जल्पश्रुतेरिति चेत्तदुक्तम्‌ 
घवस्थितिव रोष्यादिति चेन्ना, 
अवस्थितेरिति काशङ्कत्स्नः 
अविधागेन हश्त्वात्‌ 
अविभागो वचनात्‌ 
अविरोधश्चन्दनवत्‌ 
अशुद्धमितिचेन्न शब्दात्‌ 
अश्मादिवच्च तदनुपपत्तिः 
धशरुतत्वादिति चेन्नेष्टादिका. 
भसति प्रतिज्ञोपरोधो यौग. 
असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्र. 
असदव्यपदेशान्नेति चेन्न धर्मा. 
असंततेदचाव्यतिकरः 
असंभवस्तु सतोऽनुपपत्ते 
असावत्रिकी 

अस्ति तु 
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अभर्पा० सं © 


१७ 


सूत्रम्‌ 
मस्मिन्नस्य च तद्योगं चास्ति 
अश्यव चोपपत्तरेष ऊष्मा 


आ. 
मआकाचस्तस्लिङ्खात्‌ ` 
आकाशो चावि्ेषात्‌ 
आकायोऽर्थान्त रत्वादिव्यषदे. 
आचारदशंनात्‌ 
आतिवाहिकास्तत्लिङ्गात्‌ 
आत्मकृतेः परिणामात्‌ 
आ्मगहीतिरितरवदृत्तरात्‌ 
आत्मनि चवं विचित्राश्च हि 
आत्मशब्दाच्च ` 
अत्मा प्रकरणात्‌ , 
आत्मेति तुपगच्छन्ति ग्राह. 
आदरादलोपः 


अ। दित्यादिमतयश्चाङ्ग उपपत्ते 
आधानाय प्रयोजनाभावात्‌ 


जनन्दमयोऽभ्याात्‌ 
आनन्दादयः प्रधानस्य 


जआानथक्यमिति चेन्न तदपे. 


आनुमानिकमप्येकेषामिति 
जपः 

आप्रायणात्तत्रापि हि इश्म्‌ 
आभासि एव च 


आमनन्ति चेनमस्मिन्‌ 
आर्ध्विज्यमित्यौडलोमिस्वस्मं हि 


बावृत्तिरसकृदुपदेात्‌ 
आसीनः संमवात्‌ 


वाह्‌ च तन्मात्रम्‌ 


ह्‌, 
इतरपरामर्थत्सि इति चेन्ना, 
टतरव्यपदेशाद्धिताकरणादि. 
इतरस्याप्येवयसररेषः पति 


इतरेतरप्रत्ययत्वादिति चेन्नो, 
हतरे त्वथसामान्थात्‌ 


इतरेषां बानुपङन्धेः 
इयदामननात्‌ 


ईक्ष तिक्म॑व्यपदेश्चास्सः 
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९4 


१९ 
११ 
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२४ 
श 


 बादरायणप्रणीतब्रह्मसुज्ाणां व्णीयुक्रमः। 


सूत्रम्‌ 
ईक्षतेर्नादान्दम्‌ 


उत्कमिष्यतं एवंभावादवौ । 
उतक्रान्तिगत्यागतीनाम्‌ 
उत्तराच्चेदाविभुतस्व्पस्तु 
उत्तरोत्पादे च पूवनिरोधात्‌ 
उव्पत््यसंभवात्‌ 
उदासीनानामपि चैवं सिद्धिः 
उपदेशभेदान्नेति चेप्नोमय 
उपपत्तेश्च 

उपपद्यते चाप्युपलभ्यते च 
उपपन्नस्तल्लक्षणार्थोपलन्धेः 


उपपूवंमपि त्वेके मावमथ्न. 
उपमदं च 


उपकन्धिवदनियमः 
उपसंहारदशनाघ्रेति चेत्न 
उपसहारोऽर्थाभिदाद्विधिशेष 
उपस्थितेऽतस्तद्वबनात्‌ 
उपादानात्‌ 

उभयथा च दोषात्‌ 


उभयथापि न कर्मािस्त, 


उमयव्यपदेशा्वहिकुण्डलछवत्‌, 


उमयव्यामोहाचर्षिद्धः 


| उ. 
ऊ्वंरेतःसु च चेब्दे हि 
प. 
एक आत्मनः चरीरे भावात्‌ 
एतेन मातरिश्वा व्याख्यातः 


एतेन योगः प्रत्युक्तः 

एतेन शिष्टापरिग्रहा अपि 
एतेन स्वे व्याश्याताः 

एवं चात्मा कात्स्न्यम्‌ 

एवं मुक्तिफलानियमस्तदव. 
एवमप्युपन्यासाव्पूवंमावाद. 


रेहिकम्यप्रस्तुतग्रितबस्धे त. 
क. 


कम्पनात्‌ 
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सूत्रम्‌ 
करणवच्चेन्न सोगादिभ्यः 
कर्ता लास्त्रा्थवत्वात्‌ 
कमकतृ व्यपदेशाच्च 
कृत्पनोपदेख्ाच्व मध्वादिवदव 
कामकारेण चके 
कामाच्च नानुमानापेक्षा 
कामादीतरत्र तच चायत, 
काम्यास्तु यथाकामं समुन्षी. 
कारणत्वेन चाकाशादिषु 
कायं बादरिरस्य गत्युपपत्ते। 
कायस्यानादपूवम्‌ 
कार्यास्यये तदध्यक्षेण 
कृतप्रयल्लापेक्षस्नु विहित. 
कृतात्ययेऽनुरयवाग्द््ठस्म 
कृतस्नप्रसक्तिनिरवयवस्वश्चब्द. 
हृत्स्नमावात्तु गृहिणोपसंहारः 
क्षणिकल्वाच्ज 
क्षत्रियत्वगतेदचोत्तरत्र चत्र. 


ग. 
गतिशन्दाभ्यां तथा हि हष 


गतिसामान्यात्‌ 
गतेर्थवत्तवमुमयथाऽन्यथा हि 
गुणसाधारण्यभ्न तेस्व 
गुणाद्वा लोकवत्‌ 
गृहां प्रविष्टावात्मानौ हि त. 
गौणर्चे्नात्मद्न्दात्‌ 
गौण्यसंमवात्‌ 

22 38 

च. 

चक्षुरादिवत्त तसहदिश्या 
चमसवदविशेषात्‌ 
चरणादिति चेन्नोपलक्षणा. 


चरचरव्यपाश्रयरतु स्याचद्ग्य. 


चितितन्मात्रेण तदात्मक. 
ख. 

छन्दत उमयाविरोधात्‌ 

छन्दोभिघानन्नेति चेन्न तथा 


जगद्वाचित्वात्‌ 
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9 ब्ादरायणप्रणीतन्रह्मसू्राणां वर्णीचुक्रमः। 


सूत्रम्‌ 
जगद्व्यापारवजं प्रकरणादसं. 
जन्माद्यस्य यतः 
जीवमुख्यप्राणल्िङ्खान्नेति चे. 
जोवमुख्यप्रणकलिङ्ध! प्रेति चे. 
ज्ञेयत्वावचनाच्च 
ज्ञोऽत. एव 
ज्योत्तिरायधिष्ठानं तु वदाम. 
ज्योतिरुपक्रमात्त तथा ह्यधीय. 
ज्धोतिदशंनात्‌ 
ज्योतिदकरणामिधानात्‌ 


ज्योतिषि मावार्व 
ज्योतिषकेषामसत्यन्ने 


त इन्द्रियाणि व 
तच्छते 

तडितोऽधि वरुणः सम्बन्धात्‌ 
तत्त, समन्वयात्‌ 
तत्पुवंकरेवाद्वाच, 


तशपराक्धृतेस्च 
तत्रापि च तद्ग्यापारादविरोधः 


तथा च दशंयति 
तथा चंकवाक्यतोपवन्धात्‌ 
तथाऽन्यप्रविषेषात्‌ 


तथा प्राणाः 
तदधिगम उत्तरपूर्वाघयोर, 


तदधीनत्वादथवत्‌ 
तदनन्यत्वमारम्मगशब्दा 


तदन्तरप्रतिपत्तौ रहति संप, 
तदभावनिर्धारणे च 


तदभावो नाडीषु तच्छतेरा, 


तदमिध्यानादेव तु तत्लिङ्खात्तिः 


तदब्यक्तमाहु हि 

तदाऽऽपीतेः संसारग्यपदेशात्‌ 
तदुपयपि बादरायणः संमवात्‌ 
तदोोग्रज्वलनं तत्प्रकाशित, 
तदगुणसारप्वात्तु तद्वयपदेदः 
तद्धेतुग्यपदेश। च्च 


तद्भूतस्य तु नातद्भावो जंमिने. 
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सूत्रम्‌ 
तदतो विधानात्‌ 
तसितर्धारणानियमस्तदष्टे पृथ, 
तन्निष्ठस्य मोक्षोपदेशात्‌ 
तन्मनः प्राण उत्तरात्‌ 
तन्वभावे संष्वदुपपत्तः 
तक्रितिष्ठनादप्यन्यथाऽनुमेय. 


तस्य च नित्यत्वात्‌ 


तानि परे तथा ह्याह 

तुल्यं तु ददनम्‌ 
तृतीयशब्दावरोधः संशोक. 
तेजोऽतस्तथा द्याह 
त्रयाणामेव चवमुपन्याषःप्र. 
ात्मकत्वात्तु भुयस्त्वात्‌ 


दशंनान्व 


दशंयतद्चेवं भ्रत्यक्षानुमाने 
दंयति च 


\? ५! 
दशयति चाथो अपि स्मयते 
दहर उत्तरेम्पः 

द्यते तु 

देवादिवदपि लोके 
देहयोगाद्वा सोऽपिं 
चुभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ 
दाददाष्टवदुमथविधं बादरा. 


घमं जेमिनिरत त 
ध्मोपिपत्तेश्व 

धृतेश्च महिम्नोऽस्यास्मिन्नुपल. 
ध्यानाच्च 


ल. 
त कृ्माविमागादिति चेन्नाना. 


नच कतु! करणम्‌ 
न च कायं प्रतिपत्त्यमिस्धिः 
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बाद्रायणप्रणीतब्रह्मखजाणां वर्णायुक्रमः 


सूत्रम्‌ 
न च पर्यायादप्यविरोघो वि. 
नं च स्मातमतद्ध्माभिलापा. 
नचाधिकारिकमपि पतनानु. 
न तु रृषशन्तमावात्‌ 
न तृतीये वथोपरन्धेः 
न प्रतीकेन हि स। 


न प्रयोजनवत्त्वात्‌ 
न भावोऽनुपलन्धेः 


न भेदादिति चेन्न प्रत्ये. 


न वकतुरात्मोपदेशादिति चेच्‌. 


न वा तत्सहभावाश्रुतेः 
नवा प्रकरणभेदाक्परोवरीय. 
नं वायुक्रिये पृथगुपदे्ात्‌ 


नवा विशेषात्‌ 
न वियदश्रते। 


न विलक्षणत्वादस्य तथास्वं. 
न सख्योपसग्रहादपि नाना. 
न सामान्यादप्युपर भ्षेमृत्यु. 
न स्यानतोऽवि परस्योभयलि. 
नाणुरतच्छतेरिति चेच्नेतरा. 
नापिचिरेण विशेषात्‌ 
नात्माऽश्रृते नित्यत्वाच्च ता 
नाना शब्दादिभेदात्‌ 
नानुमानमतच्छन्दात्‌ 
नाभाव उपरन्पेः 
नाविशेषात्‌ 
नासतोऽदृटत्वात्‌ 

नित्यमेव च मावात्‌ 


नित्योपरग्ध्यनुपकन्धिप्रषद्धो, 


नियमाच्चं 
निर्मातारं चके पुत्रादयरतं 


निचि नेति चेन्न संबन्धस्य. 
नेतरोऽनुपपत्तेः 
नकस्मिन्दशंयतो हि 
नेकस्मिन्नसंमवात्‌ 
नोपमर्देनातः 


प. 
परवृत्ति मनोव द्चपदिश्यतेः 
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 प्रकायाश्रयवद्वा तेजस्त्वात्‌ 
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प्रदानवदेव तदुक्तम्‌ 
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वशेष्यात्त्‌, तद्वादस्तद्वादः 
वश्चानरः साधारणञ्चन्दविे. 


वषम्यनधुःण्ये न सापेक्षत्वात्त. 


न्यतिरेकस्तदयवाभावित्वान्न. 


व्यतिरेकानवस्थितेश्चनपेक्ष. 
व्यतिरेको गन्धवत्‌ 


व्यतिहारो विरशिषन्ति दीतर. 
व्यपदेशाच्च क्रियापांन चे. 
व्याप्तेश्च समञ्जसम्‌ 


दा. 
स॒क्तिविपययात्‌ 
शन्द इति चेन्नातः प्रसवात्‌ 
चब्दविरोषात्‌ 
शन्दस्चातोऽकामकारे 
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शां रीरश्चोभयेऽपि हि मेदेनन. 
 शास््रदृश्या तुपदेश्चो वामदे. 


सास््रयोनित्वात्‌ 
रिष्ट श्च 


शुगस्य तदनादरभवणात्तदा. 
दोषत्वात्पुरूषाथंवादो यथाऽ. 
श्रवणाध्ययनायप्रतिषेषात्समू. 
श्रुतत्वाच्च 

४ 
श्रुतेख्च 
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श्रत्यादिबकीयस्त्वाच्च न बाघः 


धरेष्ठस्च 
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संकल्पादेव तु तच्छरतेः 
संज्ञ तद्चेततदुकक्तमस्ति तु तद. 


सज्ञामूर्तिक्लृप्तिस्तु त्रिवृत्कुर्वत 


सध्ये सृष्टिराह हि 
सपत्तरिति जमिनिस्तथा हि 
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स॒तत्वाच्चावरस्य 
सप्तगतेविश्ेषितलाच्च 
समन्वारम्भणात्‌ 
समवायाम्युपगमाच्च साम्या. 


समाकर्षात्‌ 


समाघ्यभावाच्च 
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स्वाप्ययसंपर्थोरन्यतरपिक्ष. 
स्वव्ययात्‌ 
स्वामिनः फएलश्रुतेरित्यात्रेथः 
ह. 
हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌ 
हानौ तुपायनरब्दशषेषदवा. 
हुवपेक्षया तु मनुष्याधिका.. 
हेयत्वावचनाच्च 


समाप्तोऽयं बादरायणप्रणीतन्हमसुज्राणां वर्णानुक्रमः। 
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हिन्दी ` व्याख्याकार. स्वामी योगिन्दानन्द। 
यामृत' संबलित। “अद्वैतसिद्धि ' हिन्दी व्याख्या सहित। 
चित। ऋषिपुत्र परमेश्वरं कृत संस्कृत एवं वृजकिशोर 
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